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उततश्री पूज्य स्वामी करपान्रीजी महाराज मानवके समग्र दिव्य-जीवन के रिं 
वरदानस्वरूप भारतके प्राचीन वैदिक दशन एवं आचारों के गंभीर चिन्तन-मनन- | 


मृचन्‌ 8. ' 


कर्ताओं तथा उसका तात्त्विक स्वरूप प्रस्तुत करनेवाले अंगुलिगण्य भारतीयों में प्रमुख हैं, इस 7 
विषय में कम-से-कम किसी निष्पक्ष विचारशील विद्वानु की दो राय नहीं हो सकती, अले ही. 


we! 72% ५३७०2 
ड कै 





उसे उनके विचार पूर्णतः या अंशतः मात्य न हों। हम तो एक कदम आगे बढ़कर यह 






उनका मौलिक स्वल्प भ्रष्ट नहीं हो पाता; पुज्य स्वामी 


लिपिबद्ध ~ i 
पबद्ध करने के अपने व्यापक अध्यवसाय के सन्दर्भ 


Bs ATT i 
= ‘` 


IIT तों को यह 'विचार-पीयूष रासक विशालकाय प्रस्थ सड करुच का 
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महती कृपा की है। इस पुस्तक में जहाँ जीवन के विभिन्न क्षेत्रों में भारतीय वैदिक दृष्टिकोण का 
उपस्थापन किया गया है, वहीं उस तथाकथित वैदिक भारतीय दृष्टिकोण की युक्तिं एवं प्रमाण- 
पुरस्सर विस्तृत समीक्षा भी की गयी है, जो दृष्टिकोण ज्ञात-अज्ञातरूप में पाश्चात्य दृष्टिकोण एवं 
विचारधारा से अभिभूत, स्वयं को भारतीय संस्कृति एवं हिन्दू-संस्कृति के उन्नायक घोषित 
करनेवाले समाजसेवी विद्वानों ने अपने विभिन्न ग्रन्थों में प्रस्तुत किया है। सचमुच सनातन 
वैदिक घर्मानुयायी जगत्‌ के लिए यह अत्यन्त आवश्यक एवं अनुपेक्षणीय विषय रहा, जिसको 
पूर्ति की सर्वागीण क्षमता हमें तो पूज्य म्वामीजी में ही दीखती है । वेदिक दृष्टिकोण के सवंथा 
बिरोधी लोगों द्वारा की जानेवाली इस धम की और इसके प्रमेयो की निन्दा या उसका विकत 
रूप में उपस्थापन उतना घातक नहीं होता । कारण, जनसाधारण सहज ही समझ जाता है कि 
ये उस दृष्टिकोणके मूलंत। विरोधी ही हैं। किन्तु जो उस इष्टिकोण के समर्थक होकर भी पाश्चात्त्य 
प्रभाव या अपने अमिप्राय-विशेषसे उसका भ्रामकरूप प्रस्तुत करते हैं, उससे विशुद्ध वेदिक दृष्टिः 
कोण की महती क्षति संभाव्य होती है । आगे चलकर उसके बास्तविक रूप और रहस्य से 
अनभिज्ञ जन उसी रूप को यथार्थ मानने लगते हैं और मूल विशुद्ध वेदिक दृष्टिकोण संकरदोष से 
दूषित हो जाता है। इसी दृष्टि से महाराजश्री का यह प्रयास मननीय एवं समादरणीय है । हम 
| समझते हैं कि स्व॒यम्‌ वे भी समालोच्य विद्वानों के प्रति अत्यन्त आदरमाव और उनके भारतीय 
\ संस्कृति के वास्तविक समुन्नायक प्रयासों के प्रति कृतज्ञता रखते हैं। विचारों का कसकर खण्डन 
5 करते हैं, पर साथ ही उनके उपस्थापक का हादिक आदर-सम्मान मी । अतएव यह प्रयास उनके 
या उत्तके विचारशील अनुयायियों के : लिए कभी उद्वेजक सिद्ध नहीं होगा । अन्ततः “वादे वादे 

जायते तस्वबोघः' भारतीयों का सिद्धान्त है ही । 


'हाँ, तो प्रस्तुत ग्रन्थ में “मारतीय़ राजनीति एवं आधुनिक वाद' पर विचार प्रस्तुत किये 
| गये हैं । यह ग्रन्थ तीन भागों में विमक्त है। प्रथम भाग में भारतीय राजतीति का विशुद्ध 
| विवेचन है, जिसमें वेदों से स्मृतियों तक', ( १-२५ ), “महाभारत की हृष्टि में' ( २९-१३९ ), 
| “तीतिकारों की कसौटी पर” ( १४०-१५२), “कवियों की काव्य-कला में' ( १५३-१८८ ), 
| “तत्वज्ञान और वर्णाश्रम-घम' ( १८९-२०८ ), और “शास्त्रोक्त धमं एगं भगवन्नाम’ 
| ( २०९-२४१ ) ये छह प्रकरण आते हैं । a 
+ 


द्वितीय भाग है, आधुनिक वाद । यद्यपि इसमें ११ प्रकरण हैं, तथापि प्रथम प्रकरण 
क्या बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ?' ( २४३-४७४.) सबसे बड़ा है। इसमें पूज्य 








[Ae] 
स्वामीजी ने स्वर्गीय श्री मा० स० गोळवलकरजी के “विचार-नवनीत' ग्रन्थ में संकलित विभिन्न 
विचारों की विस्तरशः समीक्षा की है, जिसमें उनका प्रमुख विचार है : “हमारी सांस्क्रतिक पर- 
म्परा का दूसरा विशिष्ट पहलू यह है कि हमने किसी भी ग्रन्थ को अपने घमं और संस्कृति की 
एकमेव सर्वोच्च सत्ता नहीं माना।' पुज्य स्वामीजी एवं समस्त वैदिक सनातनी जगत्‌ की 
मान्यता है कि हमारी संस्कृति की सर्वोच्च, चरम सत्ता वेदशास्त्र ही हैं। उनके विपरीत हम एक 
कदम भी नहीं चल सकते | इसीलिए इस प्रकरण का नाम क्या वेद-झशास्त्र का प्रामाण्य मानना 
अपकषे ?? रखा गया । जसा कि कहा गया है, इस प्रकरण में “विचार-नवनीत' के कितने ही 
पृष्ठों पर अंकित विभिन्न सांस्कृतिक, सामाजिक, राजनेतिक विचार, पाश्‍चात्त्य राजनीतित्ञों, 
दार्शनिकों की समीक्षा, कम्यूनिज्म, विकासवाद आदि वादों की आलोचना आदि विभिन्न विषयों 
पर स्वामीजी ने अपना पृथक्‌-पृथक्‌ वैदिक दृष्टिकोण प्रस्तुत किया है। अतः प्रत्येक के अलग- 
अळग प्रकरण न कर इसी प्रमुख समालोच्य विषय के नाम पर ही यह करीब ढाई सौ पृष्ठों का 
प्रकरण रख दिया गया । पाठक इसे पढ़कर अपने सुविधानुसार विषय-विभाग कर छेगे। इसके 
बाद दूसरा प्रकरण है “हमारी राष्ट्रियता : एक समीक्षा' ( ४७५-४८१ ) । इसमें भी स्वर्गीय 
श्री गोलवलकर के 'विचार-दशंन' ए वं “हमारी राष्ट्रियता" ग्रन्थों के प्रकाश में शास्त्रीय दृष्टि का 
समुपस्थापन किया गया है । इसके परचात्‌ “राष्ट्रियता की कसौटी' ( ४८२-४९२ ) प्रकरण है, 
जिसमें राष्ट्रियता का विशुद्ध शास्त्रसिद्ध रूप प्रस्तुत किया गया है । भागे (संस्कृति का अर्थ भौर 
वर्ण-व्यवस्था' ( ४९३-४९८ ) प्रकरण है और फिर “जाति और हिन्दुत्व : शास्त्रीय दृष्टि में” 
( ४९९-५११ ) प्रकरण, जिनके विषय नामतः स्पष्ट हैं । तीन राष्ट्रिय स्वतन्त्रताएं' ( ५१२- 
५२३ ) इस छठे प्रकरण में शिक्षा की स्वतन्त्रता, घामिक स्वतन्त्रता और घन की स्वतन्त्रता 
के औचित्य पर शास्त्रीय इष्टि उपस्थापित है। सातवें प्रकरण 'वैयक्तिक सम्पत्ति और आथिक 
सन्तुलन' ( ५२४-५२९ ) को शास्त्रीय दृष्टि में देखा गया है । आगे “घमंसापेक्ष पक्षपातविहीन 
राज्य' ( ५३०-५४२ ) भारतीय. राजनीति का प्रधान लूच्य प्रौढि के साथ वर्णित है। नवाँ 
प्रकरण “मार्क्सवाद और स्वेतलाना' ( ५४३-५६३ ) में कम्युनिज्म के महान्‌ प्रयोक्ता स्टालिन 
की बेटी की जबानी में कम्यूनिज्म का घूतंतापण खोखलापन अपनी टिप्पणी के साथ प्रदर्शित 
है । दसवाँ प्रकरण “मारत में जनतन्त्र' ( ५६४-५६९ ) वर्तमान चाळू राजनीति का विषय है। 
अन्तिम ग्यारहवाँ प्रकरण है “कौटिल्य और अध्यात्म! ( ५७०-५८२ ) । इस तरह यह द्वितीय 


माग ( २४३-५८२ ) इस प्रत्य का सबसे बड़ा भाग और पाइचास्म-पौर्वत्य उभयविध विभिः 


विषयक विचारधाराओं का अपूव संगम कहा जा सकता है । 
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्रत्थ का तृतीय भाग है, सुधारक हिन्दू और शास्त्रीय सनातनधमं' । इसमें मुख्यतः 
स्वर्गीय वि० दा० सावरकरके “भारतीय इतिहास के छः स्वाणिम पृष्ठ ग्रन्थ की तात्त्विक 
समीक्षा है । जहाँ उनकी विचारधारा संथा युक्तियुक्त एवं शास्त्रशुद्ध है, पुज्य स्वामीजी ने 
बड़े आदर के साथ उसका समर्थन किया है और उसके माननीय लेखक का हादिक सम्मान किया 
है । किन्तु जहाँ लेखक पाइचाच्य प्रभाव से प्रमावित हो भारतीय इष्टिकोण का विवेचन करता 
है या हिन्दुत्व के वितथ अभिनिवेश में पडकर वदतोब्याघात जेसी बातें करते हैं या शास्त्रनिष्ठा 
से परे नास्तिक बनने में हो अपना गौरव दिखलाते हैं, वहाँ उन्हींकी बात, उन्हींके गले में 
डालने में भी पूज्य स्वामीजी ने कोई कोर-कसर नहीं की है । हमें तो भारतीय इतिहास के छः 
स्वाणम पृष्ठ' पर पहले से आदर था ही । कारण, .उसमें वीर सावरकरजी ने इतिहास के अब 
तक अप्रसिद्ध अनेक पृष्ठ खोले हैं, जो भारतीयों के व्यक्तित्व में असाधारण निखार लाते हैं । किन्तु 
उनके कई उपर्युक्त अटपटे विधान हमें भी तब से खटकते रहे हैं । सौभाग्य की बात है कि पूज्य 
स्वामी ने. उनकी यह विस्तृत समीक्षा कर उसे और भी उपादेय बना दिया है। ` 


प्रस्तुत पुस्तक की समीक्षा के प्रसंग में पूज्य स्वामीजी ने सुधारक हिन्दुओं में महात्मा 
गांधी, महामना मालवीय को लेने के साथ आजके तथाकथित सनातनी सुधारकों को भी आड़े 
हाथ लेने में कसर नहीं की । उनका नामोल्ेलल व्यर्थं ही उन्हें महत्त्व देना है। कुल मिलाकर. 
यह तृतीय भाग इसी विषय पर है, यद्यपि अन्तर्गत अनेक विषय चर्वित हैं। अतएव इस भाग 
के भी पृथक प्रकरण न बनाकर एक ही प्रकरण रख दिया गया है । 


इस तरह यह “बिचार-पीयूष' सचमुच विशुद्ध भारतीय वैदिक विचारसागर से पूज्य 
स्वामीजी द्वारा बड़े अम एवं अध्यवसाय से मथित पीयूष ही है। यह देवी या आसुरी सम्पदा- 
सम्पन्न जिस किसीके हाथ लगेगा, अविशेषेण सभीको अमर बना देगा । इस कपा के लिए 
विचारक-जगत्‌ पूज्य स्वामीजी का आमारी रहेगा । Rs 
_सन्तदारण वेदान्ती 





वन्यवाद-प्रकाश 
विचार-पीयूष के प्रकाशन में 


पुज्य श्रीस्वामीजी महाराज के अनन्य शिष्य 
श्री स्वामी ईशानानन्द सरस्वतीजी महाराज ( भी बाबा ) 
की सत्प्रेरणा से 


जिन भक्तों ने आथिक सहयोग प्रदान किया है, वे धन्यवाद के पात्र हैं। साथ ही इसकी 


प्रकाशन-व्यवस्था में जिन महानुभावों द्वारा सहयोग प्राप्त हुए हैं, वे सभी घन्यवाद के 
पात्र हैं । 


=—त्रकाराक 
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| विचार-पीयष 


भारतीय राजनीति : प्रथम भाग 


१, वेदों से स्म्रतियों तक. 


वेद समस्त विद्याओं का उद्गम-स्थान है, फलतः राजनीति एवं दण्डनीति 
का भी वही आधार है । सूत्ररूप से वेद-मन्त्रों, उपनिषदों में उनका जो वर्णेन है, 
उसीका पुराण, इतिहास, घमंशास्त्र एवं नीतिशास्त्रों में विवरण किया गया है । 
राजधमे में संपूर्ण राज्य का प्रतिनिधि राजा ही माना जाता है । अतः वहाँ उसी- 
को सदाचारी एवं स्थिर-स्थावर वनाने का प्रयत्न किया गया है : 


श्रवा दयौभ्नाचा पृथिवी भ॒वं विश्वमिदं ज्जगत्‌। 
भुवासः पचता इमे भ्र चो राजा विशामयम्‌ ॥ 
( अथववेद संहिता ६.८८.१ ) 


अर्थात्‌ जसे यलोक ध्रुव या स्थिर है; प्थ्वी ध्रव है, नित्य है; ये सारे 
पर्वत ध्रुव, अडिग हैं; यह सम्पूर्ण जगत्‌ भी प्रवाह-रूप में ध्रव है वसे ही संपूण 
प्रजा का यह राजा भी ध्रव है । 
आ त्वाहाषमन्तरभुभ्र वस्तिष्ठाविचादळत्‌ । 
विशस्त्टा सर्वा वाञ्छन्तु मा त्दद्राष्ट्रमधिञ्रहात्‌॥ 
( अथवं० ६.८७.१ ) 


हे राजन्‌, आपको हम लोग अपने राष्ट्र में लाये हैं । आप हमारे राष्ट्र के 
अधिपति हैं सौर इस प्रकार अविचल होकर आसीन हैं। सभी प्रजा सानुराग 
होकर आपकी अपने स्वामी के रूप में वाञ्छा करे। यह राज्य कभी भी आपसे 
भ्रष्ट न हो, सदेव आपके शासन में रहे । 


भ्रचं भ्रचेण हविषाव सोम ्यामसि। 
यथा न इन्द्रः केवलीविशः संप्रचलर्करत्‌ ॥ 
( अथवं० ७.९९.१ ) 
ध्रव, स्थिर, सुप्रतिष्ठित पुरोडाश आदि हवि से युक्त ध्रुव-ग्रह (यज्ञीय विशेष 
पात्र ) में स्थित सोम को हम इन्द्र के लिए अवनमन, उपस्थापन करते हैं, 
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अथवा ध्रंव सोम को हम शकट से आसन्दी ( कुरसी ) पर अवतारित करते हैं 
जिससे इन्द्र असाधारण रूप में समस्त प्रजा को मेरे प्र ति संगत-मनस्क अर्थात्‌ 


अनुरागिणी बनाय । 


हेचेचि माप च्योष्ठाः पर्वत इवाविचाउलत्‌। 


इन्द्र इवेह भा वस्तिष्ठेह राष्ट््सु घारय ॥ 
, ( अथवं ० ६.८७.२ ) 


राजन, आप इसी राज्यसिहासन पर स्वेदा विराजते रहें। कभी भी 
प्रच्युत न हों । आप पर्वततुल्य अत्यन्त अविचल रहें । इन्द्र की तरह स्थिर रहें 
और इस राष्ट्र का धारण-पोषण कर । 


इन्द्र पतमदीधरद्‌ ध्रवं भ्रवेण दविषा। 
तस्मै सोमो अधि त्रवद्यं च ब्रह्मणस्पतिः ॥ 
( अथवं० ६.८७.३ ) 


स्थिरताप्रद, हमारे द्वारा प्रदत्त इस हवि से सन्तुष्ट इन्द्रदेव ने इस राज्य 
में इस.राजा को अधिष्ठित किया है। इसके लिए राजा सोम सानुराग होकर 
कहें कि 'यह मेरा है।' इसी प्रकार ब्रह्मणस्पति भी कहें । 


भव ते राजा वरुणो भ्रवं देषो बृहस्पतिः 
भ्रचं त इन्द्र्क्चाग्निइच राष्ट धारयतां भ्र वम्‌ ४ 
( अथवं० ६.८८.२ ) 





हे राजन्‌, आपके राष्ट्र को राजमान ईर्वरस्वरूप वरुण ध्रव, स्थिर कर । 


देवमन्त्री बृहस्पति भी आपके राज्य को स्थिर करें । इसी प्रकार इन्द्र तथा अरि 
भी आपके राज्य को स्थिर रखें | ह 7 


> अथर्वेवेद-सं हिता के पन्द्रहवें काण्ड के दूसरे अनुवाक में कहा है कि पर- 
र मात्मा ने प्रजा का अनुरंजन किया, उसीसे राजा का आविर्भाव हुआ : खोऽरज्यत 
ततो राजऱ्योऽज्ञायत। ( अथवं० १५.८.१ ) 


_ द्वितीय अनुवाक के प्रथम पर्याय सूक्तमें कहा है कि वह बन्धुओं सहित प्रजाओं 
ह तानप कराने और उको पाचन-शक्तिसम्पन्न बनाने के उद्देश्य से प्रयत्नशील 
55 विशः सबन्धूनन्नमन्नाय्मश्युद्तिष्ठत्‌। ( अथवं० १५.८.२ ) 

ह राजच्यख्प व्रात्य परमेश्वर प्रजाओं को उन्नति के अनुकल चला : 


स विशोऽु व्यऽचळत्‌। ( अथवं० १५.९.१, ) 
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वेदों से स्मृतियों तक 


उसके पीछे सभा, समिति, सेना तथा मादनी शक्ति भी चली : तं खमा च 
लमितिएच सेन्ना च सुरा चालु व्यऽचलन्‌। ( अथवं० १५.९.२. ) 


आजकल विवान-निर्मात्री, कार्यपालिका और न्यायपालिका ये तोन सभाएं 
हुआ करती हूँ । किन्तु भारतीय संविधान वेद नित्य (स्वयम्भु ) हैं । उनका निर्माण 
नहीं, अर्थ-निर्णय ही करना होता है । अतः यहाँ कार्यपालिका विधान को कार्यान्वित 
कराती है तो न्यायपालिका विवाद उपस्थित होने पर विधान के तात्पर्यं का निर्णय 
करती है । सेना कार्यपालिका की सहायता करती है। यह सव व्रात्यरूप परमेश्वर 
की क्रोड़ा है । अतः इसका चिन्तन करने से भी प्राणी प्रजाओं, बन्धुओं, अन्न ओर 
अन्नाद, सभा, समिति, सेना तथा मादनी शक्ति का प्रिय-घाम वनता है : 


सभाथाइच ये ज्ज समितेश्‍च सेनायाइच सुरायाइच ग्रियं घाम भवति य एवं चेद्‌ । 
( अथवं० १५.९.३ ) 


इसके पश्चात्‌ ब्रह्मवल और क्षत्रवळ उठते हैं । ब्रह्मबल बृहस्पति में और 
क्षत्रवल इन्द्र में प्रविष्ट हुआ । अधिभूत में पृथ्वी, बृहस्पति, द्युलोक, इन्द्र और 
अधिदँव में अग्नि, ब्रह्म तथा आदित्य इन्द्र हैं । 


उस राजधर्म का सभा, समिति और सेना तीनों मिलकर पालन करें । 
सभीसे राजा अनुरोध कर कहे कि हे सभ्य, मुख्य सभासद, आप मेरी सभा ओर 
सभा की व्यवस्था का पालन करें। अन्य जो सभ्य सभासद हुँ, वे भी सभा को 
व्यवस्था का पालन कर : 


सभ्य! समां मे पाहि ये च सभ्याः सभासदः । 
( अथवं० १९.५५.५ ) 


जो मनुष्यों में परम ऐश्वर्यशाली इन्द्र शत्रुओं को जीतता है और पराजित 
नहीं होता; राजाओं का भी अधिराज, सर्वोपरि विराजमान होकर बल-वीये द्वारा 
हम सबको प्रख्यापित करता है; जो अत्यन्त योग्य, प्रशंसनीय, सत्करणोय, 
वन्दनीय तथा सबका माननीय होता है, उसीको राजा बचाना उचित है : 


इन्द्रो जयाति न परा जयाता अधिराजो राजछु राजयातै! 
चर्ट्ृत्य ईंडयो वन्यरचोपसद्यो नमस्योऽमवेह ॥ ` 
( अथवं० ६.९८.१ ) 


इमं देवा अलपत्त सुवध्वं महते क्षत्राय महते ज्येष्ठयाय | 
महते जानराउयायेन्द्रस्येन्द्रियाय। ( शुक्लयजुः० ९.४० ) 
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“हे देवाः सवित्रादयः, इमममुकसंज्ञं यजमानमसपत्नं सपत्नर हितं 
कृत्वा सुवध्वं प्रेरयध्वम्‌ । किमर्थम्‌ ¦! महते क्षत्राय महत्य क्षत्रपदव्य । 
महते ज्यष्ठ्याय ज्येष्ठभावाय । महते जानराज्याय, जनानामिदं जानं 
जानं च तद्राज्यं च जानराज्यम्‌ । जनानामाधिपत्यायेत्यर्थः । इन्द्रस्यात्मनः 
इन्द्रियाय वीर्याय आत्मज्ञानसाम्थ्याय । इमं यजमानं उ 2 ्‌ 

भाष्य | 


अर्थात्‌ हे सवितृ आदि देवताओं ! इस राजा को शत्रुरहित महती क्षत्र- | 
पदवी, महती उत्क्रष्टता तथा महान्‌ जनाधिपत्य के लिए प्रेरित कर एवं आत्म- 
ज्ञान-सामर्थ्यं के लिए भी प्रेरित कर । 


स्थिरा यः सन्त्वायुधा पराणुदे चोळू उत प्रतिष्कभे । | 
युष्पाकमस्तु तविषी पनीयसी मा मर्त्यस्य मायिनः ॥ 
( अथवं ० १.३९.२ ) | 


` यह मरुत्‌-देवताओं का स्तावक मन्त्र है। प्रसंगानुप्तार बलप्रधान, देश रक्षक 
सन्तिक एवं सेनापतियों को भी प्रोत्साहन देनेवाला है । इसमें कहा गया है कि आप 
लोगों के आयुध ( अस्त्र-शस्त्र ) शत्रुओं को पराभूत करने के लिए स्थिर (समथ ) 
हों । शत्रुओं के प्रतिष्कम्भ ( प्रतिरोध ) करने में बीलू ( दुढ़ ) रहें । आप लोगों 
की तविषी (व या सेना) अत्यन्त प्रशंसनीय हो । जो 'मायिनः' (अर्थात्‌ हमारे 

ओर हमारे देश के साथ छद्यमय व्यवहार करनेवाले ), मनुष्य ( शत्रु ) हों, उनका 
बळ ऐसा न हो और उनके आयुध भी स्थिर न हों । 


'बहदारण्यक उप्रनिषद्‌ में कहा गया है कि यद्यपि अभिषिक्त क्षत्रिय सम्राट 
सव प्रजा का नियामक होता है, तथापि उसका भी नियन्त्रण करनेवाला धर्म 
होता है । इसीलिए घमे क्षत्र का भी क्षत्र है। वही राजा का भी राजा है: तदेतत्‌ 
क्षत्रस्य सत्रं यद्धमः ( वृ. उ. १.४.१४ ) । घर्म-तियन्त्रित राजा ही सम्यक्‌ रक्षण एवं 
पालन कर सकता है । 


ऐसे ही धर्म-नियन्त्रित शासक ने उपनिषद्‌ में कहा था कि मेरे राज्य में 

कोई 8 भी चोर, कदय ( कृपण ), मद्यप, अनाहितारिनि ( स्वधर्मविमुख ) और 

न्‍ उ नहीं है ॥ कोई व्यभिचारी पुरुष नहीं, तो फिर व्यभिचारिणी स्त्री हो ही 
_ न मे स्तेनो जनपदे न कदयों न मद्यपः। 
ER नानादितारिनर्नाविद्वान्‌ न स्वेरी स्वैरिणी कुतः ॥ 





| 
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4 कितना सुन्दर आदशोें है ! यदि इसका पालन किया जाय तो सम्पूर्ण विश्व 
वेकुण्ठ-धामं ही वन जाय। ऐसे राज्य या विश्‍व में सभी प्रजा को अनायास हो 
लौकिक-पारलौकिक उन्नति और मोक्ष ( भगवत्पद-प्राप्ति ) सिद्ध हो जाते हैं । 


धमं-नियन्त्रित राजतन्त्र एक विशुद्ध शास्त्रीय व्यवस्था है। इसी व्यवस्था 
में महाराज 'रामचन्द्र, हरिश्चन्द्र, दिलीप, शिवि, रन्तिदेव आदि लोकप्रिय आदरं 
राजषि हुए । वे योग्य मन्त्रियों, निःस्पृह सम्यों की सभा में कार्याकार्यं का विचार 
कर प्रजा-हितार्थं अपने सर्वस्व की.बाजी लगाने के लिए हर समय प्रस्तुत रहते 
थे पद-लोलप लोग उनकी शासन-सभाओं के सभ्य नहीं हो सकते थे । व्यवहार- 
वेत्ता, प्राज्ञ, वृत्त-शील-गुणान्वित, शत्रु-मित्र में समान-बुद्धि रखनेवाळे, निरालस, 
धर्मनिष्ठ, सत्यवादी, काम-क्रोध-लोभ को जीतनेवाले, प्रियंवद ( प्रियभाषी ) सभ्य 
ही उन शासन-सभाओं के सदस्य होते थे। वे भिन्न-भिन्न जातियों के हुआ करते थे : 


व्यचहारविद्‌ः प्राक्षा घृत्तशोळणुणान्विताः । 
रिपो मित्रे समा ये च घर्मशाः सत्यवादिनः ॥ 
निरालखा जितक्रोधऋमलोभाः प्रियंचदाः। 


राज्ञा नियोजितव्यास्ते सभ्याः सर्वा जातिषु ॥ 
( शुक्रनीति ४.५३९-४० ) 


इस तन्त्र को वर्गों-जातियों का भेद मिटाना अभीष्ट न था। किन्तु सबको 

योग्य एवं एक दूसरे का पूरक तथा पोषक बनाना ही उनके प्रयत्न का उदिष्ट था। 

शुक्ल यजुवेद के अनुसार राष्ट्र में ब्रह्मवर्चस्वी ब्राह्मण, शुर, धनु् र, महारथी 

एवं लक्ष्यभेदी क्षेत्रिय, दोरध्री गौ तथा भारवहन-समर्थे बलवान्‌ वृषभ एवं शीघ्रः 
गामी अश्वों की कामना की जाती थी । 


घरों में कुलपालिची पतिब्रता स्त्री, विजयरथी प्रियदर्शी सभ्य वीर युवक, 
यथेष्ट वृष्टि, फछयुक्त औषधियों तथा सबके योग-क्षेम की कामना को जाती थी । 


आश्रद्यन ब्राहमणो ब्रझवचंसी जायतामाराष्टू राजन्यः शूर इषव्योऽति- 
व्याधी महारथो जायताम्‌ । दोग्धो घेरुर्षोढाऽनडवानाशु सक्तिः पुरन्धियाषा 
जिष्णु रथेष्ठाः सभेयो युचार्य यजमानस्य वीरो जायताम्‌ । निकामे चिकामे नः 

पन्यो वर्षतु फळवत्यो न ओषधयः पच्यन्ताम्‌ । योगक्षेमो नः करपतास्‌। 
( शुक्लयजुः० २२.२२ ) 


केवळ सीमित एक राष्ट्र का ही नहीं, अपितु वेदिक-दृष्टि से us 
का अनुष्ठान करके अखण्ड भूमण्डल में शान्ति एवं सुव्यवस्था करना वदिकसञ्ा< 
का परम कतेव्य था । | 
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राजाओं को वश में करके राजसुय-यज्ञ का पारमेष्ठ्य राज्य, महाराज्य का 
अनुष्ठान किया जाता था । निम्नलिखित वेदमन्त्र में इसी साम्राज्य-स्वाराज्य का 
वर्णन करते हुए समुद्रपर्यन्त सम्पूर्ण पृथिवी के एक राष्ट्र का वर्णन है : 


`'सास्राज्यं भोज्यं स्वाराज्यं वैराज्यं पारमेष्ठयं राज्यं मदरराज्यमाधिपत्य- 
+- ७०० जे के के के 
मय खमन्तपर्याये स्थात्‌ सावभौमः''' । पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया एकराडितिः`` । 


महती देवता ह्येषा नररूपेण तिष्ठति ( मनु० ७.८ ) तथा अरां ले ब॒दा- 
चिपम्‌ ( गीता १०.२७ ) इन वचनों के आधार पर राजा को ईश्वर का प्रतिभू 
माना जाता है । फलतः उसमें आंशिक रूप में ईश्वर के गुण भी होने ही चाहिए । 


'इंशावास्योपनिषद्‌' में ईश्वर को कवि, मनीषी, परिभू कहा गथा है। 
ईद्वर कवि, क्रा्तदर्शी = अतीत-अनागत-वतंमान का द्रष्टा होता है । इसी तरह 
राजा को भी कवि होना चाहिए । अर्थात्‌ इतिहास का अध्ययन कर स्वराष्ट्र एवं 
प्रराऽट के अतीत का ज्ञान, चारों एवं वूत्तपत्रों द्वारा वर्तमान का अनुभव तथा 
अनुमानों द्वारा भविष्य का अनुमान लगाकर नीति-निर्धारण करना चाहिए । इस 
प्रकार अतीत, अनागत, वतमान का द्रष्टा होने से राजा भी 'कवि' हो जाता है। 


ईरवर मनीषी होता है, अर्थात्‌ मन का प्रेरक अन्तर्यामी होता है। राजा 
को भी मन एवं तदूपलक्षित इन्द्रियों का शासक एवं नियामक होना चाहिए । 
इन्द्रियों का गुलाम, मन का किकर, विषयों का अनुगामी न वनकर उन सवका 
नियन्ता ही रहना चाहिए । जितेन्द्रिय तथा जितषड्वर्ग मनीषी राजा ही प्रज[- 
| पालन में समर्थ होता है । | 


ईदवर परिभू अर्थात्‌ सबके ऊपर होता है। इसी तरह राजा अपने प्रभाव 
से सबको प्रभावित करनेवाछा होना चाहिए । 


` ईरवर स्वयम्भू अर्थात्‌ स्वयं ही सबके ऊपर होता है। सब कुछ स्वयं ही 
होता है, अतएव वह स्वयम्भू है। राजा को भी ऐसा स्वावलम्बी होना चाहिए । 
सवदा सेना एवं अमात्यों पर निर्भर न रहकर स्वयं शक्तिशाली होना चाहिए । 
राजा रामचन्द्र आदि शासकों की सेना केवल शोभा के लिए हुआ करती थी । युद्ध 
का अन्तिम निर्णय उच्हींके पौरुष-पराक्रम पर होता था : 


द्‌ युद्ध देखहु सकल, भ्रमित भये सब वोर। 
( रामचरितमानस ) 


5 क सा है कि आज वकील बनने के लिए ला-कानून पढ़ना पड़ता है। 
° त्सक बनने के लिए आयुर्वेद, एलोपेथी आदि पढ़नी पड़ती है। इंजीनियर 


f ~ रे 5 
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वनने के लिए नाना प्रकार की झिल्प-विद्याएँ पढ़नी पड़ती हैं । किन्तु शासक बनने 
के लिए, विधि-निर्माता (एम० पी०, एम० एल० ए० ) होने के लिए कुछ भी पढ़ने 
की आवश्यकता नहीं समझी जाती । कोई भी व्यक्ति, चाहे वह कितना भी अन- 
पढ़ हो, धड़ल्ले से शासक वन बठता है। जो मुकदमे की परवी के लिए घर की 
औरतों के जेवर बेच वकील-बरिस्टरों की पुजा करता है, स्वयं अपने मुकदमे की 
परवी या वहस नहीं कर पाता, वही राष्ट्र का कानन बनानेवाला, विधायक वन 
जाता है । किन्तु भगवान्‌ मनु ने तो राजपुत्र को ही, शासक वनने के लिए विविध 
संस्कारों से संस्कृत एवं शिक्षित होना आवश्यक वताया है। 


ब्राह्म॑ प्राप्तेन संस्कारं क्षत्रियेण यथाविधि। 
सर्वस्यास्य यथान्यायं कतंव्यं परिरक्षणम्‌ ॥ 
( मनु० ७.२ ) 


अर्थात्‌ वेद-प्राप्त्यर्थ उपनयन-संस्कार प्राप्तकर, यथाविधि अभिषिक्त होकर 
क्षत्रिय को स्वराज्यस्थित सभी प्रजा का यथान्याय पालन करना चाहिए । 
एतावता उपवीत, अभिषिक्त क्षत्रिय ही मुख्यरूप से राज्य-पालन का अधिकारी 


होता है । 


अराजके हवि लोकेऽस्मिन्‌ सर्वतो विद्वुते भयात्‌। 
रक्षाथंसस्थ सवस्य राजानमसजव्‌ प्रसुः॥ 
इन्द्रा-ऽनिळ-यमा-ऽकाणा-मग्नेशच घरुणस्य च। 
सन्द्र-वित्तेशायोइचेव मात्रा नित्य शाइवतीः ॥ 
( मनु० ७.३-४ ) 
अर्थात्‌ अराजकता के कारण संसार में सभी 'मात्स्यन्याय से भयभीत एवं 
पीड़ित थे। अतः सवकी रक्षा के लिए सर्वेश्वर ने इन्द्र, वायु, यम, सूर्य, अग्नि, वरुण, 
चन्द्र, कुबेर के सारभूत अंशों का संकलन कर राजा का निर्माण किया | इन्द्रादि 
सभी लोकपालों के तेजों से निर्मित होने के कारण ही राजा अपने तेज से सबको 
अभिभूत करता है । वह आदित्य के समान तपता है, अग्नि आदि के समान तेजस्वी 
एवं अप्रधृष्य होता है । 
इसीलिए राजा चाहे बालक ही हो, तो भी उसका कभी अपमान नहीं 
करना चाहिए; महती देवता ही राजा के रूप में स्थित समझनी चाहिए 
बालोऽपि नावमन्तव्यो मनुष्य इति भूमिपः । 
- मह॒ती देवता ह्येषा नररूपेण तिष्ठति॥ 
क ( मनु० ७.८ ) 
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राजा विष्णु की पालनी-शक्ति का प्रतिनिधित्व करता हुआ विष्णु ही होता 
है। इसीलिए कहा गया है : नाविष्णुः पृथिवीपतिः। अर्थात्‌ अविष्णु पृथिवीपति नहीं 
होता। उसके प्रसाद से श्री प्राप्त होती है, उसके पराक्रम से विजय प्राप्त होती है, 
उसके क्रोध से मृत्यु होती है । उसका सम्मान अवश्य करना चाहिए। उसके राज्य- 
पालनरूप कार्य की सिद्धि के लिए ही पहले परमेश्वर ने सर्वप्राणियों के रक्षार्थ 
अपने पुत्रस्वरूप धर्ममय दण्ड को, जो कि ब्रह्मतेजरूप ही है, रचा है : 


तस्यार्थं खर्वभूतानां गोधारं धर्ममात्मजम्‌ | 
ब्रद्मतेज्ोमयं. दण्डमसजत्‌ पू्वमीशवरः ॥ 
( मनु० ७.१४ ) 
दण्ड के भय से स्थावर, जंगम सभी चराचर भूत अपने-अपने भोग में समर्थ 
होते हैं और अपने कर्म पर चलते है। अन्यथा प्रबल लोग दुर्बलों के धन-दारादि 


का हरण कर सकते हैं। सज्जन लोग भी अकरण में प्रत्यवाय एवं यमयातना आदि 
के भय से ही नित्य-ने मित्तिक कमो का अनुष्ठान करते रहते हैं : 


तस्य सर्वाणि भूतानि स्थावराणि चराणि च । 
भयाद्‌ भोगाय कल्पन्ते स्वधर्मान्न चलन्ति च ॥ 


( मनु० ७.१५ ) 
राजा को देश-काल, दण्डच को शक्ति एवं विद्यादि की शक्ति को तत्त्वतः 


` जानकर अन्याथियों को शास्त्रानुसार ही दण्ड देना चाहिए : 


तं देशकालो शक्तिज्च विद्यां चावेध्य तत्त्वतः। 
यथाहतः संप्रणयेत्नरेष्वन्यायवतिषु ॥ 
( मनु० ७.१६ ) 

_ वस्तुतः वह दण्ड ही राजा है, क्योंकि उसके होने पर ही राजशक्ति का योग 
होने से पुरुष राजा होता है । वही नेता, शासक, चारों वर्णो, आश्रमों तथा उनके 
धर्मों के संपादन का प्रतिभू ( जिम्मेदार ) होता है : 

स राजा पुरुषो दण्डः स नेता शासिता च सः | 
चतुर्णामा्रमाणावच घमेस्य प्रतिभूः स्स्र॒तः ॥ 
क ( मनु० ७.१७ ) 
वह दण्ड ही सब प्रजा का शासन करता है, वही रक्षा करता है । सवके सो 


abe ह उ a वही जागता रहता है। वही घम का हेतु होने से 'धर्म' कहलाता है । 





पुष्पक दण्ड के भय से ही सभी धर्मानुष्ठान में संलग्न होते हैं : 
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| 

र दण्डः शास्ति प्रज्ञाः सर्वा दण्ड एवाभिरक्षति । 

| | दण्डः सुप्तेषु जागति दण्डं घर्मं विदुबुंचाः॥ 

| | ( मनु ० ७.१८ ) 

वह दण्ड शास्त्रानुसार यथायोग्य प्रयुक्त होने पर प्रजा का रंजन कर उसे 


राजा के प्रति सानुराग वनाता है । विचा विचार किये लोमादि से प्रयुक्त होने पर 
वही राजा का विनाश कर देता है : 


समीक्ष्य स धतः सम्यक, सर्वा रञ््ञयति प्रज्ञाः । 
| असमीक्ष्य प्रणीतस्तु चिनाशयति सवतः ॥ 
| ( मनु० ७.१९ ) 
| यदि राजा निरालस होकर दण्ड्यों को दण्ड न दे तो वलवत्तर लोग दुर्बलो 
को शूलविद्ध भत्स्य के समान संतप्त करने लगेंगे । अथवा जल में जसे प्रवल मत्स्य 
| दुबे मत्स्यों का, भक्षण करते हैं, वेसे ही प्रबळ दुर्बेलों के भक्षक-शोषक हो 
|e जायेंगे : 
| यदि न प्रणयेद्राजा दण्डं दण्ड्येष्वतन्द्रितः। 


| शूले) मत्स्यानिवापक्ष्यन, दुर्बलान्‌ बळवत्तराः ॥ 
( मनु० ७.२० ) 


यदि योग्य राजा के दण्ड का भय न होता तो कोआ ( पक्षी ) पुरोडाश को 
खा जाता और कृत्ता पायसादिं चरु पी ज़ाता। तब, किसीका किसी वस्तु पर 
स्वत्व नहीं रहता और ब्राह्मणादि वर्णों में उलट-पुलठ हो जाती : 


j 
| 
| 
| | अद्यात्‌ काकः पुरोडाशं इवा च लिह्यात्‌ इविस्तथा । 
स्वाम्यं च ल स्यात्‌ कस्मिश्चित्‌ प्रवतेताघरोत्तरम्‌ ॥ 
( मनु० ७.२१ ) 


संसार में सभी दण्ड से नियन्त्रित हो सऱ्मागं पर चलते हैं। स्वभाव से शुद्ध 
मनुष्य अतिदुलेभ है । करोड़ों में कोई एकआध शुद्ध होता है। दण्ड के भय से ही 
सारा जगत्‌ आवश्यक भोग में समर्थ होता है: 
सवो दण्डजितो लोके दुळमो हि शुचित्तरः। 
दण्डस्य दवि भयात्‌ स्च जगद्‌ भोगाय कर्पते ॥ 
र ( मनु० ७.२२ ) 


त 


१. 'जले मत्स्यानिवाह्युः' यह पाठान्तर है । 
३ 





१० विचार-पीयूष : भारतीय राजनीति 


दण्ड का अप्रयोग या अनुचित प्रयोग होने पर सांकर्य फलकर सम्पूण 
वर्णव्यवस्था छिन्न-भिन्न हो जाती है। चोरी, डाका, बलात्कार द्वारा सम्पूण 
शास्त्रीय मर्यादाएँ नष्ट हो जाती हैं । अपकार-वृद्धि से परस्पर अपकार के कारण 
लोक-क्षोभ हो जाता है : 


दुष्येयुः सर्ववर्णाइच भिद्येरन्‌ सवसेतवः। 


सर्वलोकप्रकोपकच भवेदण्डस्य विक्रमात्‌ ॥ 
( मनु० ७.२४ ) 


जहाँ दण्डःप्रणेता नेता यथावत्‌ विषयानुरूप दण्ड-विधान करता है और 
श्यामवणे, लोहित-नयन देवता से अधिष्ठित दण्ड प्रचलित रहता है, वहाँ प्रजा 
कभी व्याकुल नहीं होती : 
यत्र चयामो लोहिताक्षो दण्डश्चरति पापहा । 
प्रजास्तत्र न सुह्यन्ति नेता चेत्‌ साधु पञ्यति ॥ 
( मनु० ७.२५ ) 
अभिषिक्त, सत्यवादी, धर्म-अर्थ-काम का वेत्ता, तत्त्वातत््वविचार करनेवाला 
प्राज्ञ राजा ही उस दण्ड का विधाता होता है : 


तस्याहुः संप्रणेतारं राजानं सत्यवादिनिम्‌। 
समीक्ष्य कारिणं प्राज्ञं घर्मकामार्थंकोदिद्‌म्‌ ॥ 
| ( मनु० ७.२६ ) 
्रकृष्टतेजःस्वरूप वह दण्ड अक्ृतात्माओं के लिए दुर्धर होता है । वही दण्ड 
(राज) धर्म-विमुख होने पर पुत्र-बान्धवादिसहित राजा को ही नष्ट कर देता है: 
दण्डो दि सुम्रइत्तेजो दुर्घरइचाङतात्मभिः। 
घर्माद्िचरिंतं इन्ति नृपमेव सबान्धवम्‌ ॥ 
र ( मनु० ७.२८ ) 
'_ गुण-दोषों के विवेक के बिना प्रयुक्त दण्ड नप-नाश के अनन्तर दुग, राष्ट्र, 
ब भराणिसहित पूथिवी एवं अन्तरिक्ष छोकगत मुनियों एवं देवताओं को भी 
“डित करता है, क्योंकि सांकर्यं एवं अव्यवस्था फँलने से हविःप्रदानादि का 


’ कोप हो जाने से यह सव होना अवश्यम्भावी है । 
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ततो दुगं च राष्टः च लोक॑ च सचराचरम्‌ । 
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- | ४: य-द] 
शुचि, सत्यसन्ध एवं यथाशास्त्र व्यवहार करनेवाला, शोभनसहाययुक्त 
श्रोमान्‌ तत्त्वज्ञ राजा ही ठीक-ठीक दण्ड का प्रयोग कर सकता है : 


शुचिना सत्यसन्धेन यथाशास्त्राचुखारिणा | 
प्रयोक्तुं शाक्यते दण्डः सुलहायेन घीमता ॥ 
( सनु० ७.३१ ) 


राजा का कतव्य है कि प्रात: उठते ही त्रेविद्य ( ऋक्‌, यजुः, सामवेदो के 
सम्यक्‌ ज्ञाता ), वृद्ध तथा नीतिशास्त्र के विद्वात्‌ ब्राह्मणों को उपासना करे । वेद- 
वेत्ता, पवित्र, वृद्ध विप्रों की सदा सेवा करनी चाहिए; क्योंकि वृद्धसेवी का राक्षस 
लोग भी सम्मान करते हैं । विनीतात्मा होकर शी राजा सदेव उनसे विनय का 
अस्यास करता रहे । विनीतात्मा राजा कभी नष्ट नहीं होता : 


त्राणान्‌ पर्युपासीत प्रातरुत्थाय पाथिवः। 
त्रेविद्यदृद्धान्‌ विदुषस्ति्ेत्तेषां ज शासने ॥ 
वृद्धांश्च नित्यं सेचेत विप्रान्‌ चेदबिद्‌ः शुचोन्‌। 
चुद्धसेवी हि सततं रक्षोभिरपि पूज्यते ॥ 
तेभ्योऽघिगच्छेद्विनयं विनीतात्मापि नित्यशः । 
चिनीतात्मा हि नुपतिने विनश्यति कर्हिचित्‌ ॥ 

( मनु० ७.३७-३९ ) 


अविनय के कारण हाथी, घोड़े, कोश आदि से युक्त भी बहुत-से राजा 
नष्ट हो गये और विनय के कारण ही निःसाधन एवं बनस्थों ने भी राज्य प्राप्त 
कर लिया था । अविनय के कारण वेन, नहुष, सुद, पेजवन, सुमुख, निमिं नष्ट हो 
गये । विनय से ही वेत्य, पृथु एवं मनु ने राज्य प्राप्त किया तथा कुबेर ने ऐर्वये 
एवं विश्वामित्र ने ब्राह्मण्य प्राप्त किया राजा को चाहिए कि वह ब्रह्मचर्याश्रम में 
पठित वेदों का ऋक्‌-यजुः-सामवेदरूप त्रयी के वेत्ताओं से ग्रन्थतः एवं अर्थतः 
अभ्यास करता रहे। इसी प्रकार योग-क्षेम का प्रतिपादन करनेवाली अर्थशास्त्ररूप 
दण्डनीति का भी परम्परापूर्वंक अभ्यास करता रहे। | 

राजा आस्वीक्षिकी, त्रयीविद्या, दण्डनीति एवं अभ्युदय तथा व्यसन में हषे- 
विषाद का प्रशमन करनेवाली ब्रह्मविद्या का भी उसके वेत्ताओं से ज्ञान प्राप्तकर 
अभ्यास करता रहे वह लोऋ-व्यवहार से ऋषि, बाणिज्य, पशुपा तादिरूप वार्ता- 
शास्त्र का भी सम्यक्‌ ज्ञान प्राप्त करे : 


त्रविद्येभ्यस्त्रयी विद्यां दण्डनीति च शाश्वतीम्‌। 
आन्वीक्षिकी चात्मविद्यां वार्तारस्भांइब लोकतः ॥ | 
{ ( सनु० ७.४३ ) ` | 
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गीता के अनुसार भी राजर्षियों को ससाधन सांख्यविद्या का ज्ञान होता 
था। राज्य-संचालन में सन्धि विग्रह, यान, आसन, दृधीभाव आदि अनेक परि- 
स्थितियों का सामना करना पड़ता है । ब्रह्मविद्या के विना धर्यं तथा शोक-मोह- 
राहित्य होना सम्भव नहीं । 


राजा को चाहिए कि चक्षुरादि इन्द्रियों पर बिजय प्राप्त करने के लिए 
सवेदा प्रयत्त करता. रहे; क्योंकि विषयासक्तिवर्जित जितेन्द्रिय ही प्रजा को वश 
में कर सकता है : | 


इन्द्रियाणां जये योगं समातिष्ठेद्दिवानिशम्‌ । 
जितेन्द्रियो दि शक्नोति बशो स्थापयितुं प्रजाः ॥ 
[( मनु ० ७.४४ ) 


रावण के मरने पर विलाप करती हुई मन्दोदरी ने कहा था कि “आपको 

राम के बाणों ने रणांगण में घराशायी नहीं किया, किन्तु आपकी इन्द्रियों ने ही 

` आपको पराजित किया है' : इन्द्रियेरेष निज्जितः ( वा० रा० युद्ध० १११. १६ )। 

इन्द्रियों का गुलाम, विषयों का कीड़ा और कामिनो-कांचन का किंकर कभी 
शासनाधिकारी नहीं हो सकता । 


` दस कामज और आठ क्रोधज, इस तरह अष्टादश व्यसन दुरन्त होते हैं । 
अतः प्रयत्नपूर्वक सर्वदा इनसे वचना चाहिए । कामज व्यसनों में फसकर राजा 
अर्थे-काम से वंचित हो जाता है, तो क्रोधज व्यसनों में व्यासक्त होने पर उसे प्रकृति- 
कोप द्वारा अपने शरीर से भी हाथ धोना पड़ता है। 


शिकार करना, जुआ खेलना, दिवा-निद्रा, परदोषवणंन, स्त्री-प्रसंग, मद्य- 
पान, नृत्य, गीत, वादित्र, चथा भ्रमण ये दस कामज दुगुंणों के गण हैं : 


मृगयाक्षो द्वास्वप्नः परिवाद्‌? स्त्रियो मदः । 
तौर्यत्रिकं घृथाटया च कामजो दशको गणः ॥ 
क्‍ ( मनु० ७.४७ ) 









` ` झेशुन्य (अविज्ञात दोष का आविष्कार ), साहस ( साधुपुरुषों का वध- 

">> led च निग्रह ) द्रोह, ( छ्म'से विरोधियों का वध करना ), ईर्ष्या 

( अन्यो र गुणों की असहिष्णूता ), असूया ( परगुणों सें दोष का आविष्करण ), 

8 qe \ अर्थ का अपहरण एव देय का अदान ), वाक्‌-पा रुष्य ( कट्वादिता ), 
. दण्डपारुष्य ( ताइनादि ) ये आठ क्रोधज व्यसन हैँ: ` 











वेदों से स्म्रतियों तक १३ 


| पेशुन्यं साहसं द्रोहं ईष्याऽसूयाऽथंदूष णम्‌ । 
चागदण्डजं च पारुष्यं क्रोघज्ञोऽपि गणोऽष्टकः ॥ 
( मनु० ७.४८ ) 


इन दोनों गणों का भी परम मूल लोभ है, अतः लोभ को जीतने का 
| पर्याप्त प्रयत्न होना चाहिए । . । 
| योरप्येतयोमूलं यं सर्वं कवयो विदुः। 
| ` त यत्नेन जयेलोभं तञ्जावेतादुप्रो गणो ॥ 
( मनु० ७.४९ ) 
मद्यपान से संज्ञानाश और यथेष्टचेष्टा आदि से देह ओर धन दोनों ही का 
नाश सम्भव है। दत से वेर, विग्रह आदि दोष होते हैं। स्त्रो-असंग से सत्क्रियाओं 
का कालातिक्रमण एवं धर्म-लोप होता है। अंगच्छेदनादि दण्ड-पारुष्य अशक्यः 
समाधान होता है । वाक॒पारुष्यसंभूत कोपानळ की प्रशान्ति दान-सम्मानादि 
पानीय के सिवन से हो सकती है; किन्तु मर्म-पीड़ाकर होने से प्रायः वाक्‌-प्रहार 
दुश्चिकित्स्य होता है। उसको अपेक्षा अर्थदूषण का समाधान प्रचरतर घन-प्रदान 
| आदि से हो सकता है । 
| इनमें भी कामजगण में मद्यपान, द्यत, अवध स्त्री-प्रसंग एवं मृगया ये 
| चार परम अनर्थ के हेतु हैं : 
पानमक्षाः स्त्रियदचेव सूगय। च यथाक्रमम्‌। 
पतत्कष्ठतमं विद्याच्चठुष्कं कामजे गणे ॥ 
( मनु० ७.५० ) 
क्रोधजगण में भी दण्डपातन, वाक्‌-पारुष्य और अर्थेदूषण, ये तीन अत्यन्त 


हेय हैं : 


Rr SSIS 498 


दण्डस्य पातनं चेव वाक्याद्या्थदूषणे । 
क्रोधजेऽपि गणे विद्यात्‌ कष्टमेतर्त्रिक्‌ सदा ॥ 
[ ` ` ( सनु० ७.५१ ) 

इन सातों में भी पृव॑-पूर्व अत्यन्त अनर्थ-हेतु हैं ॥ व्यसन शत्य से भी अधिक 
भयंकर होता है । कारण अव्यसनी मरकर स्वगे जाता है, किन्तु व्यसनी तो उत्तः 
रोत्तर अधोगति को ही प्राप्त करता है। | 

राज्य में राजा के पश्चात्‌ दूसरी कोटि का महत्त्व ग मन्त्रो का होता है। कहीं 
कहीं तो योग्य मन्त्री घोर संकट के समय भी अपने बुद्धि-वेभव द्वारा राजा का 


कक... 
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उद्धार करते हैं । राष्ट्रव्यापी महान्‌ कायों का निर्वहण एक व्यक्ति से सम्भव नहीं । 
इसीलिए मनु के अनुसार सात या आठ मन्त्रियों का संकलन करना अत्यावश्यक 
है । वे पितृ-पितामहादि क्रम से राष्ट्र के भक्त तथा शास्त्रवित्‌, शुर, कुलीन एवं 
परीक्षित होने चाहिए : 


मोलाज्छास्त्रविदः शुरालब्धलक्षान कुलोद्भवान्‌ । 
सचिवान्‌ सत चाष्टो वा प्रङुर्वीत परीक्षितान्‌ ॥ 
' ( मनु ० ७.५४ ) 


सामान्य मन्त्रों में अगोपनीय सन्धि, विग्रहादि का विचार करना चाहिए। 
दण्ड, कोश, पुर, राष्ट्र इन चतुविध स्थानों का चिन्तन करना चाहिए : तिष्ठस्यने- 
नेति स्थानम्‌। दण्ड अर्थात्‌ हस्ति, अश्व, रथ, पदाति प्रभृति दण्ड-साधनों एवं उनके 
पोषण-रक्षणादि का विचार करना चाहिए । कोश अर्थात्‌ अर्थसंग्रह एवं आय- 
व्ययादि, पुररक्षण, राष्ट्र अर्थात्‌ देश एवं तद्वासी मनुष्य-पर्वादि सर्वसाधारण के 
योग-क्षेमादि का विचार करना चाहिए। प्रत्येक का एकान्त में अभिप्राय जानकर 


फिर सामूहिक रूप से सवके साथ भी अभिप्राय जानते हुए राज्यहित का कार्ये 
प्रारम्भ करना चाहिए । 


इन सब मन्त्रियों में भी जो विशिष्ट धामिक, विद्वान्‌ ब्राह्मण हों, उसके 


साथ षाड्गुण्य-संप्रयुक्त मन्त्रणा करनी चाहिए। उसके प्रति विश्‍वस्त होकर उसके 
परामश से हो सब कर्मों का प्रारम्भ करना चाहिए । 


इसी प्रकार राजा के लिए अनुरक्त, शुचि, दक्ष एवं स्मृतिमान्‌ तथा देश- 
चित्‌, वपुष्मान्‌ निर्भय एवं वाग्मी दूत भो होना चाहिए। अमात्य सेनापति के अधीन 
हस्त्यश्वादि दण्ड का होना तथा उन्हींकी इच्छानुसार दण्ड की प्रवृत्ति होनी चाहिए । 
सन्धि-विग्रहादि दूत के आयत ( अधीन ) होते हैं । संहतों के भेदन एवं भिन्नों के 


सन्धान में दूत ही समर्थ होता है। दूत को तिगूढ़ अनुचरों द्वारा प्रतिपक्ष के आकार 
को जानना चाहिए और उनके द्वारा शुन्ध, लब्ध, अपमानितों. के सम्बन्ध तथा 
उनके ( करने के लिए इष्ट ) को भी जानना चाहिए। 

राजा को राजधानी ऐसे स्थान पर होनी चाहिए, जहाँ जल एवं 

| एवं तृण का 
पा ० न हो; प्रचुर वात-आतप ( हवा-घूप ) आते हों तथा जो बहुत धन- 
ह शाता र दसे परिपूर्ण हों, प्रचुर धामिकजनों से प्रकीर्ण, रोग-दोषादि से रहित, पुष्प, 
=. ` तप; लता, र वल्ली से मनोहर हो । वहाँ समीप के वास्तव्य, आटबिक आदि सवंथा 
|. २ अणव हों ओर कृषि-वाणिज्यादि जीविकाएँ सुलभ हों । 

युग में विविध दुर्गों का महत्त्व कम समझ में 
सत्रों तथा परमाणुबम, उद्जनबम के सक्षम 
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सामान्य दुर्गो का उपयोग अत्यल्प है । फिर भी विविध 'दुगों' का उपयोगः नगण्य 
नहीं है । प्राचीनकाल में भी पुष्पक आदि विमान तथा आग्नेय, ब्रह्मास्त्र, नारा. 
यणास्त्र ही नहीं; त्रेलोक्यसंहारक्षम पाशुपतास्त्र तक थे; किन्तु उनका प्रयोग 
साधारण-सी स्थिति में कभी नहों होता था । अत्यन्त असाधारण परिस्थिति में 
ही उनका उपयोग होता था: 


'घन्यदुग' ( चारों ओर दूर-दूर तक मरुप्रदेश ) का होना भी आवश्यक 
है । राजधानी पाषाण, इष्टकादि के विस्तार की द्विगुणित उच्चता से युक्त प्राकार 
द्वारा वेष्टित होनी चाहिए, जहाँ युद्ध के समय सनिकों का भ्रमण हो सके । 
जिसमें सावरण गवाक्ष हों जिनके द्वारा शत्रु पर गोले बरसाये जा सक, वह 'मही- 
दुगं' है । अगाधजल से वेष्टित होना 'जळदुग' है । चारों ओर ८ मील महावक्षों 
एवं कंटकवाले गुल्म-लतादि से परिवृत होना 'वाक्षेदुगं' है। चारों ओर हस्ति, 
अश्व, रथ तथा तात्कालिक अन्य वाहनों से समन्वित एवं पदाति-सेना से पुर का 
वेष्टित करना 'नुदुगे' है। संकुचित एक मार्ग से युक्त तथा दुरारोह नदी-प्रस्रव- 
णादियुक्त गुप्त पवतपृष्ठ 'गिरिदुगं' है । | 


इन सभी दुगों में 'गिरिदुग' का सर्वाधिक महत्त्व है। चतुदिग तृणाकीरण 
महीदुगं मूषकादि से व्याप्त हो । जलदुगं नक्र-मकर!दि से दुर्गम होना चाहिए । 
वृक्षदुगे वानरादि से व्याप्त, नृदुगं मनुष्यों एवं गिरिदुगं देवों से आश्रित होना 
चाहिए । दुर्गाश्रित एक योद्धा सौ शत्रुओं से और सौ दस सहस्न सेनिकों का सामना 
कर सकता है। यह दुग विविध आयुधों, वाहनों घन-धान्यों, ब्राह्मणों एवं शिल्पियों 
तथा यन्त्रों एवं पर्याप्त, अन्न, जल, यवस्‌ से परिपूर्ण रहना चाहिए । उस दुगे के 
भीतर देवमन्दिर, राजकीय प्रासाद, अरिनिशाला, आयुधागार आदि होने चाहिए । 


राजा को समान वर्ण की, सर्वलक्षण-सम्पच्न महाकुलोत्पन्न, मनोहारिणी तथा 
सुन्दर रूपगुणों से युक्त कन्या के साथ विवाह कर उसे महारानी वनाना चाहिए : 


तद्ध्यास्योद्वहेद्‌ भायां सवर्णा लक्षणान्षिताम्‌। 
कुले मदति सम्भूतां हृद्यां रूपगुणान्विताम्‌ ॥ 


( सनु ० ७.७७ ) ः 


पुरोहित एवं ऋत्विजों का भी वरण करना आवश्यक है । वे ही राजा के 
श्रौत एवं स्मातं कर्मों के सम्पादक हैं, जो गृह्य तथा त्रेता अग्नि दो संपाद्य ए 
हैं। राजा पर्याप्त दक्षिणावाळे अश्वमेध, राजसूय आदि बड़े-बड़े यज्ञो से देवो का 
पूजन करे और धर्मार्थ नाना प्रकार के भोग, कच्या, गुह, सुवणं, वस्त्रादि; विविध 
धन ब्राह्मणों को प्रदान करे : | Sai 
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पुरोहितं ख कुर्वीत वृणुयादेव चत्विजम्‌। 
तेऽस्य गरह्याणि कर्माणि कुर्युवंतानिकानि च ॥ 
यजेत राजा क्रतुभिविविधेराप्तदक्षिणे! । 
घर्माथ चेव विप्रेभ्यो दद्याद्‌ भोगान्‌ धनानि च ॥ 
` ( मनु० ७.७८-७९ ) 


राजा आप्त अमात्यादि द्वारा शास्त्रानुसार राष्ट्र से वाषिक कर उगहवाये। 
इसी तरह स्वदेशवासी प्रजा के साथ स्तेहादि द्वारा पितृतुल्य स्तेही वनकर व्यव- 
हार करे : | 


सांवत्सरिकमाप्तेश्व. राष्ट्रादाह् रयेहलिम्‌ । 
स्याच्चाम्नायपरो लोके वतत पित्वन्नूणु ॥ 
( मनु० ७.८० ) 


राजा को चाहिए कि हस्ति, अश्व, रथ, पदाति, कृषि, वाणिज्यादि विविध 
विभागों के पृथक्‌-पृथक्‌ कुशल अध्यक्षों को नियुक्त करे । वे लोग तत्‌-तत्‌ विभागों 
के कार्यकर्ताओं के कार्यों की देखरेख करं । राजा को गुरुकुल से समावृत ब्राह्मणो 
का पूजक होना चाहिए। उनको दिया हुआ धन-धान्य ही राजा की अक्षय निधि 
है। उसे चोर या शत्रु कोई नहीं नष्ट कर सकता । ब्राह्मण के हाथ पर दिया हुआ 
दान अग्निहोत्र से भी वरिष्ठ होतां है। कारण अग्निहोत्र का हवि; कभी खुत, 
अघःपतित या दाहादि से शुष्क हो सकता है; किन्तु ब्राह्मण के मुख में हुत अर्थात्‌ 
ब्राह्मण-हस्त पर प्रदत्त दान में उक्त कोई भी दोष नहीं आता : 


न स्कन्दते न व्ययते न विनशइयति किचित्‌ । 
घरिष्ठमग्निहोत्रेभ्यो त्राह्मणस्य सुखे. हुतम्‌ ॥ 


[ ( मनु० ७.८४ ) 
अब्राह्मण को दिया दान कथित फल समगुण देता है । क्रियारहित ब्राह्मण- 


बुव को दिया दान दुगुना फल देता है। अध्ययन प्रारम्भ करनेवाले ब्राह्मणको 


दिया.दान लक्षगुण फल देता है । किन्तु समस्त शाखीय मन्त्र-्राह्मणात्मक वेदका 


साङ्गोपाङ्ग अध्ययन करनेवाले ब्राह्मण को प्रदत्त दान अनन्त-गुणित फल देता है। 


'खममत्राहणे दानं द्विगुणं त्रा्मणभूवे । 
प्राधीते शतसाहस्रमनन्तं वेदपारगे ॥ 


( मनु० ७.८५ ) 
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पात्र के तारतम्य से श्रद्धा का तारतम्य होता है। उत्तम श्रद्धा एवं उत्तम 
पात्र के अनुसार ही परलोक में दान का उत्तम फल होता है: 


पात्रस्य हि विशेषेण अ्रद्धघानतयेव्र च। 
अद्पं घा बहु वा प्रेत्य दानस्य फलमइडुते ॥ 
( मनु० ७.८६ ) 


प्रजा का सम्यक पालन ओर संग्राम में अनिवतित्व ( पीठ दिखाकर न 
आना ) एवं ब्राह्मण-सुश्रूषा राजा के लिए स्वर्गादि श्रेय का परम साधन है : 


सङ्ग्रामेष्वनिवतित्वं प्रजानां चेव पालनम्‌! 
सुभषा ग्राह्मणानां च राश्ञां श्रेयस्कर परस्‌ ॥ 
( मनु० ७.८८ ) 


परस्पर एक दूसरे को हनन करने की इच्छा से सम्मुख युद्ध करते हुए रण 
से अपराङ मुख होनेवाला राजा स्वर्गं का भागी होता है। फिर भी आस्तिकों की 
परम्परा के अनुसार कूट छन्दमय आयुधों से रण में शत्रु का वध उचित नहीं । 
राजा कर्ण्याकार फलक, विषदिग्ध या अग्निदीप्त कलकवाले बाणों से भी प्रहार 
न करे | रथ त्यागकर भूमि पर खड़े, क्लीब तथा कृतांजलि, मुक्तकेश, उपविष्ट, 
तथा "मैं तुम्हारा हूँ ऐसी प्रार्थना करनेवाले को भी कभी नहीं मारना चाहिए । 
सुप्त, कवचहीन, नग्न, निरायुध, अयुध्यमान तथा प्रेक्षक को भी कभी न मार । 
भग्नायुध, पुत्रशोकादि से आतं, बहुप्रहार से व्याकुळ, भीत एवं युद्धपराङ सुख 
रिपु को हिष्ट क्षत्रियों का धर्म स्मरणकर कभी नहीं मारना चाहिए । वसे संग्राम 
में क्षत्रिय का भयभीत होना या रण से पराङ मुख होना पाप है। ऐसा योद्धा 
संग्राम में शत्रु द्वारा हत होकर स्वामी के दुष्कृतों का भागी होता है । 


वेदान्त में नणय किया गया है कि उपासक या ज्ञानी के द्वेषी उनके पाप- 
कृत्यों के भागी होते हैं, तो उनके भक्त उनके पुण्यकृत्यों के भागी होते हैं : छहदः 
पुण्यकृत्यानां दुह्दः पापरृत्यानाम्‌ । जो उसके आमुष्मिक सुकृत होते हैं, उनका 
भागी स्वामी होता है। संग्राम में पृथक्‌-पृथक्‌ जीतकर जो रथ, अरव, हस्ति, छत्र, 
वस्त्रादि, धनधान्यादि, गवादि, दास्थादि, गुड-लवणादि, सुवर्ण-रजत-व्यतिरिक्त 


ताम्रादि प्राप्त करता है, वह उसीका होता है। फिर भी उसमें राजा को उद्धार _ 


के रूप में सुवर्ण, रजतादि तथा हस्ति, तुरगादि समर्पण करने चाहिए । इस विषय 
में निम्नलिखित श्रुति प्रमाण है : इन्द्रो चे बुतं इत्वा स मदान्‌ भूत्वा देवता अब्र: 
वीदुद्धारं ससुद्धरत । 
राजा के साथ सबने मिलकर जो जीता हो, उसमें प्रत्येकको अपने पुरुषार्थे 
के अनुसार मिलना चाहिए । योद्धाओं का यह परस्प राप्राप्त अविगहित धर्म है । 
ड 
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न कूटैरायुचेहन्यायध्यमानो रणे रिपून्‌। 


ब: कर्णिभिर्नापि दिग्धेरनारिबिज्बलिततेजनेः ॥ 

न च इन्यात्स्थळारूढं न क्लीबं न कृताऽञरलिस्‌। 

न सुक्तकेशं नासीनं न तवार्प्रीति वादिनम्‌ ॥ 

त सुप्तं न विसन्नाहं न नग्नं न निरायुधम्‌ । 
नायुद्ध्यमानं पश्यन्तं न परेण खमागतस्‌ ॥ 
नायुघव्पसनप्राप्तं नातं वालिणरिक्षतस्‌ । 

न सीतं न परावृत्तं सतां घर्ममजुस्मरन्‌ ॥ 

यस्तु भीतः पराकृत्तः संग्रामे न्यते परेः । 

| भतुर्यद्दुष्ङतं किञ्चित्‌ तत्लव प्रतिपद्यते ॥ 
` . ` .यञ्चास्य खुकृतं किञ्चिदसुभराथघुपाजितम्‌। 
भर्ता तत्सर्वमादत्ते परादरत्तद्दतस्थ . तु! 

रथाच्वं हस्तिनं छत्रं घनं चान्यं परान्‌ स्त्रियः । 


; सर्वेद्रव्यांणि कुप्यं च यो यज्ञयति तस्य तत्‌ ॥ 
[ राक्ञञ्च दद्य॒रुद्धारमित्येषा वेदिको श्रुतिः 
- राज्ञा च सर्चयोचेभ्यो दातव्यमपथग-ज्जितस्‌॥ 


र री ( मनु ० ७.९०१७ ) 


i : रण में शत्रुओं को मारता हुआ भी क्षत्रिय धर्मच्युत नहीं होता। क्षत्रिय 
के अतिरिक्त घमंयुद्ध में सम्मिलित अन्य लोगों पर भी यही धर्म लागू होता है। 


एषो5जुपस्क्रतः प्रोक्तो योघघमंः खनातनः। 
. सस्माद्मान्व च्यवेत क्षत्रियो घ्नन्‌ रणे रिपून्‌ 
Sa ( मनु० ७.९८ ) 
. .राजाकाघमं ह कि वह अलब्ध भूमि, हिरण्य आदि को युद्ध से जीतने का 
प्रयत्न करे और लब्ध की ठीक-ठीक देखरेख करते हुए उनके रक्षण का प्रयत्न 
करेः। रक्षित का व्यापारादि द्वारा वर्धन करे और वृद्धि का धन ( व्याज ) पात्रों 
| अलब्धं चैच लिप्सेत लब्धं रक्षेत्‌ प्रयत्नतः । 
' . रक्षितं वघयेच्चेव बुद्ध पात्रेषु निःक्षिपेत्‌ ॥ 


>~ 


=. t 


( मनु ० ७.९९ ) 


लक तब ला हा जाय ब रहे अस्त्रविद्यादि द्वारा 
73 न डक Co करता रहे, गोपनीय मन्त्र आदिकों को गुप्त रखे और शत्रु के 


में: तत्पर रहे: ` | 


| वेदों से स्मृतियों तक १९ 


ब्ित्यसुद्यतद्ण्डः स्यात्‌ नित्यं विद्वतपोरुषः । 

नित्यं संचुतसर्वाों नित्यं छित्रानसायरेः ॥ 
| ( मनु० ७.१०२ `) 
नित्य उद्यतदण्ड से सव उद्ढिग्न होते हैं । अतः दण्डसे सव भुतों को वश में 
करना चाहिए ( ७.१०३) । राजाको सदा ऐसा यत्न करना चाहिए जिससे शत्र 
| उसके प्रकृति-भेद आदि छिद्रों को न जाने । किन्तु स्वयं वह चारों द्वारा शत्रु 
| के प्रकृति-भेद आदि छिट्रों को जाने। जैसे कछुबा चरणादि अङ्गों को अपनी 
द देह में छिपा लेता है, वेसे ही राजा अपने अमात्य आदि अङ्गों को दान, सम्मान 
| आदि से अपने वश में रखे । फिर भी यदि दैववशात्‌ प्रकृति-भेद आदि छिद्र हो 

जायं तो यत्नपूर्वक उनका प्रतीकार करे : 


| नास्य छिद्रं परो विद्याद्‌ विधाच्छिद्रं परस्य तु । 
| गूहदेत्‌ कूर्मं इवाज्ञानि रक्षेद्विवरमात्मनः॥ 

( मनु ७.१०५ ) 
| जसे जल में अतिचंचळ-स्वभाव भीन को पकड़ने के लिए बक एकाग्र 
| अन्तःकरण से चिन्तन करता है, वेसे ही अत्युत्तम रक्षा का प्रवन्ध करनेवाले भी 
विपक्ष के देश-ग्रहणादि अर्थों का एकाग्रता से चिन्तन करे । जैसे प्रबल एवं अति- 
स्थूल गजसमूह पर भी व्याध आक्रमण करता है, वेसे ही बलवान्‌ द्वारा आक्रमण 
होने पर संश्रयादि उपायान्तर की सम्भावना न होने पर सर्वशक्ति से आक्रमण 
करे । जसे पालकों द्वारा पूर्ण रक्षण-प्रयास होने पर भी देवात्‌ असावधानीवश वृक 
पशुओं का हरण कर ही लेता है बसे ही दुर्गादि में अवस्थित रिपु को भी प्रमाद में 
पाकर व्यापादित कर देना चाहिए । जसे वधां सर्वथां तत्पर अनेक व्याधों के मध्य 
पड़ा हुआ भी शश ( खरगोश ) कुटिलगति से उछलकर भाग निकलता है, वसे हो 
स्वयं निबंछ होकर वलवानों से घिरा होने पर भी राजा किसी प्रकार शत्रुओं में 
व्यामोह्‌ उत्पन्न कर गुणवान्‌ तथा बलवान्‌ अन्य राजाओं का संश्रय पाने के लिए 
निकल जाय : 


> 


बकवच्चिन्तयेदुर्थान्‌ सिंहवच्च पराक्रमेत्‌ । 
दुझथच्चावळुस्पेत शशवच्च विनिष्पतेत्‌ ॥ _ 
।( मनु ० ७.१०६ ) 
राजा का कतव्य है कि जो उसके परिपन्थी (वाधक) हों उन्हें भी साम, दान, 
भेद, दण्डरूप उपायों से वश में लाये ( ७.१०७ ) । यदि प्रथम तीन उपायों से हि 
वे वश में न आयें तो क्रमशः लघु, गुरु दण्ड से भी उन्हें वश में झाये ( ७,१०८ ) । हक 
नीतिज्ञ लोग साम आदि चारों उपायों में राष्ट्रवुद्ध के लिए साम एवं दण्ड की. ब 
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ही प्रशंसा किया करते हैं। साम में प्रयास, धन्य, सेन्यक्षयादि दोषों के बिना 
ही काम चल जाता है । दणड में यद्यपि प्रयासादि अपेक्षित होते हैं, फिर भी कार्यः 
सिद्धि होती है ( ७.१०९ )। जेसे कर्षक क्षेत्र में एक साथ उत्पन्न होने पर भी धान्य 
का रक्षण और तृणादि का उद्धरण ( उखाड़ना ) करता है, वैसे ही राजा अपने 
राष्ट्र में विरोधी दुष्टों का संहार कर शिष्ट पुरुषों तथा उनके वन्धु-वान्धवों 
का रक्षण करे ( ७.११० ) । 


जो राजा बिना विचार किये सभी राष्ट्रिय जनों का धन-प्रहण तथा मार- 
णादि कष्टों से पीड़न करता है, वह शीघ ही जनपद-वररूप प्रकृति-कोप एवं अधमं 
के कारण राज्य, जीवन एवं वन्धु-वाच्धवादिसहित नष्ट हो जाता है । जसे 
अनशन आदि से शरीर का शोषण तथा प्राणों का क्षय हो जाता है, बसे ही राष्ट्र- 
पीडन द्वारा प्रकृति-कोप से राजाओं के भी प्राण नष्ट हो जाते हैं : 


मोद्दाद्राजा स्वराष्ट्रं यः कर्षयत्यनवेक्षया । 
सोऽचिराद्‌श्रच्यते राउ्याज्जीविता'्य खबान्धवः ॥ 
शरीरकर्षणात्‌ प्राणाः क्षीयन्ते प्राणिनां यथा। 
तथा राज्ञामपि प्राणाः क्षीयन्ते राष्ट्रकर्षणात्‌ ।। 

( मनु० ७.१११-१२ ) 


राष्ट्-रक्षण के लिए आवश्यक है कि एक ग्राम, दश ग्रामे एवं विशति ग्रामों 
के गुणवान्‌ घामिक अधिपति बनाये जायें । इसी प्रकार शत-ग्राम-पति एवं सहल 
ग्रामपति नियुक्त किये जायं । ग्राम में चोर आदिके उपद्रव दूर करने के लिए 
ग्रामपति स्वयं प्रयत्न करे । सफलता न मिलने पर दशेश से सहायता ले । दशेश 
क से । इसी प्रकार विशतीश शतेश से और शतेश सहख्ेश से सहायता 


: द्वारा राजा के लिए प्रतिदिन देय जो अन्न या इन्धनादि द्रव्य 
हों उन्हें ्रामपति अपनी वृत्ति के लिए प्राप्त करे। यह वाबिक राजकीय कर से 
हा देय समझना चाहिए। इसी प्रकार दश-ग्रामपति एक कुळ का भोग करे । 
क ग्रामशताध्यञ्च मध्यम एक ग्राम और सहस्नधिपति मध्यम पुर का 

न्म [करे षड्गव हल मध्यम हल' होता है । ऐसे दो हों से जितनी भूमि में 
कृषि होती है, बह 'कुर' कहलाता है। दशग्र।मपति वृत्त्यर्थं उसे स्वीकार करे । 
राजा का स्निरघ मन्त्री सावधानी से उनके सब कामों की देखरेख करे । 


अवश्य ही आजकल पारिश्रमिक या वेतन बहुत ऊँचा है; फिर भी वस्तुओं 
का मूल्य.उससे भी बहुत अधिक बढ़ा-चढ़ा है। जसे-जेसे न की माँग होती 


श 


ibis | है, वसे ही वेसे ही वस्तु का मूल्य बढ़ता है। जेसे-जेसे वस्तु-मूल्य बढ़ता है, वैसे । 








बैदों से स्मृतियों तक | २। 


वैसे वेतनवृद्धि की माँग होती है । फलतः चारों ओर अव्यवस्था और अशान्ति ही 
दिखाई देती है । आज की अपेक्षा प्राचीन प्रणाली बहुत ही अच्छी थी, जिसमें 


उत्पादित वस्तु का षष्ठांश ही कररूप में लिया जाता था । काम के अनुसार ही 


वेतन की व्यवस्था होती थो । 


ग॒हसम्मार्जन, जलवहनादि अपकृष्ट कार्यों के लिए प्रतिदिन एकपण भूति 
( वेतन ) मिलती थी और आच्छादन के लिए षाण्मासिक दो बस्त्र मिलते थे । 
उन्हें प्रतिमास द्रोण-परिमित अन्न दिया जाता था । आठ मुष्टियों का 'किञ्ित्‌, आठ 
किञ्डित्‌ का 'पुष्कल', चार पुष्कलों का 'पर्णपात्र' होता है, जषा क्रि महाभारत 
( शान्ति० ६०.३८ ) की टीका 'भावदीप' में नीलकण्ठ कहते हैं : 


अष्टमुष्टिभेवेत्किञ्चित्‌ किञ्चिदष्टा तु पुष्कलम्‌। 
पुष्कलानि तु चत्वारि पूर्णपात्रं प्रचक्षते ॥ 
'पर्णपात्र” या 'आढक' एक ही है ओर चार आढकोंका द्रोण होता है । 
मध्यम को प्रतिदिन तीन पण वेतन, ६ महीने में तीन जोड़ी वस्त्र और 
प्रतिमास तीन द्रोण अन्न मिलता था । 
उत्कृष्ट कार्य के लिए प्रतिदिन ६ पण भृति, ६ महीने में ६ जोड़ी वस्त्र 
और प्रतिमास ६ द्रोण अन्न मिलता था । 
शास्त्रों ने मजदूरी या वेतन के सम्वन्ब में मुख्यरूप से यही नियम माना है 
कि मालिक और नौकर के वीव आपसी सम्मति से जो तय हुआ हो, वही उसकी 
मजदूरी है । 
मिताक्षरा में 'भृतक' की इस प्रकार व्याख्या की है : मूल्येन यः कमें 
करोति स सुतष्कः। ( याज्ञवल्क्यस्मृति, व्यव०, मिता०, १८३ ) अर्थात्‌ मजदूरी या 
नौकरी को “भृति? कहा जात। है । भूतिकी परिभाषा यह है : 


यत्र याइश्ञी स्तिः परिभ्राषिता स्वामिद्चत्याभ्यां ताइशी तत्र शृत्तिस्रत्येन लभ्यते । 
( या० स्मृ० वीरभित्रोदय-टीका, १९३ ) 


वहीं 'मिताक्षरा' में नारदस्मृति का यह वचन उद्धृत किया गया है : 


भृत्याय वेतनं ददात्‌ कमंस्वामी यथाङृतम्‌। 
आदौ मध्येऽवसाने वा कमणो यहिनिदिचितस्‌ ॥ 
( नारदस्मृ० ६.२ ) 


भृत्य एवं स्वामी द्वारा निश्चित मूल्य ही वेतन है । हाँ, जहाँ वेतन विना 
निरिचत किये ही मालिक काम कराता है, वहाँ वाणिज्य, पशु तथा सस्य 
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( फसल ) से होनेवाले लाभ का दकवा भाग नौकर को राजा द्वारा दिलाया जाना 
चाहिए : 
मृतिम्रपरिच्छिद्य यः कर्म काप्यति तं प्रस्थाद्ृ=-( मिता० ) 


दाप्यस्तु दशमं भागं वाणिज्यपशुखस्यतः । 
अन्तिशचत्य सृति यस्तु कारयेसू स महोीक्षिया॥ 
( यां०स्मू० २.१९४ ) 
खाली हल चलानेवाला उससे होनेबाली आमदनी से तीसरा भाग पा सकता 
है । यदि भोजन-वस्त्र भी मिलता हो, तो उसे लाभांश का पाँचवाँ भाग मिलना 
चाहिए : 


ज्रिमागं पञ्चभागं वा यशहोयात्‌ सीरवबाहकः । 
भक्ताच्छादसरतः लीरादू आगं सुञ्जीत पञ्चम्रम्‌॥ 
(बृहस्पतिस्मृति ) 
किन्तु जहाँ नौकर देश-कालानुसार विक्रय, कर्षण आदि कार्यं ठीक-ठीक नहीं 
करता और प्रकारान्तर से व्ययादि बढ़ाकर लाभ संकुचित कराता है, वहाँ स्वामी 


| की इच्छा ही मुख्य है । अर्थात्‌ उसे सम्पूणं वेतन नहीं देना चाहिए । अधिक लाभ 
[ कराता है, तो दशमांश से अधिक देना चाहिए : 


देशं कालं च योऽतोयाइलाभं कुर्याच्च योऽन्यथा । 
तत्र स्यात्‌ र्वामिनइछन्दोऽधिकं देयं ऊतेऽधिके ॥ 
( याज्ञ० स्मृ० २.१९५ ) 
अनेक मजदुर जहाँ मिलकर काम करते हैं, वहाँ उनके काम के अनुधार 
वेतन मिळना चाहिए । कोई नौकर दो आदमी का काम करे तो उसे दुगुना वेतन 


दिया जाय । यदि कोई एक आदमी से भी कम काम करे तो उसे कुछ कम वेतन 
भी मिलना चाहिए । सारांश, यथानिइचयं अथवा मध्यस्थ द्वारा निर्णीत वेतन 


ही भृत्यों को मिलना उचित है, सभीको समान नहीं : 
यो यावत्‌ कुरुते कर्म तावत्तस्य तु चेतनम्‌ । 
उभयोर'्यद्चाध्यं चेत्‌ साध्ये कुर्याद्यथाश्चतम्‌ ॥ 
र | ( याज्ञ ० २.१९६ ) 
< 2 करनेवाले गोपाल की 


Pe 2 प कील मजदुरो का रूप मनु ने लिखा है कि ' 
भोजन-वस्त्र पानेवाला गोपाल ८ ओं ञ्‌ 

Pr अमकल मल छ दस गोओं का पालन करत मज पमें 
'एक गाय का दुध दिया जाय : (हो, उसे मजदूर के रू 
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गोपः क्षीरश्ृतो यस्तु ख़ दुह्याद्‌ दशतो चराम्‌। 
गोस्वास्यचुमते शत्यः खा स्रात्‌ पाळेऽस्र॒ते स्तिः ॥ 
( मनु० ८.२३१ ) 


राजकीय कर्मचारियों के लिए दूसरे ढंग का भी वेतन है। दस ग्राम पर 
शासन करनेवालों के लिए एक 'कुल' का लाभ मिलना चाहिए । बीस गाँवों पर 
शासन करनेवाले को पाँच कुलों का, शताध्यक्ष को एक 'ग्राम' एवं सहस्नाध्यक्ष को 
पुर का लाभ मिलना चाहिए । ग्रामवासी जो अन्न-पान, ईंधन आदि राजा को 
देते हैं, वह उस कर्मचारी को मिलना चाहिए । यह सव अधिकार शिक्षा, योग्यता 
आदि के आधार पर समझने चाहिए : 


दशी कुल तु युञ्जीत विशी पञ्च कुलानि च। 
ग्राम ग्रामशताध्यक्षः सहस्राधिपतिः पुरस्‌ ॥ 
( मनु० ७.११९ ) 


कौटल्य ने वेतन-निणंय के प्रसंग में सुत कातने के लिए कहा है कि सूत को 
चिक्कणता, स्थूलता, मध्यता आदि जानक वेतत-निर्धारण करे : 


शलक्ण-इ्थूल-मध्यतां च सत्रस्य विदित्वा वेतनं कब्पयेत्‌। 
( कौटलीय अर्थशास्त्र ३.२३.३ ) 


वे आगे कहते हैं कि अच्छा काम देखकर वेतन से अतिरिक्त तेल, उबटन 
आदि देकर भी मजदूरों को सम्मानित करे : सूरप्रमाणं ज्ञात्वा तैलामळकोद्व तच- 
रतान्‌ अञुगह्णीयात्‌ ( कौट० अर्थ० २.२३.५ ) । वे काम में कमी होने पर वेतन में भी 
कमी करने को वताते है : खूत्रहासे वेतनहासः ( वही, ७ ) । वेतन का समय बीत 
जाने पर मध्यम वेतन का विधान है : वेतनक्कालातिपातने मध्यमः ( वही १६ )। 


अर्थशास्त्रके तीसरे अधिकरणके १४वें अध्याय के १३वें सुत्र में कोटल्य ने 
मजदूरों के सम्वन्ध में बहुत कुछ कहा है। उससे भी प्राय: मालिक एवं नौकर 
द्वारा वेतन और काम का परिमाण निश्चित होता है । इसीलिए कहा गया है कि 
मालिक द्वारा निर्धारित काम से अधिक काम करने पर उतनी मेहनत व्यथ्‌ नहीं 
समझनी चाहिए : 

सम्प्राषिताद्धिकक्तियायां प्रयासं न मोघं ङुर्यात्‌। 

इस प्रकरण में याजकों तथा ऋत्विजों के वेतन पर भी विचार किया गया है। 

महाराज मनु कहते हैं कि प्रत्येक नगर में एक उच्चकुलसम्पन्न, सर्वाः 
चिन्तक प्रधान नगराधिकारी ( महापौर ) नियुक्त किया जाय जो हस्ति, अश्वादि 
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सामग्री से सम्पन्न एवं तेजस्वी हो । वह सदेव वलूसहित ग्रामपति, सहस्नाधिपति 
आदि के अधिकृत क्षेत्रों का दौरा करता रहे और चारों द्वारा सभी अधिपतियों की 
चेष्टाओं एवं प्रजा की स्थिति की सम्यक जानकारी प्राप्त करता र हे । प्रायः राज- 
कीय रक्षाधिकारी अधिकतर परस्व-प्रहग के अभ्यासी एवं se होते हैं । अतः 
उनसे अपनी प्रजा की सदा रक्षा करनी चा हिए । जो कार्याथियों से लोभवशात्‌ 
वाकछलादि द्वारा अशास्त्रीय घन ग्रह करते हों, राजा उनका सर्वस्व हरण कर 
नहे देश से निकाल दे । राजा को उचित है कि वह तत्तत कम में नियुक्त स्त्रियों 
एवं अन्य भृत्यों की स्थान एवं योग्यता के अनुरूप वृत्ति निश्चित करे : 


€ 


तगरे नगरे चेक कुर्यात्‌ सर्वार्थचिन्तकम्‌ । 
उच्चैः स्थानं घोररूपं नक्षत्राणामिव ग्रम्‌ ॥ 
खर तानलुपरिक्रामेत्‌ सर्वानेव सद्‌। स्वयम। 
तेषां वृत्तं परिणयेत्‌ सम्यग्राष्ट्रेणु तञ्चरैः ॥ 
राज्ञो हि रक्षाघिकृताः परस्वादायिनः शठाः । 
सुत्या भवन्ति प्रायेण तेभ्यो रक्षोद्माः प्रजाः ॥ 
भे कार्यिकेभ्योऽथंमेव एह्णीयुः पापचेतसः! 
तेषां सर्वस्वमादाय राजा कुर्यांत्‌ प्रवासनम्‌ ॥ 
राजा कर्मछु युक्तानां स्त्रीणां प्रष्यजनस्य च | 
प्रत्यहं कल्पयेद्‌ वृत्ति स्थानकमाडुरूपतः ॥ 
( मनु ७.१२१-२५ ) 


अ.गे कहा गया है कि व्यापारियों, वेश्यों से कर ग्रहण करते समय इस वात 
पर अवस्य विचार करें कि वें अन्न-वस्त्रादि कितने मूल्यमें खरीदे गये हैं ओर 
बिकने पर उनसे कितना मूल्य मिलेगा; कितनी दूर से ये वस्तुएँ लायी गयी हैं; 
इस व्यापारी के भोजनादि तथा यात्रा में कितना खर्च हुआ है; अरण्यादि मार्ग के 
बीच चौरादि की रक्षा में कितना व्यय हो गया है और अव इससे उसे कितना 
लाभ होगा ? जिस तरह राजा को एवं कृषि-वाणिज्यादि कर्मों के कर्ताओं को 


अपने-अपने कर्मों का ठीक-ठीक फल मिळे, इस तरह सम्यक्‌ विचार करके क्रों 
का निर्धारण किया जाय : 
क्र्याचक्रयमध्वानं भक्तं च सपरिव्ययम्‌ । 
योगक्षेमं च संप्रेष्य वणिजो दापयेत्‌ करान्‌ ॥ 
2 यथा फलेन युज्येत राज्ञा कर्ता च कर्मणाम । 
तथाऽवेक्ष्य नुपो राष्ट्रे कडपयेत्‌ सततं करान्‌ ॥ 
( मनु० ७.१ २७-२ ८) 
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जसे जलौका, वछड़ो एवं भ्रमर थोड़ा-सा हो रक्त, क्षीर एवं मधु का ग्रहण 
करते हैं, वसे ही राजा भी मूलधन का उच्छेद न करता हुआ राष्ट्र से थोड़ा-थोड़ा 
वाषिक कर ग्रहण करे । मूल से अधिक लाभ में प्राप्त पशु एवं हिरण्य का पचा- 
सवाँ, धाच्यों के लाभ का छठाँ या वारहवाँ भाग राजा को करके रूप में मिलना 
चाहिए । भूमि के उत्कर्ष, अपकर्ष एवं क्षणादि श्रम के न्यूनाधिक्य के विचार से 
देयांश का तारतम्य होना उचित ही है । वृक्ष, मांस, मधु, घृत, गन्ध, ओषधि, 
रस, पुष्प, मूल, फल, पत्र, शाक, तृण चमं, वाँत, मृण्मय भाण्ड तथा पाषाणमय 
भाण्ड आदि के लाभांश का षष्ठांश राजा का कर होना चाहिएं। किन्तु राजा 
क्षीणधन होने पर भी कभी श्रोत्रिय ब्राह्मणों से कर न ले । वह ध्यान रखे कि उसके 
राज्य में कोई श्रोत्रिय ब्राह्मण क्षुधा से पीड़ित न हो । जिसके राज्य में श्रोत्रिय 
क्षुधा से पीड़ित होता है, वह राज्य शोध ही नष्ट हो जाता है । अतः उसके श्रुत 
f एवं वृत्त अर्थात्‌ शास्त्रज्ञान एवं क्रियानुऽठान जानकर तदनुरूप ही उसकी धमयुक्त 
| जीविका निश्चित करे । जसे पित। पुत्र की सव प्रकार से रक्षा करता है, वेसे ही 
उसकी वह रक्षा करे ( मनु० ७.१२९-३५ ) । | | 


र्वास्यमात्यसुहत्कोष दुगराष्ट्रबळानि च । राज्याङ्गानि-इसं अमरकोश 
( २.८.१७ ) के अनुसार राज्य राजा, अमात्य, सुहृत्‌, कोष, राष्ट्र दुगं एवं बल 
| (सेना) इन सात अंगोंवाला होता है। इनमें प्रधान राजा है और अन्य सब उसीसे 
। नियन्त्रित हैं। अतएव सभी घमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रों में राजा को ही पूर्ण 
| धर्मेनियन्त्रित, सदाचारी, जितेन्द्रिय, निर्व्यंसन, निर्लोभ एवं ब्रह्मवित्‌ वनाने पर 
सर्वाधिक जोर दिया है। योग्य राजा न केवल अमात्य, सुहुद्‌, दुर्ग, कोश को 
योग्य बना सकता है, वल्कि वह युग का भी प्रवर्तक होता है, जसा कि महाभारत 
| में स्पष्ट कहा है : Ra 


। कालो या कारणं राज्ञो राज्ञा या काळकारणम्‌। 

। इति ते संशयो मा भूद्राजा कालस्य कारणम्‌ ॥ 

| [ ॒ ( महाभा० शान्ति० ६९.७९ ) 

। अर्थात्‌ राजा के अनुसार काल होता है या काल के अनुसार राजा ? इस 
| सम्वन्ध में कथमपि संशय न करें। यह निरिचित है कि राजा ही काल का कारण होता है। 


भले ही आज 'राजा' का नाम न हो, फिर भी जिसके हाथ में शासनसूत्रहै . 
राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री एक या अनेक अथवा अन्य जो भी हैं, वे राजा ही हैं । यह ऊँ 
अवश्य है कि संसार में उत्तम गुणवाले लोगों की संख्या कम ही होती हं । साथ ४ 
हो बहुकाल के अभ्यास एवं शिक्षण से समुचित योग्यता आती है । उसमें भी यदि 
क्षणे क्षणे परिवर्तन होता रहे तो और भी कठिनिता आ सकती हु । i 

दे २ पा 





२. महामारत की हृष्टि में 


महाभारत एक प्रकार से समग्र वेदों का एक विशद व्याख्यान ही है । भग- 
वान्‌ व्यास ने विदुर, भीष्म आदि द्वारा वणित लोक-कल्याणकारी दिव्य चीतितत्त्वा- 
मृत का वर्णन किया है। महाभारत के अनुसार पवित्र धमे निष्ठ राजा अपना ओर 
अपने राष्ट्र के सभी अधिकृत प्राणियों का पूर्णरूप से अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ सम्पा- 
दन कर सकता है । इसीलिए महाभारत में विश्व के सभी धामिक एवं अर्धामक 
पुरुषों के प्रतीकरूप में युधिष्ठिर एवं दुर्योधन को स्वीकार कर दोनों प्रकार की 
नीतियों का वर्णन किया है, जिनमें आस्तिक और घामिक लोगों के लिए युबिष्ठिर 
की ही नीति अनुसरणीय होती है । 'युधिष्ठिरादिवद्‌ वर्तितव्यं न दुर्योवनादिवत्‌' 
आदि महाभारत का निष्कष प्रसिद्ध ही है। 


आरम्भ में ही महाभारतकार भगवान्‌ वेदव्यास भगवान्‌ श्रीकृष्ण के दाब्दों 
सें कहते हैं : 
युघिष्ठिरो घममयो मद्दादुम। स्कन्धोऽजु नो भोमसेनोऽस्य शासाः । 


माद्रीपुत्रो पुष्पफले सम्रुद्धे मूलं त्वहं प्रह्म च त्राह्मणाइच | 
. ( आदिपवं १.११० ) 


अर्थात्‌ युधिष्ठिर घर्ममय विशाल वृक्ष हैं, अजुन उसके स्कश्ध, भीमसेन 
शाखा और नकुल-सहदेव समृद्ध पुष्प-फल हैं । मैं कृष्ण, ब्रह्म ( वेद ) और ब्राह्मण ) 
उसके मूळ हैं । | | 
छुयोघनो मन्युमयो महात्रुम/ स्कन्धः कणः शङुनिस्तस्य शाखाः । 
दुग्शालनः पुष्पफले समझे मूलं राजा घृतराष्टोऽमनीषी ॥ 
कि ( आदि० १.१११ ) 
दुर्योधन क्रोधमय विशाल वृक्ष है, कर्ण स्कन्ध, शकुनि शाखा, दुःशासन 
समृद्ध पुष्प-फल और अमनीषी राजा घृतराष्ट्र उसके मूल हैं । रे 
5. ; माता ्रातरमन्वेतु पिता पुत्रेण युज्यताम्‌। 
2 स्मयमानाः समायान्तु पाञ्चालाः ङुरुभिः सह ॥ 
~. २07 = 2 ० अल so ( महाभा०, उ० प०, ३१.२१ ) 
fe न ` भाई-भाईके साथ, पिता पुत्र के साथ, मुस्कुराते हुए मिलें । पांचाल कुरुओं 
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अलमेव शमायास्मि तथा युद्धाय सञ्जय । 
योरळं चाहं सृद्चे दारुणाय च॥ 
( म० भा० उ० प० ३१.२३ ) 


शम ओर युद्ध के लिए भी मैं पर्याप्त हूँ, घमं और अर्थ दोनों के लिए भी 
म॑ समर्थ हू । यथासमय मृदु होना और कठोर होना भी मैं जानता हूँ । 


स्थिताः सुश्रूषितुं यार्थाः स्थिताः योद्धमरिन्दमाः। 
यत्कृत्यं ध्चतराष्टूस्य तत्‌ करोतु नराधिपः॥ 
( म० भा० उ० प० २८.५७ ) 


अरिन्दम पाण्डव सेवा करने के लिए तयार हैं, युद्ध के लिए भी प्रस्तुत हैं । 
राजा धृतराष्ट्र जो चाहें सो करें । 

ड उद्योगपवं ३३ अध्याय में प्रजागरग्रस्त घृतराष्ट्र को समझाते हुए विदुरजी 
कहते हैं कि जो दुर्बल हो, वलवान्‌ से अभिभूत तथा साधनहीन हो, जिसका सर्वस्व 
हरण कर लिया गया हो, उसे तथा कामी एवं चोर को नींद नहीं आती : 

अभियुक्तं वळवता दुर्बलं ीनसाधनम्‌। 
हृतस्वं कामिनं चोरमाविशन्ति प्रज्ञागराः ॥ 
( भ० मा० उ० प० ३३.१३ ) 


साक्षात्‌ धर्मरूप विदुरजी किंसो ऋषि के शाप से शूद्रयोनि में उत्पन्न 
हुए थे, पर वे परम धर्मिष्ठ और कृष्ण एवं ब्राह्मणोंके अत्यन्त प्रिय थे । उन्होंने 
महाराज घृतराष्ट्र को धर्म एवं नीति के रहस्यों का उपदेश करते हुए अनेक प्रकार 
से पण्डित ओर मूख के लक्षण समझाये हैं । वे कहते हैं : आत्मज्ञान, उत्तम कर्मा- 
रम्भ, सहिष्णुता तथा धमं में स्थिरता ये दिव्यगुण जिसे पुरुषार्थं से विचलित 
नहीं होने देते, वही पण्डित है। जो सदेव उत्तम कर्मों का सेवन और निषिद्ध 
कमो का परित्याग करता है, वही पण्डित है। जिसके कृत्य या मंत्र ( मंत्रणा ) 
को काम पुरा होने तक दूसरे लोग नहीं जानते वही पण्डित है । शीत, उष्ण, 
भय, राग, समृद्धि या असमृद्धि जिसके कार्यं में वाधा नहीं डाल पाते वही पण्डित 
है । जिसकी लौकिक बुद्धि धमं ओर अर्थं का अनुसरण करती है, जो काम की 
अपेक्षा अर्थं को अधिक महत्त्व देता है, जो विवेकपुर्वक शक्तिके अनुसार ही काम 
की इच्छा रखता और वेसा करता भी है और किसी वस्तु को तुच्छ समझकर 
निरादर नहीं करता, वही पण्डित है | जो शीघ्र ही समझता, किन्तु देरतक सुनता - 
है और जाकर कतंव्यबुद्धि से पुरुषार्थ में लगता है, कामना से नहीं; बिना किसी 
के सम्बन्ध से कोई वात नहीं करता; दुलभ वस्तु की कामना नहीं करता; खोयी 


हुई वस्तु के बारे में चिन्तित नहीं होता; आपत्ति से मोहित नहीं होता; निश्‍चय 
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कर कार्यारम्भ करता है, परन्तु आरम्भ कर पुनः बीच में रुकता नहीं; जो समय 
व्यर्थ नहीं खोता और अपने चित्त को वश में रखता है, वही पण्डित है । 


निश्चित्य यः प्रक्रमते नान्तवंखति कमणः । 
अवन्ध्यकालो वश्यात्मा ख चै पण्डित उच्यते ॥ २७ ॥ ` 


विदुरजी आगे कहते हैं : जो आर्य-कर्मो में रमता हैं; अभ्युदय के कायं में 

लगा रहता है; भलाई करनेवालों का दोषान्वेषण नहीं करता; आत्मसम्मान से 
प्रहृष्ट तथा अपमान से संतप्त नहीं होता; गंगा के गहरे गतं के तुल्य अक्षोभ्य 
रहता है, भौतिक पदार्थों की 'असलियत को जानता है, सभी कम करने के ढंग 
जानता है, कार्य-सिद्धि के उपाय जानता है; जिसकी वाणी रुकती नहीं, जो 
आश्चयंपूणं ढंग से अपनी वाते कहता है, तकंपटु एवं प्रतिभाशाली है, शीध्न ही 
सद्ग्रन्थों का आशय निरूपण करता है; जिसका वेद-शास्त्रादिजनित श्रुतज्ञान 
ज्ञा के अनुकूल है और प्रज्ञा श्रुत-शास्त्रीयज्ञान के अनुगुण होती है, जिसकी प्रज्ञा 
एवं शास्त्रविद्या में समन्वय रहता है, जो मर्यादाओं का उल्लङ्कन नहीं करता 
वही पण्डित है: 

रतं प्रज्ञानुगं यस्य प्रज्ञा चेव श्रृतानुगा। 

असम्मिन्नार्यमर्याद्‌ः पण्डिताख्यां भेत खः॥ २९ ॥ 


मूखों के लक्षण बताते हुए विदुरजी आगे कहते हैं : जो वेदादि शास्त्रश्रवण- 
जनित ज्ञान से हीन होकर भी गवे करता है, दरिद्र होकर भी ऊचे मनोरथ करता 
है, विना काम किये धन पाना चाहता है, वह मूख है । जो अपना कतव्य छोड़कर 
दूसरों के कर्मों का आचरण करता है, मित्रों से मिथ्या-व्यवहार करता. है, न 
चाहनेवालों को चाहता और चाहनेवालों को त्यागता है, बलवान्‌ से द्वेष करता 
आ अमित्र को मित्र बनाता i तथा मित्र से द्वेष करता और उसे कष्ट देता तथा 
ऽट कर्म आरम्भ करता हू, सब पर सन्देह करता है, वह मूढ़ है । जो अपने 
त्यों को व्यर्थे में ही प्र i करता है, सब पर सन्देह करता; js 
कार्य में देरी करता है, पितरों का श्राद्ध तथा देवताओं की अर्चा नहीं करता, 
मित्रलाभ नहीं कर पाता, बिना बुलाये भीतर प्रवेश करता और बिना छे ही 
बोलता न पुछ ह 

बहुत बोलता तथा अविश्वस्त में विश्वास करता है, वह मृढ़ है : 


अनाइत। प्रचिशाति अपृष्ठो बहु भाषते। 
अविश्वस्ते विश्वसिति मूढचेता नराधमः ॥ ३६ ॥ 


जो दूसरों पर तरह-तरह के आक्षेप करता स्वथं भो वे 
 साथह्ाजोसमर्थनहाने ही जो समर्थ न होने पर भी कध करता ठे, नव अ 


१. ये इछोक यथाक्रम महाभारत, उद्योगपवे 'के ३३वें अध्याय के हैं । 
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परं क्षिपति दोषेण घतंमानः स्वयं तथा। 
यइच क्रृद्ध्यत्यनीशानः ख च मूढतमो नरः ॥ ३७॥ 


जो अपना वल न समझकर धर्म-अर्थ से विरुद्ध तथा अलभ्य वस्तु को विना 
कुछ किये पाना चाहता है, वह मूखं है। जो अनधिकारी को उपदेश करता है, 
शून्य की उपासना करता तथा कृपण का आश्रय लेता है, वह मूढ़ है। जो महान्‌ 
अथं, विद्या और ऐइव्य प्राप्त करके भी गर्वरहित होकर व्यवहार करता है, वही 
पण्डित है । जो अपने रमणीय कुट्म्वियों तथा भृत्यों को विना प्रदान किये स्वयं 
अच्छा भोजन, वस्त्र स्वीकार करता है, वह मूढ़ है । एक मनुष्य पाप करके धन 
कमाता है, उसका फल बहुत लोगों को भोगना पड़ता है। भोक्ता तो फल भोग- 


` कर निकल जाते हूँ, पर कर्ता को उस अनर्थ के अदुष्ट दोष से भी लिप्त होना 


पड़ता है : 


पकः पापानि कुरुते फळं सुङकते मद्दाजनः। 
भोक्तारो विप्रपच्यन्ते कर्ता दोषेण लिप्यते ॥ ४२॥ 


धनुष्मान्‌ द्वारा छोड़ा हुआ तीर किसी एक को मारे या न भी मारे, किन्तु 
बुद्धिमान्‌ द्वारा प्रयुक्त तीकण बुद्धिरप वाण राजासहित राष्ट्र को नष्ट कर देता है : 


पकं हन्यान्न या इन्यादिषुर्सुको घन्ुष्मता। 
बुधि द्विमतोस्सुष्टा इन्याद्राष्ट' सराजकम्‌ ॥ ४३॥ 

. एक बुद्धि से दो वातों-कतंव्य-अकतेव्यको सम्यक्‌ जानकर साम, दाम, दण्ड, 
भेदरूप चार उपायों से अरि, मित्र, उदासीनरूप तीन लोगों को वश में करो । 
पाँचों इन्द्रियों को जीतकर सन्धि, विग्रह, यान, आसन समाश्रय और द्वेघीभाव, 
इन छहको जानकर स्त्री ( अवध ), जुआ, मृगया, मद्य, वाक्पारुष्य ( कठोरवाणी ) 
दण्ड-पारुष्य ( कठोर दण्ड ) भौर अर्थदूषण इन सातों का त्याग कर दे : 


पकया दे विनिश्चित्य त्ींश्चतुभिवंशं कुर। . 
पञ्च जित्वा विदित्वा षट्‌ खत हित्वा सुखी भव ॥ ४४ ॥ 
विषरस केवल एक पीनेवाले को ही मारता है, शस्त्र से भी केवल एक ही 
मारा जाता है; किन्तु मन्त्र का विप्लव ( फूट जाना ) सम्पूर्ण प्रजासहित राष्ट्रको 
नष्ट कर देता है । अकेले स्वादिष्ट भोजन नहीं करना चाहिए । अकेले रास्ता नहीं 
चलना चाहिए और सबके सो जाने पर अकेले जागते नहीं रहना चाहिए: 


एकः स्वादु न सुजीत नेकश्चार्थान्‌ विचिन्तयेत्‌ 
एको न गच्छेदध्वानं नेकः सुप्तेषु जाऱ्यात्‌॥ ४६॥ 
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एकमात्र सत्य ही सोने का द्वार हैं, जेसा कि पारावार समुद्र पार करने 
का एकमात्र साधन नाव ही होती है । क्षमावान्‌ का एकमात्र दोष यही है कि लोग 
उसे असमर्थ समझने लगते हैं : 
एकः क्षमावतां दोषो द्वितीयो नोपपद्यते । 
यदेनं क्षमया युक्तमशक्तं मन्यते जनः॥ ४८॥ 


किन्तु इसे दोष नहीं समझना चाहिए । क्षमा वहुत वड़ा वल है। वह 
अशक्त पुरुषों का गुण एवं समर्थो का भुषण भी हैः: 


सोऽस्य दोषो न मन्तव्यः क्षमा दवि परमं चळम्‌। 
क्षमा गुणो ह्यशक्तानां शक्तानां भूषणं क्षमा ॥ ४९ ॥ 


क्षमा वशीकरण-मन्त्र है, क्षमा से कुछ भी असाध्य नहीं । शान्तिरूप खड्ग 
जिसके हाथ में हो, दु्जेन उसका कुछ भी विगाड़ नहीं सकता । तृणरहित स्थान में 
गिरी आग अपने आप बुझ जाती है। क्षमा-हीन स्वयं तथा दूसरों को भी दोषी 
वना लेता है । क्षमा परम कल्याण तथा शक्ति का साधन है । विद्या ही परम तृप्ति 
है तथा अहिंसा ही सुखदायिनी है: | 


एको घरमे परं श्रेयः क्षमेका शक्तिरुत्तमा । 
विद्येका परमा तृसिरहिसैका सुखावहा ॥ ५२ ॥ 
सागरपयन्त पृथिवी में दो ही प्रकार के पुरुष अधम हैं, जो गृहस्थ होकर 
निरुद्योगी हैं ओर संन्यासी होकर समारम्भ-निमग्न हैं : 
पृथिन्यां सागरान्तायां द्वावेव पुरुषाघमो । ` 
गृस्थऱच निरारम्भः सारस्प्रश्चैव भिक्षुकः ॥ 


राजा होकर भी अनाक्रमणशील तथा ब्राह्मण होकर अप्रवासी इन दो 
अ के पुरुषों को यह भूमि वेसे ही निगल जाती है, जेसे बिल में रहनेवाले 
को सपे : 
द्वाविमो प्रते भूमिः सपो विळशयानिव। 
राजान चाविरोद्धारं घ्राह्मणञ्चाऽध्रवासिनम्‌॥ ५३॥ 
कुछ भी कठोर न बोलनेवाले और दृष्टों छे ये दो 
जा 5 कु यार में लव शोमा पाते है | का आदर न करनेवाले ये 
दे कर्मणी नरः क्चम्तस्मिन्‌ खोके विरोचते । 
अद्जुवन्‌ परुषं किञ्चिद्सतोऽनच॑यंस्तथा॥ ५४ ॥ 
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अन्य स्त्री द्वारा कामित पुरुष की कामना करनेवाली स्त्रियाँ और दूसरों 
द्वारा पुजित को पुजा करनेवाले लोग, दोनों पर-विश्वास पर चलनेवाले हैँ: 


दवाविमो पुरुषव्या परप्रत्ययकारिणौ । 
स्त्रियः कामितकामिन्यो ळोकः पूजितपूजक?ः ॥ ५५॥ 


जो समर्थ होकर क्षमावान्‌ हो और दरिद्र होकर भी दाता हो, वे दोनों 


` 


प्रकार के पुरुष स्वगं के भी ऊपर स्थित होते हैं : 
| द्वाविमों पुरुषो राजन्‌ स्वर्गस्योपरि तिष्ठतः । 


ड प्रभुरच क्षमया युक्तो दरिद्रइच प्रदानवान्‌ ॥ ५६ ॥ 


जो निर्धन होकर वहुमूल्य वस्तु की कामना करते और असमर्थ होकर 
क्रोध करते है, दोनों तीक्षण कण्टक हैं जो अपने ही शरीरका झोषण करते हैं : 


द्वाविमौ कण्टकौ तीक्ष्णो शरीरपरिशोषिणौ । 
यश्चाधनः कामयते यञ्च ङुप्यत्यनीइवरः ॥ ५८ ॥ 


न्यायाजित धन के दो दुरुपयोग हैं : एक अपात्र में प्रदान न करना और 
दूसरा सत्पात्र को न देना : 


न्यायागतस्य द्रव्यस्य बोद्धव्यो द्वावतिक्रमौ । 
अपात्रे प्रतिपत्तिइच पात्रे चाप्रतिपादनम्‌ ॥ ५९॥ 


दो प्रकार के लोगों को गले में शिला वाँधकर पानी में डुबो देना चाहिए : 
१. जो धनवान्‌ होकर.भी दान नहीं करता और २. जो दरिद्र होकर भी तपस्या 
नहों करता : 


द्वावस्मसि निषेष्टव्यो गले बद्वा ढां शिछाम्‌। | 
चनवन्तमदातार दरिद्रं चातपस्विनम्‌ ॥ ६०॥ 


योगयुक्त परिवाट्‌ और शत्रुओं के सम्मुख युद्ध में मारा गया योद्धा, दोनों 


~ 


प्रकार के पुरुष सुर्यमण्डल भेदकर ऊध्वेगति प्राप्त करते हैं : 


द्वाविमौ पुरुषौ लोके सूर्यमण्डळमेदिची। 
परिवाउ्‌ योगयुक्तइच रणे चाभिसुललो इतः॥ ६१॥ 


संसार में उत्तम मध्यम, कनिष्ठ तीन प्रकार के उपाय और उत्तम, मध्यम, 
निकृष्ट तीन ही प्रकार के पुरुष भी होते हैं। उन्हें यथायोग्य कर्मों त नियुक्त 
करना ही उचित है । भार्या, दास और पुत्र ये तीनों धन के अधिकारी नहीं होते । : 
वे जो कुछ कमाते हैं,.वह उन्हींका होता है, जिनके वे अधीन होते हैं : 
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ज्य पवाघना राजन, भार्या दाललस्तथा खुतः। 
यत्ते समधिगच्छन्ति यस्य ते तस्य तद्वनम्‌ ॥ ६४ ॥ 


फिर भी विवाह में प्राप्त भूषण तथा श्वसुर एवं पति आदि द्वारा प्राप्त 
घन 'सत्री-घन? होता है। वेसे ही मालिक द्वारा प्रदत्त कुछ धन भु; पुत्रादि के 
भी कुछ धन मान्य हैं । परधन-हरण, १ रदार-संसगे, सुहूद का परित्याग ये तीन 
दोष क्षय के हेतु हैं । काम, क्रोध, लोभ ये तीन नर के द्वार हैं । 


वर-प्रदान, राज्यःप्राप्ति, पुत्रञजन्म ये तोनों एक तरफ हैं, तो शत्रु को 
संकट से छुड़ाना एक तरफ । तात्पयें यह कि तीनों शत्रु को संकट से छुड़ाने के समान 
समझने चाहिए : 
वरप्रदानं राज्यञ्च पुत्रजन्म च भारत । 
शारत्रोषच मोक्षणं कच्छात्‌ त्रीणि चेक च तत्समम्‌ ॥ ६७ ॥ 
भक्त, सेवक और 'मैं तुम्हारा हूँ -ऐसा कहनेवाला तीनों शरणागतों को 
संकटकाल में भी नहीं छोड़ना चाहिए : | 


भक्त वा मज्जमानं च तवास्मीति च यादिनम्‌। 
त्रीनेतान्‌ शरणं प्रातान्‌ चिषमेऽपि न संत्यजेत्‌ ॥ ६८॥ ` 


अल्प-प्र्ञों, दीघंसूत्रियों, जल्दवाजों तथा स्तुति करनेवाले चारण आदिकों 
से नीति की मन्त्रणा नहीं करनी चाहिए । घनवान्‌ गृहस्थ के घर जाति-विरादरी 
का वृद्ध पुरुष, सङ्कटग्रस्त कुलीन पुरुष, घनहीन मित्र और सन्तानहीन भगिनी इन 
चारों का रहना कल्याणकारी है । देवताओं का सङ्कल्प, बुद्धिमानों का अन्दाज, 
विद्वानों की नम्रता, पापकमों का विनाश ये चारों शीघ्र ही प्रकट हो: जाते हैं.। 


संसार में अग्निहोत्र, मौन, अध्ययन और यज्ञानुष्ठान ये चारों कर्मे भय 
दूर करते हैं, पर वे ही यथोक्त न होने पर भयप्रद भी हो जाते हैं। दिखावे 
के अग्तिहोत्र, मौन, अध्ययन और अज्ञानुष्ठान में दम्भ का प्रवेश होने से ही वे 
भयङ्कर होते हैं: | 
चत्वारि कर्माण्यसयड्डराणि भयं प्रयच्छ्त्ययथाकृतानि । 
मानाग्निदोजमुत मानमोन मानेनाधीतसुत मानयज्ञः॥ ७३ ॥ 


पिता, माता, अग्नि, आत्मा और गुरु इन पाँच अग्नियों की सेवा मनुष्य को 
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इसी तरह देवता पितर, मनुष्य, अतिथि एवं यति इन पाँचों की पूजा 
करनेवाला यश का भागो होता है : | 


पञ्चेव पूजयर्लोके यशाः प्राप्नोति फेचलम। 
देवान्‌ पितृन्‌ मनुष्यांश्च भिक्षूनतिथिपञ्चमान्‌॥ ७५॥ 


मित्र, शत्रु उदासीन, आश्रय देने और पानेवाले हर जगह पुरुष के साथ 
लगे रहते हैं । 


पाँच इन्द्रियोंवाले पुरुष की इन्द्रियाँ भी यदि छिद्रयुक्त, दोषी होती हैं तो 
उन्हींके द्वारा उसकी प्रज्ञा उस प्रकार वह जाती है जिस प्रकार दृति ( मशक ) 
के छिद्र से पानी । निद्रा, तन्द्रा, भय, क्रोध, आलस्य दीघंसूत्रता ये पाँच दोष अभ्यु- 
दयाकांक्षी को अवश्य त्यागने चहिए । 


१. अप्रवक्ता ( वेदादिशास्त्रों का प्रवचन न करनेवाले ) आचार्य, २. वेदा- 
ध्ययनशुन्य ऋत्विक्‌, ३. अरक्षिता राजा, ४. अप्रियवादिनी भार्या, ५. ग्राम में 
रहने की इच्छा करनेवाले गोपाल और ६. वन में रहने की इच्छां ` करनेवाले 
नापित इन छहों को वेसे ही त्याग देना चाहिए, जैसे समुद्र का यात्री छिद्रयुक्त 
नाव त्याग देता है: 


षडिमान्‌ पुरुषो जह्याद्‌ भिन्नां नावमिवाणंचे । 
अप्रचक्तारमाचायं - मनघीयानसृत्विज्ञम्‌॥ ७९ ॥ 
अरक्षितारं राजानं भायां चाप्रियवादिनीम्‌ । 
ग्रामकामञ्च गोपालं यनक्ामञ्च नापितम्‌ ॥ ८०॥ 


` सत्य, दान, अनालस्य, अनसुया, घृति इन ग्रुणों का सदेव संग्रह आवश्यक 
है । संसार में निम्नलिखित छह सुख हैं : अर्थागम, सदा नीरोग रहना, प्रियवादिनी 
प्रियभार्या, वश्य पुत्र और अर्थकरी विद्या । काम, क्रोध, लोभ, मोह, मद, मात्सय 
इन छहों को जो वश में रखता है, वह कभी पापों ओर अनर्थो से संर्लिष्ट 
नहीं होता । | 

आरोग्य, आनृण्य, अविप्रवास, सत्संगति, मनोनुकूल जीविका और निर्भय 
निवास पुण्यों का फल है । | 


विशेषतः राजा के लिए--स्त्री, जुआ, मृगया, पान, वाकूपारुष्य, दण्डपारुष्य, 
अर्थदूषण ये सप्तदोष सर्वथा त्याज्य हैं। ब्राह्मणद्वेष, ब्राह्मण-विरोध, ब्राह्मण 
स्वापहार, ब्राह्मण-जिघांसा, ब्राह्मण-तिन्दारति, ब्राह्मण-प्रशंसा में उद्वेग, घर्मा- 
नुष्ठानों में उन्हें न बुलाना, कुछ माँगने पर उनमें दोष निकालना, ये आठ दोष 
विनाश के मुख में प्रडनेवाले मनुष्य के चिल्ल होते हैं। इन्हें सवथा. त्याग देना 
ष्‌ 
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चाहिए । मित्रों का समागम, अधिक धतप्राप्ति पुत्र का परिष्वङ्ग, प्रि याभार्यास ङ्गति 
गथासमय प्रियालाप, स्वव में उन्नति, अभीष्ट लाभ ओर समाज में सम्मान भी 
पुण्यों का फल है । प्रज्ञा, कुलीनता, इन्द्रिय निग्रह्‌, शास्तरज्ञान, लक मितभाषिता, 
यथाशक्ति दान और कृतज्ञता ये गुण पुरुष के प्रभाव बढ़ाते हैं। नो द्वारोंवाले, सत्त्व, 
रज, तमोरूप तीन खम्भोंवाले, पाँच ज्ञानेन्द्रियवाले क्षेत्रज्ञ आत्मा से अधिष्ठित इस 
शरीररूपी गृहको जो तत्त्वतः जानता है, बही ज्ञानी है। मतवाळा, असावधान, 
पागल, भ्रान्त, क्रुद्ध, बुभुक्षित, जल्दवाज, लुब्ध, भीत और कामी ये घमं की वात 
नहीं समझते; अतः इनके संग से सदेव वचना चाहिए । 


जो मनुष्यों में विश्वास उत्पन्न करना जानता और अपराधी प्रमाणित होते- 
वालों को दण्ड देता है तथा दण्ड की न्यून-अघिक मात्राएं एवं क्षमा करना जानता 
है, राज्य़-क्षी उस शासक का सदेव सेवन करती है। जो किसी दुर्जन का अपमान नहीं 
करता और सावधान रहकर शत्रु के साथ बुद्धिमानी से व्यवहार करता है, जो 


बलवानों से विग्रह पसन्द नहीं करता, पर समय आने पर विक्रम दिखाता है, 
वही धीर है : 


छुदुबंलं नावजानाति कञ्चिद्‌ युक्तो रिपुं सेवते चुद्धिपूर्वम्‌। 
न विग्रहं रोचयते बलस्थेः काले च यो विक्रमते स धीरः ॥ १०६॥ 


जो भयानक आपत्ति आने पर भी व्यथित नहीं होता, सावधानी से उद्योग 
का आश्रय लेता है; यथासमय दुःख भी सहता है और निरर्थक घर से प्रवास, 
पापियों से मेल, परदारसंगति, दम्भ, स्तेस्य, पेशुन्य, मद्यपान आदि से बचता रहता 
है, वही सुखी है। जो क्रोध या उतावलेपन से त्रिवर्ग का सेवन नहीं करता, पूछने 
पर यथाशक्ति तत्त्व की बातें करता है, मित्र के सम्बन्ध से झगड़ा पसन्द नहीं करता, 
आदर न पाने पर क्रुद्ध नहीं होता, विवेक नहीं खोता, दूसरों का दोष नहीं देखता, 
दया करता है, दुबंछ होकर विरोध प्रकट नहीं करता, वढ़-चढ़कर बातें नहीं करता, 
विवाद सह लेता है, ऐसा पुरुष संत्र प्रशंसनीय होता है। जो उद्धत वेष नहीं 


बनाता, अपने पराक्रम की इलाघा नहीं करता, क्रोधातुर कूटवचन 
नहीं बोलता, उसे सभी प्रिय मानते ललित न 





३ पे 







हा वरस्व के नते हैं । जो प्रशान्त वेर को उत्तेजित नहीं करता 
i | कुक: को विपत्ति में पड़ा देखकर भी अनुचित कमं नहीं करता, वही आयेशील 
fe र 

UE [ न वेरमुद्दीपयति प्रशान्तं न दर्षप्रारोह 

i न दुगेतोऽस्मीति उ न दपमारोहति नास्तमेति। 


| यकाय तमार्यशीलं परमाहुरार्याः ॥ ११९ ॥ 
जो अपने सुख तथा अर 


[ र य के दु:ख में प्रहृष्ट नहीं होता, जो देकर पश्चात्ताप 
` नहीं करता, वह आयंशी होता है । जो देशाचारों, व्यवहारों तथा जाति-धमों 
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को तत्त्वतः जानता है; जिसे उत्तम-परध्यम का विज्ञान रहता है, वह जहाँ भी कहीं 
जाता है, महान्‌ जनसमूह पर आधिपत्य करता है। जो दम्भ, मोह, मत्सर, पापकम, 
राजद्रोह, चुली या समूह से वेर नहीं करता तथा मतवालों, पागलों एवं दुजनों से 
वाद-विवाद में नहीं उलझता, वह्‌ श्रेष्ठ होता है । जो दान, होम, देवपूजन, मांगलिक 
कम, प्रायश्चित्त आदि विविध नित्यकर्मो' को सादर करता है, देवता लोग भी 
उसका उत्थान चाहते हूँ। जो जाति, अभिजन आदि की दृष्टि से अपने वरावर- 
| वालों से ही विवाह, सस्य एवं व्यवहार करता है, हीनों से विवाद आदि नहीं 
। करता तथा गुणी एवं विशिष्ट लोगों को सदा आगे रखता है, उस विद्वान्‌ की नीति 
| ही श्रेष्ठ नीति है । जो आश्रितों में वाँटकर थोड़ा खाता है, वहुत काम करके थोड़ा 
| सोता है तथा माँगने पर शत्रुओं को भी घन देता है, उस मनस्वी को सभी अनर्थ 
| दुर से छोड़ भागते हैं: 


मितं झुङक्त संविभज शञ्चितेश्पो मितं स्वपित्यमितं कर्म कृत्वा । 
ददात्यमित्रेष्वपि याचितः सन्‌ तमात्मघन्तं प्रज्ञहृत्यनर्थाः॥ ११८ ॥ 


| जिसके स्वाभीष्ट एवं झत्रु-विरुद्ध कार्यो को अन्य कोई भी नहीं जानता, 
| जिसकी गुप्त-मंत्रणा एवं कार्य-सम्पत्ति से कोई भी कार्य विगड़ने नहीं पाता, जो 
| सव भूतों के प्रश्नय में तत्पर रहता है; सत्यवादी, कोमल, दूसरों का आदर करने- 
वाला शुद्ध-स्वभावयुक्त होता है, वह जाति में महान्‌ रत्न के समान चमकता है । 
जो स्वभावतः अधिक लज्जाशील सर्वश्रेष्ठ समझा जाता है वह अपने अनन्त तेज, 
शुद्ध मन, एकाग्रता से सूयं के समात शोभा पाता है। जिसका हम पराभव न 
चाहते, हों, उसे विना पूछे भी अच्छी-बुरी या हित-अहित, की जो भो बात हो, 
बता देनी चाहिए : 


शुभ या यदि वा पापं द्वेष्यं चा यदि बा प्रियम्‌ । 
अपृष्टस्तस्य तदू नृपात्‌ यस्य नेच्छेत्‌ पराभवम्‌॥ ४ ॥` 
असत्‌ उपायों से किसी कार्य के सिद्ध हो जाने पर भी उसमें मन नहीं लगाना 
चाहिए । अच्छे उपायों का उपयोग कर सावधानी से किसी कमं के करने पर भी 
सफलता न मिले, तो मन में ग्लानि नहीं करनी चाहिए : | 


मिथ्योपेतानि कर्माणि सिद्धेयुयानि भारत। 
अनुपायग्रयु्तानि मा स्म तेषु मनः ऊथाः॥ ६॥ 
तथैव योगविद्दितं यत्तु कमं न लिद्यति॥ 
उपाययुक्तं मेघावी न तन्र ग्लपयेन्‌ मन।॥ ७॥ 


= ee = 


१. यहाँ से यथाक्रम इलोक महाभारतः उद्योगपव के ३४वें अध्याय के हैं । 











सारी प्रजा त्रस्त रहती है, 
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किप्तो कर्मे को जल्दवाजी में नहीं, परिणामों को खूब सोच-विचार कर ही 
करना चाहिए । पश्चाद्भावी परिणाम, कर्म का प्रयोजन तथा अपना उत्थान 
सोचकर ही कोई कमं आरम्भ कर या न कर । जो राजा स्थिति, वृद्धि, क्षय, कोश, 
देश, दण्ड आदि की मात्रा को नहीं जानता, वह स्थिर नहीं रह्‌ सकता । जो पूर्वोक्त 
सब विषयों को जानकर घर्म और अर्थ के ज्ञान में तत्पर रहता है, वही राज्य का 
अधिकारी होता है । अविनय राज्यश्री को ऐसा नष्ट ह्ण देता है, जसे जरा रूप 
को । जसे मछली उत्तम भक्ष्य से प्रतिच्छन्न लोह की काँटी को लोभ से निगल 
जाती है, वैसे ही लोभी प्राणी परिणाम पर विचार नहीं करता । जो खाने के 


योग्य हो तथा खायो जा सके, खाने पर पच सके और पचने पर हितकारी भी हो, 


अभ्युदयाकांक्षी को वही वस्तु ग्रहण करनी चाहिए : 


यच्छक्यं ग्रासतुं ग्रस्यं ग्रस्तं परिणमेच्च यत्‌! 
हितं च परिणामे यत्‌ तदाद्यं भूतिमिच्छता ॥ १४ ॥ 


"वक्ष से अपक्व फल तोड़ने पर उसमें कुछ रस तो मिळता ही नहीं, वृक्ष का 
वीज भी नष्ट हो जाता है। लेकिन जो यथासमय पक्व फल तोड़ता है, वह उससे 
रस के साथ वीज भी प्राप्त करता है। जसे भ्रमर फूलों की रक्षा करता हुआ 
उनसे मधु का ग्रहण करता है, वेसे ही प्रजा को विना कष्ट दिये ही राजा को धन 
ग्रहण करना चाहिए । जसे मालाकार उद्यान का मूलच्छेद न करके एक-एक फूल 
तोडता है, बेसे ही राजा प्रजा की रक्षा करते हुए उससे कर ले; अङ्गार ( कोयला ) 
बनानेवाले की तरह उसे जड़ से न काटे : 


पुष्पं पुष्पं विचिन्वीत मुळच्छेदं न कारयेत्‌ । 
मालाकार इवारामे न तथाङ्गारकारक। ॥ १८ ॥ 


जिसका क्रोध एवं प्रसाद दोनों ही निष्फल होते हैं, उसे प्रजा वेसे ही नहीं 
चाहती जसे किसी षण्ड पति को कोई उपवर कन्या । जिसके साधन (उपाय) 
लूघ तथा फल बड़ा हो, ऐसे कार्यं शीघ्र प्रारम्भ करने चाहिए; उनमें विघ्त त 


` आने देना चाहिए । जो राजा चुप बैठे हुए भी प्रजा को सरलता एवं प्रेम की दृष्टि 


से देखता है, जनता का उसके प्रति अनुराग बढ़ता है। राजा को चाहिए कि वह - 
पुष्पित वृक्ष के समान सदेव प्रसन्न रहने पर भी अफल रहे ( अधिक देनेवाला न 
हो ) । फित रहने पर भी दुरारोह रहे ( जिस पर चढ़ा न जा सके ), पहुँच से बाहर 


रहे । अपक्व या अल्प-शक्ति रहने पर भी अपने को पक्वतुल्य, शक्तिसम्पन्न ही 
प्रकट करे । जो राजा मन, 


Sh वचन ओर कमं से प्रजा को प्रसन्न रखने का प्रयत्न 
करता है, प्रजा उसीसे प्रसन्न रहतो है। व्याध से भयभीत हरिण की तरह जिससे 
सागरमेखलायुक्त पृथिवी पा जाने पर भी वह प्रजा 


F 
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द्वारा त्याग दिया जाता है। अनीतिनिष्ठ राजा अपने कर्मों से परम्पराप्राप्त राज्य 
को भी वेसे ही नष्ट कर देता है, जसे वायु वादल को । सत्पुरुषों द्वारा आचरित 
धर्मो का आचरण करनेवाले राजा के लिए घनपूर्ण वसुबा उसका ऐश्वर्य बढ़ाती 
है । धर्मत्याग एवं अधर्मं के आचरण से उसकी राज्य-भुमि आग पर रखे चमड़े 
को तरह सिकुड़कर छोटी हो जाती है: 


अथ संत्यज्यतो चर्ममधमंमचुतिष्ठतः । 
प्रतिसंवे्ते भूमिरग्नौ चर्माहितं यथा ॥ २९ ॥ 


परराष्ट्र के विनाश में जो घोर प्रयत्त किया जाता है, वही शक्ति अपने 
राज्य के पालन में लगानी उचित है: 


य पच यत्न! क्रियते परराष्ट्रविभदने। 
स णब यत्नः कतंव्यः स्वराष्ट्रपरिपालने ॥ ३० ॥ 
राजा धमं से राज्य प्राप्त करे, धमं से ही उसका पाळन करें । धर्ममूलक 
राज्यश्रो प्राप्त करने पर न तो राजा उसे छोड़ता है और न वही राजा को 
छोड़ती है । निरथंक वोळनेवाले, उन्मत्त तथा वकवाद करनेवाले वाळक से भी 
वेसे ही सार-मंग्रह करना चाहिए, जेसे कंकर-पत्यर से सोना ग्रहण किया जाता है। 
जेसे शिळ्-वृत्तिवाला एक-एक दाना वटोरता है, वेसे ही जहाँ-तहाँ से 
भावपुर्ण वचनों, सूक्तों एवं सुकृतों को संगृहीत करना चाहिए । गाये गन्ध से, ब्राह्मण 
वेदों से और राजा लोग चारों (गुप्तचरों ) से देखते हैं, जव कि साधारण लोग 
लौकिक आँखों से देखा करते हैं । 


जो गाय सीधे दूध नहीं देती, उसे वड़ा कष्ट उठाना पड़ता है। आध्षाती से 
दूध देनेवाली को कोई कष्ट नहीं देता । जो धातु बिना तपाये ही मुड़ जाती है, उसे 
आग में नहीं तपाया जाता । जो काष्ठ स्वयं झुक जाता है, उसे झुकाया नहीं 
जाता । इसी तरह बुद्धिमान्‌ को अधिक वळवानू के सामने झक जाना चाहिए । 
वलवान्‌ के सामने नत होना इन्द्र के सामने ही नत होना है। पशुओं के बादर 
स्वामो होते हैं, राजाओं के मन्त्री सहायक होते हैं, स्त्रियों के पति तथा ब्राह्मणों के 
वेद ही सहायक होते हैं : ट 
पर्जन्यनाथाः पशवो राजानो मन्त्रिबान्धवाः । 
पतयो बान्धवाः स्त्रीणां ्राह्मणा वेद्बान्धवाः॥ ३८॥ 
सत्य से घमं, अभ्यास से विद्या, मार्जन से सुन्दर रूप तथा सदाचार से कुल 
की रक्षा होती है । संभालने से अन्न की, फेरने से अश्व को, वार-बार संभालने से 
गायों की और मेळे वस्त्रं से सत्री की रक्षा होतो है: खियो रकया कुचेलतः । ( ४० ) 
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वत्तहीत कुलमात्र प्रमाण नहीं होता, निम्नश्रेणी के कुलों में उत्पन्न लोगों 
का भी सदाचार से महत्त्व मान्य होता है। जो दूसरों के वित्त, सौन्दर्ये, पराक्रम 
कुल, वंश, सुख, सौभाग्य, सत्कार पर डाह करता है, उसका यह रोग असाध्य ही 
है । अकार्य करने तथा कतंव्य कर्म त्यागने और मन्तर-भेद से डरना चाहिए । जिक्षसे 
बुद्धि मन्द हो, ऐसे पेय का पान नहीं करना चाहिए। विद्यामद, धनमद तथा 
कुलीनता का मद घमंडियों के लिए मद है; किन्तु सज्जनों के लिए ये सब धर्म के 
साधन हैं । अर्थात्‌ इनके सम्वन्ध से सज्जन अपनी इन्द्रियों को कुमाग में जाने से 
रोककर निग्रह करता है। विद्वान, धनवान्‌ तथा कुलीन अपनी महत्ता की रक्षा के 
लिए निम्नस्तर के कमो से बचने का प्रथत्त करता है। किसी काय के लिए अ्भ्याथत 
असन्त लोग दुष्ट जानते हुए भी अपने को सन्त जानने लगते हैँ । आत्मवानों के 
आश्रय सन्त होते हैं ओर वे ही सन्तों के भी सहारा होते हैं; किन्तु कभी भी 
असन्त सन्तों की गति नहीं होते । अच्छे वस्त्रवाला सभा पर प्रभाव जमा लेता 
है । गायवाला दुग्ध, दधि, मक्खन आदि पदार्थो द्वारा मीठा खाने की आशा जीत 


लेता.है। यान (सवारी ) वाला मार्ग को जीत लेता है, तो शीलवान्‌ पुरुष सभी शो 
जीत लेता है : 


ज्जिता सम्रा वस्त्रचता मिष्टाशा गोमता जिता । 
अध्वा जितो यानवता खव शोलवता जितम्‌ ॥ ४७ ॥ 


शोल ही ख्य में प्रधान है। जिसका वह नष्ट हो गया, उसका जीवन, 
चन तथा वच्चुओं से कुछ भी नहीं होता । दरिद्र पुरुष सदैव स्वादिष्ट भोजन 


करता है; क्योंकि क्षुधा ही स्वाद उत्पन्न करती है । वह भू न 
दुभ ही रहती है हे हे रती हैं। वह भूख आदढूयों के लिए 


भय: श्रीमानों में भोजन पचाने की शक्ति नहीं र रं के 
न हती, जब कि दरिद्र 
पेट में काठ भी पच जाता है। निम्नश्रेणो के लोगों को जीविका न होने का भथ 


हवा हे पक श मरने का तो उत्तम लोगों को अपमान का बड़ा भय 
FR / मंद आदि मद ह, पर ऐद्वर्य का म सवसे पारि . क्योंकि 
ऐश््वर्यमदवाळा वि ऐर द सबसे पापिष्ठ है; 


इन्द्रियं से पा भ्रष्ट हुए जगता ही नहीं । प्राणी विषयों में संलग्न, अवि- 
jp र त हो जाता है जे सूरथे से नक्षत्र । पद्चेन्द्रियों ने 
` अपने मन एवं इयं को विना जीले ड मेन की तरह बढी हैं। 


ह र हे वध की गीतना जा ना जीते अमात्यों को और बिना अमात्यों को जीते 
हि (न जिया हता है, वह परवश होकर सबसे जीत लिया जाता है। जो 
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सकी सेवा करती है । 
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पुरुष का शरीर रथ है, आत्मा रथी है, बुद्धि सारथी और इन्द्रियां उसके 
घोड़े हैं । सावधान धीर पुरुष नियंत्रित अखवों द्वारा रथ की भाँति सुखपूर्वक संसारः 
पथ का अतिक्रमण करता है। अनिगृहीत घोड़े जसे कुसारथि को मागं में गिरा 
देते हैं, वेसे ही असंयत इन्द्रियाँ भी पुरुष को नष्ट कर सकती हैं। जो धर्म और अर्थ 
को त्यागकर इन्द्रियों के वश में रहता है, वह श्री, प्राण, घन तथा दाराओं से भी 
रहित हो जाता है। जो अर्थों का स्वामी होकर इन्द्रियों का स्वामी, नियामक 
( इश्वर ) नहीं होता, वह सभी ऐश्वर्यों से भ्रष्ट हो जाता है । जिसने स्वयं आत्मा 
को जीत लिया, उसका आत्मा ही उसका वन्धु है; अन्यथा वही उसका शन्रृ है। 
जसे क्षुद्र छिद्रवाले जाल में फंसी दो वड़ो मछलियाँ जाल काट देती हैं, वसे ही 
काम-क्रोव प्रज्ञान को नष्ट कर देते हैं। जो धर्म और अर्थ का विचार करके 
विजय-साधनों का संग्रह करता है, वह सदा सुख पाता है । जो भीतर के शत्रुओं 
को विना जीते वाह्य शत्रुओं को जीतना चाहता है, वे शत्रु ही उसे अभिभूत कर 
देते हैं। वहुत से राजा इसी कारण नष्ट हो गये । पापियों का संसग न त्यागने से 
निष्पाप लोगों को भी उनके तुल्य दण्ड भुगतना पड़ता है; शुष्क काष्ठ के मिश्रण 
से ही आद्रे भी काष्ठ जळता है । अतएव पापिऽठ पुरुषों से कभी सन्धि नहीं करनी 
चाहिए । जो विषयाभिमुख इन्द्रियों को निगृहीत नहीं करता, वह निश्‍चय ही 
आपद्ग्रस्त होता है । अनसूया, गुणों में दोष न देखना, सरलता, पवित्रता, सन्तोष, 
प्रियवादिता, सत्य, दम तथा अनायास सहजप्रसन्नता आदि गुण दुरात्माओं में 


नहीं हो सकते : 
अनसूयाजषं शोचं सन्तोष! प्रियवादिता। 
द्मः खत्यमनायालो न भवन्ति दुरात्मनास्‌ ॥ ७२ ॥ 
आत्मज्ञान, असंरम्भ ( अक्रोध ), सहिष्णुता, धर्मपरायणता, वचन का पालन 
एवं गुप्तदान ये गुण अघम पुरुषों में नहीं होते : 
आत्मश्ानमर्सरम्भस्तितिक्षा धरमेनित्यता। 
चाक्‌ चेव शुसदानञ्च नेतान्यन्त्येछु भारत ॥ ७३॥ 
मुखं लोग निन्दा एवं गाली देकर विद्वानों को कष्ट पहुँचाते हैं, किन्तु वहाँ 
वक्ता पाप का भागी और क्षमा करनेवाला पापों से मुक्त हो जाता है : 
आक्रोजशपरिवादाभ्यां विहिसन्त्यबुधा बुघान्‌। 
वक्ता पाएसुपादत्त क्षमावान्‌ पुण्यवान्‌ भवेत्‌ ॥ ७४ ॥ 
असाधुओं का बल हिसा है, राजाओं का बळ है दण्डविधान । स्त्रियों का 
बल सुश्ूषा है तो गुणवानों का वळ है क्षमा ; 
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हिंसा बलमसाधूनां राज्षां दण्डविधिबलम । 

सुभूषा तु बलं इन्रीणां क्षमा गुणवतां बछम्‌ ॥ ७५ ॥ 
` वाक्‌-संयम तो बहुत कठिन होता ही है; अर्थेयुक्त, चमत्कारपूर्ण वहुभाषण 
भी संभव नहीं होता इसीलिए चित्रभाषित्व और वहुभाषित्व परस्पर विरुद्ध 
माने जाते हैं : | | 

वाकसंयमो दि उुपते झुदुष्करतमो मतः। 

अर्शचच्च चिचित्रञ्च न शक्यं बहु भाषितुम्‌ ॥ ७६ ॥ 

मधुर शब्दों से युक्त सुभाषित वाणी बहुप्रकार कल्याण करती है। वही 

कट शब्दों से युक्त दुर्भाषित वाणी अनर्थं का हेतु हो जाती है । वाणों से विद्ध घाव 
फिर से भर जाता है तथा फरसे से कटा वन फिर से अङ रित हो उठता है; किन्तु 
कटु-वाणी से लगा भयंकर, दुं चनजन्य घाव फिर से नहीं भरता : 


रोहते खायकेविद्ध चनं परशुना षतम्‌। 
चाचा दुरुक्त बोभत्स न खंरोहति वाकूक्षतम्‌ ॥ ७८ ॥ 


कणि, नालीक नाराच आदि भीषण वाणों को शरीर से निकाला जा 
सकता है । किन्तु मर्मभेदी कट्‌-वचनरूपी शल्य निकाला नहीं जा सकता; क्योंकि 
वह तो हृदय के भीतर घसा होता है : Bt 


कर्णिनाळीकनाराचान्‌ निहेरन्ति . शरीरतः । 
साकशर्यस्तु न निहतुं शाक्यो हृदिशयो हि ला ॥ ७९ ॥ 


. कटु-वचनरूपी वाणी मुख से निकलकर दूसरों के मर्म-स्थान पर ही चोट 
करती है । 3 आहत मनुष्य दिन-रात शोक में निमग्न रहता है । अतः 
विद्वान कभी दूसरों पर कट्‌-वचनों का प्रयोग न करे | देवता जिसे पराभव देना 
3 हैं, उसकी बुद्धि पहले से हो हर लेते हैं। इससे वह निम्नस्तर की बात ही 

ता है: 
` यस्मै देवाः प्रयच्छन्ति पुरुषाय 
[ पराभवम्‌। 
बुद्धि तस्पापकर्षन्ति सोऽवाचीनानि प्यति ॥ ८१ ॥ 


विनाश-काल आने पर बुद्धि कलषित 
होनेवाला अन्याय उसके हृदय से पता मत है । फिर न्यायतुल्य प्रतीत 


बुद्धो कलुषभूतायां विनाशे 
यो ४ प्रत्युपस्थिते । 
३: नयसंकाशो . हृदयाज्नापसर्पति.॥ ८२॥ . - 
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बिडुरजी के अनुसार सव तीथों में स्तान करना और सव प्राणियों के साथ 


सरलता का वरताव, दोनों एकसमान है। अथवा सरलता के बर्ताव को अधिक 
ही समझना चाहिए : 


सर्चंतीथंषु वा स्नानं खर्वभूतेषु चार्जवम्‌ । 
उभे त्वेते खमे स्यातामाजचं बा विशिष्यते ॥ २॥` 


जवतक संसार में मनुष्य की पुण्य-क्कीति गायी जाती है, तबतक वह स्वगे- 
लोक में प्रतिष्ठित रहता है: 


याचत्‌ कीतिर्मनुष्यस्य पुण्यळोकेषु युज्यते। 
तचत्‌ स पुरुषव्याघ्र स्वर्गलोके महीयते ॥ ४॥ 


__सोतवाली स्त्री, जुए से हारा. जुआरी, भार ढोने से व्यथित मनुष्य की रात में 
जसी स्थिति होती है, वेसे ही स्थिति उल्टा न्याय देनेवाले विवक्ता की होती है : 


यां राश्रिमधिविज्ना स्त्रो यां चेबाक्षपराजितः। 
याश्च भाराभितप्ताङ्गो दुविवक्ता स्म तां वसेत्‌ ॥ ३१॥ 
जो पूछे जाने पर सत्य न कहकर झूठी गवाही देता है, वह नगर में कंद 
होकर दरवाजे पर भूखा रहकर वहुत-से उत्कषंप्राप्त शत्रुओं को देखता है : 


नगरे प्रतिरुद्खध खन्‌ बह्दि्ारे बुसुक्षतः। 
अमित्रान्‌ भूयसः पश्येद्‌ यः साक्ष्यमनृतं चदेत्‌ ॥ ३२ ॥ 
स्वार्थान्ध होकर पशु के लिए झूठ वोलने से पाँच, गौ के लिए बोलने से दश, 
अश्व के लिए सो तथा मनुष्य के लिए झूठ बोलने से एक सहस्न पूव॑जों को मनुष्य 
नरक में गिराता है । सुवर्ण के लिए झूठ वोलनेवाळा भूत-भविष्य की सभी पीढ़ियों 
को नरक में गिराता है। प्रथिवी के लिए झूठ व्यवहार करनेवाला अपना सर्वस्व 
ही नाश कर देता है: 


दन्ति ज्ञातानजातांइच हिरण्याथऽच्रतं वदन्‌ । 
सवं भूस्थन्रते हन्ति मा स्म भृश्यन॒तं वदेः॥ ३४ ॥ 
देवता चरवाहों की तरह डण्डा लेकर किसीकी रखवाली नहीं करते; किन्तु 
जिसकी रक्षा चाहते हैं, उसको उत्तम बुद्धि से युक्त कर देते हैं : 


न देवा दण्डमादाय रक्षन्ति पशुपालवत्‌। 
यं तु रक्षितुमिच्छन्ति बुद्ध्या संविभज्ञन्ति तस्‌ ॥ ४० ॥ 


१, यहाँसे यथाक्रम इलोक उद्योगपवं के ३५वें अध्याय के हैं । 
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जैसे-जैसे मनुष्य कल्याण में मन लगाता ह वेसे-वेसे उसके अभीष्ट सिद्ध 
होते हैं । कपटी पुरुष को वेद भी पापों से नहीं वचाते । किन्तु पंख निकलने 
पर जैसे पक्षी घोसला छोड़ देते हैं, बेस हो अन्तक्राल में वेद उस मायावी को 
त्याग देते हैं : 

चेन छन्दांसि पृजिनात्‌ तारयन्ति मायाविनं मायया वर्तसानस्‌ । 

नीडं शकुम्ता इव जातपक्षाइउन्दां स्पेन प्रज्हत्थन्तकाळे ॥ ७९ ॥ 


पान, कलह, समूह-वेर, सत्री, पुरुष तथा जाति में भेद पेदा करना, स्त्री-पुरुष 

में विवाद तथा राजविद्वेष सव त्याज्य हैं । हस्तरेखा देखनेवाला, क व्यापार 

करनेवाला जुआरी, चिकित्सक, शत्रु, मित्र, नर्तक ये सात साक्ष्य में अग्राह्य होते हैं | 

अग्नि लगानेवाला, विष देनेवाल। जारज सन्तान की कमाई खानेवाला, सोम-विक्रता 

झस्त्र-निर्माता, परदोषसू बक, मित्रद्रोही, परस्त्री-संसर्गी, भ्रूणहा, गुरुतल्पगामी, सुरा- 

पायी ब्राह्मण, तीक्षणस्वभाव वाला, काकभाषी, नास्तिक, वेदतिन्दक, ग्रामपुरो हित, 

| रातय, क्र तथा शरणागत-घातक ये सव ब्रह्महा के तुल्य हैं । प्रज्वलित काष्ठ से 

सवण की, सदाचार से भद्गपुरुषों की, व्यवहार से साधु पुरुष की, आथिक कठिनाई 

में घीर की, आपत्ति में मित्र-शत्रु की परीक्षा होती है। बुढापा रूप को, आशा 

घीरता को, मृत्यु प्राण को, असूया धर्माचरण को, क्रोध लक्ष्मी को, नीचसेवा 

स्वभाव को, काम रूज्जा को, तो अभिमान सब कुछ हर लेता है। शुभकमों से 

लक्ष्मी उत्पन्न होती है, प्रागलम्य से वह बढ़ती है, दक्षता से जड़ पकड़ती तो संयम 
से प्रतिष्ठित हो जाती है : 


भीर्मङ्गलात्‌ प्रभवति प्रागरभ्यात्‌ संप्रवघेते। 
दाक्ष्यात्त कुरुते मूलं संयमात्‌ प्रतितिष्ठति ॥ ५९ ॥ 


| यज्ञ, दान, अध्ययन, तप ये चार सज्जनों में नित्य-सम्बद्ध होते हैं। ६१ 
Ei सत्य सर्ता, कोमलता इन चारों का सब लोग अनुसरण करते हैं । रे 
द इज्या, अध्ययन, तप, शोच, सत्य, क्षमा, घृणा ( दया ) अलोभता ये धर्म के 
$ 53 माग र र इनमें पूर्व के चार दम्भाथं सेवन किये जाते हैं, पर उत्तर के चा 
EE महात्माओं में ही रहते हैं, तद्धिन्न में रह ही नहीं सकते वह सभा सभा नहीं, 

जक जहां बद्ध न हो । जो घे की वात नहीं कहते, ये वृद्ध ही नहीं और वह धर्मं ही 
नहीं, जिसमें छल मिला हों : ३ 
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नासो धर्मो यज्ञ न सत्यमस्ति न तस्खत्यं यच्छलेनाम्युपेतम्‌ ॥ ५८! 
55 55 सत्य, रूप, श्ुत, विद्या, कुलानता, शीळ, बरू, धन, शौर्य, चित्रभाषिता ये ड 
 दशगुणस्वासेयेृहुए लोगों में होते हैं। पाप करनेवाला निन्दित होकर पारण 
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न खा सभा यत्र न सन्ति वृद्धा छुद्धा न ते ये न ददन्ति घमंम्‌। 
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का ही फल भोगता है । पुण्यकारी पुण्य-कीति होकर अत्यस्त पुण्यफल का भागी 
होता है। अतः प्रशंसित-ब्रत मनुष्य कभी पाप न करे । वार-वार पाप का आचरण 
प्रज्ञा नष्ट कर देता है : 


तस्मात्पापं न॒ कुर्वीत पुरुषः शंसितवतः । 
पापं प्रश्चां नाशयति क्रियमाणं पुनः पुनः ॥ ६१ ॥ 


_ _ नष्ट-प्रज्ञ नित्य पाप ही करता है। पुण्य का वार-वार अनुष्ठान करते से 
प्रज्ञा वढ़ती है और उससे प्राणी नित्य पुण्य ही. करता है । पुण्य करता हुआ प्राणी 
पुण्य-कीति होकर पुण्यस्थान पाता है । असंयत, ममंघाती, निष्ठुर, वरकृत्‌, शठ 
प्राणी पोप करता हुआ शीघ्र ही महान्‌ संकट में पड़ जाता है । अनसूयु, कृतप्रज्ञ, 
शुभक करनेवाला सदा महान्‌ सुख पाता तथा सर्वंसम्मानित होता है । जो 
राज्ञो से प्रज्ञा प्राप्त करता है, वही पण्डित है । प्रज्ञा, धर्मं और अर्थ प्राप्तकर वह 
अनायास अभ्युदय प्राप्त करता है । दिनभर वह कार्यं कर लेना चाहिए, जिससे 
रातभर सुख से रह सके । आठ महीनों में इतना काये कर लेना चाहिए जिससे 
वर्षा के चार माश सुख से व्यतीत हो सक । 

द्विसेनेव तत्कुर्यात्‌ येन रात्री सुखं वसेत्‌। 
अष्टमासेन तत्कुर्याद्‌ येन वर्षाः सुखं बसेत्‌॥ ६७ ॥ 
पूवं-य में वसा काम करना चाहिए, जिससे वृद्धावस्था में सुखपूर्वेक रह 
सके । यावज्जीवन वह काम करना चाहिए जिससे मरने के बाद परलोक में सुख 
से रहा जा सके : 2 
पूचं वयसि तत्कुर्याद्‌ येन बद्धः सुखं बसेत्‌। 
यावज्जीवेन तत्कुर्याद्‌ येम प्रेत्य सुखं वसेत्‌ ॥ ६८॥ 
सज्जन पचे अन्न की ही प्रशंसा करते हैं । योवन बीत जाने परस्त्री की, संग्राम 
जीत लेने पर शूर की, संसार पार कर लेने पर तपस्वी की प्रशंसा की जाती है : 


जीर्णमन्नं प्रदांसन्ति भायां च गतयोवनाम्‌। 
शूरं विजितसङ्ग्रामं गतपारं तपस्विनम्‌ ॥ ६९ ॥ 


` अधर्म से प्राप्त घन द्वारा जो दोष छिपाया जाता है, वह छिपता नहीं; कितु 
उससे भिन्न और भी नये-नये छिद्र प्रकट हो जाते हैं : 


चनेनाधर्मळन्धेन यच्छिद्रमपिधीयते । | 
झसंबुतं तबू भवति ततोऽन्यदृददीरयते॥ ७० ॥ 
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भात्मवानों का शासक गुरु होता है, दुरात्माओं का शासक राजा होता है, 
और प्रच्छन्न पापों का क्लासक ववस्वत यमराज होते हुँ: 


गुरुरात्मचतां शास्ता शास्ता रोजा डुरात्मनास्‌ । 
अथ प्रच्छन्नपापानां शास्ता चेवस्वतो यमः ॥ ७१॥ 


ऋषियों, नदियों, कुलों और महात्माओं तथा स्त्रियों के दुश्चरित का 
उद्धवस्थान नहीं जाना जा सकता : 


ऋषीणां च नदीनां च कुलानां य महात्मनास्‌ । 
प्रसवो नाधिगन्तव्यः स्त्रीणां दुश्चरितस्य च ॥ ७२ ॥ 


द्विजाति की पूजामें रत, दाता तथा जाति के लोगों में कोमलता रखने- 

वाला, शीलवान्‌ क्षत्रिय चिरकालतक पृथ्वी का शासक होता है । पृथिवी में सुवणं 

के फूल लगते हैं । किन्तु उसे शूर, कृतविद्य तथा जो सेवा करना जानता है, ये 
| तीन प्रकार के पुरुष ही उनका सञ्चय कर पाते हैं : 


सुवर्णपुष्पां पृथिवी चिन्वन्ति पुरुषास्त्रयः । 
शरश्च कतविद्य॒रच यश्च जान्राति सेवितुम्‌ ॥ ७४ ॥ 


बुद्धि से किया कर्म श्रेष्ठ, बाहुबल से किया मध्य, जंघा से कृत कमें जघन्य 
तथा भार ढोने का काम अधम होता हू। 


` श्री दत्तात्रेय ने साध्य देवताओं से कहा था कि धेये, मनोनिग्रह, सत्य और 

धर्म की अनुवृत्तिका आश्रयण कर हृदय की ग्रंथि खोलें तथा प्रिय, अप्रिय सबको 

आत्मा के समान समझें ( म० मा० उ०, २६.४ )। दूसरों से गाली सुनकर भी उन्हें 

गाली न दें। सहन करनेवालों का निरुद्ध क्रोध ही क्रोध करनेवालों को जला देता 
ओर उनका पुण्य भी ले लेता है.: 

माफच्यमानो नाक्रोशेन्‌ मन्युरेच तितिक्षतः । 
आक्रोष्टारं निर्दहति सुकृतं चास्थ चिन्दति॥ ५॥ 

{होर दूसरों का आक्रोश न करे, न अपमान करे, मित्रद्रोही नीच-सेवी, अभिमाती 

एव हीनवृत्त न हो और न किसीके प्रति रोषभरी सी हो बोलें । रूखी 

, वाणी दूसरों के मर्मस्थान, हृदय एवं प्राणों को दग्ध कर देती है । अतः धमं निष्ठ 

द त 8 अमा रहे। जिसकी वाणी मर्मभेदी, रूखी और कठोर होती है, वह 

उसी वाणी से मनुष्यों को चोट पहुंचाता है। उसे सदा दरिद्र समझना चाहिए, वह 















ह| णः दरिद्रता और मृत्यु को बाँघे रहता है । बुद्धिमान को चाहिए कि वह उसे 


oe ह 5 5६ सि यथाक्रम एलोक मास उदयोगपवं के ३६वें अध्याय के हैं । 
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सहन करता हुआ समझे कि गाली देनेवाला मेरे पुण्यों को पुष्ट कर रहा है। 
वस्त्र जिस रंग में रंगा जाता है, वेसा ही वन जाता है। ठीक इसी प्रकार मनुष्य, 
सन्त, असन्त, चोर, तपस्वी जसों की सेवा करते हैं, वेसे ही बन जाते हैं। जो न 
तो स्वयं अतिवादो होता है और न दूसरों को वैसा करने के लिए वाध्य करता है; 
जो न मार खाता है, न दूसरों को मारता या मरवाता है; जो पापी को भी 
मारना नहीं चाहता, देवता भी उसके आगमन की वाट जोहते हैं : 


अतिचाद्‌ं न प्रवदेन्न वादयेद्‌ योऽनाइतः प्रतिहन्यान्न घातयेत्‌। 
हन्तुं च यो नेच्छति पापकं चे तस्मे देवा! स्पृहयन्त्यागताय ॥ ११॥ 
वोऊने से न वोलना अच्छी वाणी की पहली विशेषता है। सत्य बोलना 


दूसरी विशेषता है । प्रिथ वोलना तीसरी और धमं बोलना चौथी विशेषता है। 
मनुष्य जसे लोगों के साथ रहता है, जसों का सेवन करता है जसा बनना चाहता 


ही है, वेसा ही हो जाता है : 


याइशेैः सन्निविशते याहशांश्चोपसेवते । 
याइगिच्छेच भषितुं ताइग्‌ अवति पूरुषः ॥ १३॥ 
जसे-जसे प्राणी निवृत्त होता है, वसे-वेसे मुक्त होता है । सव तरह से निवृत्त 
होने पर प्राणी सबंथा मुक्त हो जाता है: 


यतो यतो निषतंते ततस्ततो विमुच्यते । 
निवर्तनाद्धि खचतो न चेत्ति दु/ःखमण्यपि॥ १४॥ 


जो न किसीसे जीता जाता है और न किसीको जीतना चाहता है; न वेर 
करता है और न किसीको चोट पहुँचाता है; निन्दा-प्रशंसा में समस्वभाव रहता 
है, वह शोक और हर्ष को पार कर लेता है । जो सवका भाव चाहता है, किसीका 
अभाव नहीं चाहता; जो सत्यवादी, मृदु एवं दान्त होता है, वही उत्तम पुरुष है : 
भावमिच्छति सर्व॑स्य वामाचे ङुरुते मनः। 
सत्यवादी सुदुर्दान्तो यः ख़ उत्तमपुरुषः। १६॥ 
जो झूठी सान्त्वना नहीं देता, प्रतिज्ञा करके दे ही देता है, दूसरों के दोषों 
को जानता है, वह मध्यम पुरुष है । 
जो दुःशासन या कठोर-शासन, अनेक दोषों से दूषित, कलड्टित होकर क्रोध- 
वश किसी भी बुराई से नहीं हटता, जो किसीके किये उपकार को नहीं मानता, 
जो किसीका मित्र नहीं होता और जो दुरात्मा है, वह अधम पुरुष i । जो अपने 


' पर भी शंका करता है तथा दूसरों से कल्याण होते में विश्वास नहीं करता, मित्रो 
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का भी निरादर करता है, वह अधम पुरुष है । भूति चाहनेवाले पुरुष को चाहिए 
कि उत्तम पुरुषों की ही सेवा-संग करे । समय आ पड़ने पर मध्यमों की भी सेवा 
कर ले, किन्तु अधम पुरुषों की कभी भी सेवा-संग न करे । मनुष्य दुष्ट पुरुषों के 
वळ से उद्योग, प्रज्ञा, पुरुषार्थ द्वारा भले ही धन प्राप्त कर ले, किन्तु उससे सम्मान 
एवं महाकुलों का सदाचार कदापि नहीं पा सकता । 


घृतराष्टूर ने पूछा कि विदुर, धमं और अर्थ के अनुष्ठान में परायण, बहुश्रत 
देवता लोग भी जिस महाकुर में उत्पन्न होने की इच्छा करते हैं, वे महाकुल कौन- 
कौन-से होते हैं : 

महाकुलेभ्यः स्पृद्यन्ति देवा घर्माथनित्याश्च बहुश्रुताश्च । 

पृच्छामि त्वाँ विदुर प्रदनमेतं भवन्ति चै कानि महाकुलानि ॥ २२ ॥ 


श्री विदुर जी ने विस्तार से महाकुल एवं कुलीनों के लक्षण वताथे हैं। वे 
कहते हैं : जिनका सदाचार शिथिल नहीं होता, जो अपने दोषों से माता-पिता को 
कष्ट नहीं देते, जो प्रसन्न-चित्त होकर धर्म का आचरण करते हैं, जिनमें तप, इन्द्रिय 
संयम, वेदों का स्वाध्याय, पवित्र विवाह, सदा अन्नदान और सदाचार ये सात गुण 
सदेव रहते हैं, वे ही 'महाकुलू' कहलाते हैं : 


तपो दमो त्रह्मवित्तं वितानाः पुण्या विवाह! सततान्नदानम्‌ । 
येष्वेवैते सस्त गुणा वशन्ति सम्यग्वृत्तास्तानि महाकुलानि ॥ ३ ॥ 


जिनके सदाचार एवं योनि ( माता-पिता ) व्यथित न हों, जो असत्य का 
'प्ररित्याग कर अपने कुल की विशेष कीति चाहें, ऐसे लोगों का कुरू महाकुल कह- 


लाता है। अनिज्या ( यज्ञादि न करने ), निन्दित विवाह, वेदों का परित्याग एवं . 


धर्म का अतिक्रमण करने से महाकुल भी अकुल अर्थात्‌ अधम-कुल हो जाते हैं : 
अनिज्यया कुविवाहेचंदस्योत्लादनेन च। 
कुलान्यकुलतां यान्ति घर्मस्यातिक्रमेण च॥ २५॥ 
देवताओं के घन का नाश तथा परद्रव्य का हरण करने तथा ब्राह्मण का 
अतिक्रमण करने से कुल अकुल हो जाते हैं : 
देवद्रव्यविनाशेन ब्रह्मस्वदरणेन च। 
कुान्यकुलतां यान्ति आझणातिक्रमेण च ॥ २६ ॥ 


"2 के ब्राह्मणों के अनादर ओर निन्दा तथा किसीकी घरोहर हरण कर लेने 
आ से कुळ अकुल हो जाते हूँ: ह्‌ द्‌ 


I अमर. मक-. 5 Sess 
msn — - | i Sy 


a 
SE hr SR Es 353५ कर. 
~ oo rh Dd हु? > EN #्क के. 4 





महाभारत की हृष्ट में र 


ब्राह्मणानां परिभवात्‌ परीवादाच्च भारत। 
कुळान्यकुलतां यान्ति न्यासापहरणेन च॥ १२७॥ 


गायों, पुरुषों तथा धन से सम्पन्न होने पर भी जो सदाचारहीन हैं, वे अच्छे 
कुलों की गणना में नहीं जाते । अल्प धनवाले भी जो सदाचार-सम्पन्न हैं, वे 
सत्कुल माने जाते हैं और महान्‌ यश प्राप्त करते हैं : 
कुळानि ससुपेतान गोभिः पुरुषतोऽथंतः। 
कुलसंख्यां न गर्च्छांन्त यानि हीनानि वृत्ततः ॥ २८ ॥ 
वत्ततस्त्वविहदीनानि ङुलान्यह्पघनान्यपि। 
कुळ लंख्यां च गच्छन्ति कषन्ति च महद्यशः ॥ २९॥ 
संसार में वळ्पूर्वक सदाचार की रक्षा करनी चाहिए; वित्त तो आता-जाता 
रहता है । धन क्षीण होने पर भी सदाचारी मनुष्य क्षीण नहीं माना जाता । पर 
जो सदाचार से भ्रष्ट है, उसे क्षीण ही समझना चाहिए : 
वृत्तं यत्नेन संरक्षेद्‌ (वत्तमेति च याति च। 
अक्षीणो वित्ततः क्षीणो वरत्ततस्तु इतो हतः॥ ३०॥ 
जो वृत्त से हीन हो गये, वे विद्या, पशुओं, घोड़ों तथा हरी-भरी खेती से 
उन्नत होने पर भी उन्नति नहीं कर पाते: [ 
गोभिः पशुभिरश्वेश्च ऊष्या च खुससृद्धया। 
कुलानि न प्ररोहन्ति यानि होनानि उृत्ततः। ३१॥ 
भले पुरुष यही कामना क्रिया करते हैं कि हमारे कुल में कोई वरभाव 
करनेवाला, दूसरों का धन हरण करनेवाला राजा अथवा मंत्री न हो; मित्र- 
द्रोही, कपटी तथा असत्यवादी न हो; माता-पिता, देवता तथा अतिथियों को भोजन 
कराने से पहले भोजन करनेवाला न हो । हम लोगों में से जो ब्राह्मणों को हत्या 
करे, ब्राह्मणों से द्वेष करे, पितरों को पिण्डदान एवं तपंण न करे, वह हमारी सभा 
में प्रवेश न करे : 
यश्च नो म्राह्मणान्‌ इन्याव्‌ यश्च नो ब्राह्मणान्‌ द्विषेत्‌ । 
न नः स समिति गच्छेद्‌ यशच नो निवपेत्‌ पितन्‌ ३३॥ 
तृणका आसन, भूमि, जल और मीठी वाणो-सज्जतों के घरों में इन चार 
वस्तुओं की कभी कमी नहीं रहती : 
तृणानि भूमिरुदकं चाक चतुर्थी च सूडता। 
सतामेतानि गेहेषु नोच्छिद्यन्ते कदाचन ॥ २४ ॥ 
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अभीष्ट वस्तु शोक से नहीं मिलती, केवल ताप 


४८. विचार-पीयूष : भारतीय राजनीति 
मनुस्मृति ( ३. १०१ ) में थोड़ अन्तर से यही इलोक है : 


तृणानि भूमिरुदकं वाक्‌ चतुर्थी च खूदूता। 
एतान्यपि सतां गेहे नोच्छिद्यन्ते कदाचन ॥। 


उक्त चारों वस्तुएँ धर्मात्मा पुरुषों के यहाँ वड़े सत्कार से उपस्थित की 
जाती हैं । रथ छोटा-सा होने पर भी भार ढोने में समर्थ होता है, जव कि अन्य 
काष्ठ वड़े होने पर भी वेसा नहीं कर पाते । इसी तरह महाकुलीन पुरुष ही धर्म 
का भार वहन कर सकते हैं, अन्य नहीं। जिसके कोप से भयभीत होना पड़े तथा 
शंकित होकर जिसकी सेवा करनी पड़, वह मित्र नहीं। मित्र वही है, जिसमें पिता 
के समान विश्वास किया जा सके । अन्य सभी साथी हैं, मित्र नहीं : 


न तन्मित्रं यस्य कोपाद्‌ बिभेति यद्वा मित्रं शङ्कितिनोपचयम्‌। 
यस्मिन्‌ मित्रे पितरीवाऽऽश्वलीत तङ्वे मित्रं सङ्गतानीतराणि ॥ ३७ ॥ 


पहले से कोई सम्वन्ध न होने पर भी जो मित्रता का बर्ताव करे, वही बंधु, 
बहो मित्र, वही सहारा ओर वही आश्रय है : 


यः कञ्चिदप्यसस्वद्धो पिन्नमावेनन चतंते। 
स एव वन्धुस्तस्मित्रं सा गतिस्तत्परायणम्‌ ॥ ३८॥ 


जो चञ्चलचित्त है तथा वृद्धों को सेवा नहीं करता, उस अनिश्चित-मति के 
लिए मित्र-संग्रह स्थायी नहीं होता : 


चलचित्तस्य चे पुंलो बृद्धाननुपसेबतः। 
पा९प्छचमतेनित्यमश्नवो मित्रसङ्ग्रहः ॥ ३९ ॥ 


जसे सूखे सरोवर पर हंस मंडरा कर रह जाते हैं, प्रवेश नहीं करते; वेसे 
ही च्ल, अज्ञानी एवं इन्द्रियाराम पुरुषों को अर्थ त्याग देते हैं । अकस्मात्‌ कुपित 
होनेवाले, बिना निमित्त ही प्रसन्न होनेवाले, असाधु पुरुषों का मन चन्चल मेध 
के समान होता है। जो मित्रों द्वारा सत्कृत होकर तथा उनकी सहायता से कृत- 
कायें होकर भी उनके नहीं होते, ऐसे कृतघ्नो के मरने पर मांसभोजी जन्तु भी 
उनका मांस नहीं खाते । मित्रों के पास घन रहे या न रहे, सवंथा उनका सम्मान 
करना चाहिए । विना विशिष्ट प्रयोजन उपस्थित हुए मित्रों को महत्ता एवं तुच्छता 
का ज्ञान नहीं हो सकता । सन्ताप ( शोक ) से रूप नष्ट होता है । सन्तापसे वल 
क्षीण होता है। सन्ताप से ज्ञान नष्ट होता है। सन्तापी व्याचि को प्राप्त होता है। 
प ही हाथ लगता है । उससे अमित्र 


. ` अस होते हुँ । अतः शोक में कभी मन संलग्न नहीं करना चाहिए । 









महाभारत की दृष्टि में ४९. 


5 भनुष्य को बार-बार मरना, जन्म लेना, क्षीण-वृद्ध होना और बार-बार 
दुसरो से माँगना पड़ता है। दूसरे भी उससे माँगते हैं । वह बार-बार दूसरों के 
लिए शोक करता है, तो लोग भी उसके लिए शोक करते हैं । सुख-दुःख, उत्पत्तिः 
विनाश, हानि-लाभ, जीवन-मरण क्रमशः सभीको प्राप्त होते रहते हैं । अतः धीर 
पुरुष को कभी हषं और शोक नहीं करना चाहिए । 

विद्या, तप, इन्द्रिय-निग्रह और लोभ-त्यांग के बिना कभी शान्ति नहीं 
मिलती । मनुष्य बुद्धि से ही भय दूर करता और तपस्या से ही महत्पद प्राप्त करता 
है । गुरु-शुश्रषा से ज्ञान एवं योग से शान्ति प्राप्त करता है। मोक्ष चाहनेवाछे 
लोग दान-पुण्य, वेद-यज्ञादि का आश्रय न लेकर राग-द्वेषरहित हो सुख से विचः 
रते हैं। जिनमें आपसी फूट होती है, उन्हें अच्छे बिछौने से युक्त पलंग पर भी नींद 
नहीं आती । स्त्रियों के पास रहकर तथा सूत-मागधों द्वारा स्तुति सुनकर भी वे 
प्रसन्न नहीं होते । ऐसे लोग न धमं का आचरण कर सकते हैं, न सुख ही पाते हैं । 
उन्हें न गौरव मिलता है और न शान्ति की बात ही सुहाती है : 
न चे भिक्षा जातु चरन्ति घमं न वे खुखं प्राप्चुवन्तीह मिन्नः । 
न वे भिन्ना गौरव प्रापदुबन्ति न वे भिन्नाः प्रशमं रोचयन्ति॥ ५६॥ ` 
उन्हें कही हुई हित की बात भी नहीं सुहाती । उनके योग-क्षेम की सिद्धि 
भी नहीं होती । फूटवाले लोगों के लिए सिवा विनाश के दूसरी कोई गति नहीं : 
न वे तेषां स्वदते पथ्यसुक्तं योगक्षेमं कल्पते चेव तेवाम्‌। 
भिन्ञानां यै मजुजेन्द्र परायणं न विद्यते किञ्चिदन्यद्‌ विनाशात्‌ ॥ ५७ ॥ 
जैसे गायों में दुग्धादि, ब्राह्मणों में तप और स्त्रियों में चाचचल्य सम्धाव्य 
होता है, वेसे ही अपने जाति-चान्धवों से भय भी सम्भव है। नित्य सींचकर्‌ 
वढ़ायी बहुत-सी पतली-पतली शाखाएं बहुत होने के कारण वर्षों तक पवन के 
अनेक झोंके सहती रहती हैं; इसी प्रकार दुर्बल भी सामूहिक शक्ति से बलवान्‌ 
होकर प्रबल विरोधी का मुकाबिला कर लेते हूँ : 
तन्तवोऽप्यायिवा नित्यं तनवो बलाः समाः। 
बहून्‌ बहुत्वादायासान्‌ सहन्तीत्युपमा सताम्‌ ॥ ५९ ॥ 
जलती हुई लकड़ियाँ अलग-अलग होकर धुआं फकती हैं, लेकिन एक. 
साथ होने पर प्रज्वलित हो उठती हैं । इसी प्रकार जाति-बन्धु भी फूट होने पत्र 
दुःख उठाते हैं, जब कि एक होने पर तेजस्वी होते हैं : 
धूमायन्ते व्यपेतानि जवळन्ति सहितानि च। | 
शूतराष्ट्रोस्सुकानीद शातयो आरतषेम ॥ ६० ॥. 
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57> जो ्राह्मणों, स्त्रियों, जातिवालों तथा गायों पर शोय दिखाते हैं, वे डण्ठरू 
से पके फल के समान गिर पड़ते हैं। महान्‌, दृढ़मूल, बलवान्‌ तथा सुप्रतिष्ठित. 
होने पर भी कोई वृक्ष यदि अकेला हो तो एक ही क्षण में आँधी द्वारा शाखाओं- 
सहितः धराशायी किया जा सकता है। इसी प्रकार बहुगुणोपेत भी. एक मनुष्य को: 
शत्रु लोग एकाको वृक्ष की तरह शक्ति के अन्दर समझते हैं। किन्तु वहुत-से कमजोर 
भीःवक्षः एक साथ समूह के रूप में खड़े. रहें तो एक दूसरे के सहारे वे वड़ी-से-वड़ी 
आँधियों को भी सह लेते हैं: . हक i 
` '' ` “महानंप्येकजो चुकी बळषान्‌ छुप्रतिष्ठितः। - ~ “४ 
` ' ` ` प्रख्य पव यातेन सस्कन्धो मर्दित छ्णात्‌॥ ६३ ॥ 
` ` अंथ ये संहता वृक्षा सङ्घशः सुप्रतिष्ठिता।। `` 
म ` ` तेहि शीघ्रतमान्‌ वातान्‌ सइन्तेऽप्योन्यसंञ्रयात्‌ ॥ ६३.॥ ज 
परस्पर मेलं से, एक दूसरे. के सहारे से जाति-बान्धव समाज .में. सुवेत्र 
बैसे ही वृद्धि को प्राप्त होते हैं, जेसे सरोवर में कमळ । ब्राह्मण, गाय, जातिवारं 
लोग, बालक एवं स्त्रियाँ तथा अन्नदाता एवं शरणागत ये अवध्य हैं । मनुष्य में 
घनवत्ता.एवं नीरोगता को छोड़ दूसरा कोई बड़ा गुण नहीं, क्योंकि रोगो में कितने 
हीं. गुंण क्यों न हों, वह मूर्दे के समान है । विदुरजी कहते हैं कि महाराज, जो क्रोध 
बिना रोग से उत्पन्न, कड़वा, सिर-में ददं पेदा करनेवाला पाप-से सम्बद्ध, कठीरं, 
तीखा तथा गर्म है और जिसे सज्जन पी जाते हैं, पर दुर्जन पी नहीं पाते, आप 
उसे'पीकेर शान्त हो जाइये ::. [ ३ 


_ अव्याधिजं कटुकं शीर्षरोगि . ह 
०.  . पापानुबन्धं . परुषं. तीक्ष्णमुष्णम्‌। : .: ¦. ¦ 
¬. स्तां पेयं यन्न पिबन्त्यसन्तो mo 

मन्यु  प्रद्दाराज्ञ' पिष प्रशाम्य॥ ६४॥ ` ‹ ` 
दृढ़ रोग से पीडित व्यक्ति पुत्र, पशु आदि का आदर नहीं करते । विषयों 
में भी उन्हें कुछ तत्त्व नहीं मिलता । वे सदा दुःखी रहते हैं। घनसम्वन्धी भोग 
और बिक हो? भी वे अनुभव नहीं करते । वह वल नहीं, जिसका स्वभाव मृदुता से 
रुढ ही-। ध्म सूक्ष्म है, उसका शीघ्र ही सेवन करना चाहिए । क्रूरता से उपा- 
जित लक्ष्मी नइवर होती है । यदि वह मृदुमाे से बढ़ायी जाती है: तो .पुत्र-पोत्रों 
तक स्थिर रहती है । Ft TR TT ET EE 
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महाभारत उद्योग-पवव॑ के ३७वें अध्याय में घृतराष्ट्र से विदुरजी कहते हैं 
९ में सत्रह प्रंकार के पुरुष आंकाश पर मुक्‍्कों से प्रहार करते हैं, वर्षाकालीन 


CS के. करे बन. 





हु 
_ | RN STP SF SN Sg 2 
Es 


भहामारत की इष्टिमें . ` ५) 


न झुकनेवालेः इन्द्रधनुष को झकाने की चेष्टा करते और सूर्थ की किरणों को 
पकड़ने का उद्यम करते हैं । अर्थात्‌ उनके सभी प्रयत्न निष्फल होते हैं: वे :१७ 
प्रकार के पुरुष निम्नलिखित हैं : १. जो अशिष्य पर शासन करता है, २. जो मर्यादा 
का उल्लङ घन करके सन्तुष्ट होता है, ३. जो शत्रुओं की सेवा करता है ४..जो 
अरक्षणीय स्त्रियों की रक्षा का प्रयतत कर कल्याणभागी होना चाहता है, ५. जो 
अयाच्य याचना करता है, ६. जो आत्मप्रशंसा करता है, ७. जो कुलीन होकर 
अकार्य-कमं करता. है, ८. जो दुर्बल होकर बलवान्‌ से वर करता है, ९. जो 
अश्रद्धालओं को उपदेश देता है, १० जो निषिद्ध या अकाम्य की कामना करता 
है, ११. जो श्वसुर होकर वध से परिहास करता है, १२. जो वध के साथ 
निर्भयता से रहकर भीं समाज में मान चाहता है, १३. जो परक्षेत्र में अपना बीज 
वोता है, १४. जो मर्यादा के वाहर स्त्री-निन्दा करता है, १५. जों किसीसे कोई 
वस्तु लेकर भी “स्मरण नहीं! कहकर टाल देता है, १६. जो माँगने पर दाग देकर 
आत्मइलाघा करता है, १७. जो झूठ को सच सिद्ध करने का प्रयत्न करता है। 
पाश हाथ में लिये यमदूत ऐसे पुरुषों को नरक में ले जाते हें। : 

जो जिसके साथ जेसा वर्ताव करे, उसके साथ वसा ही वर्ताव करना चाहिए, 
यह नीति-धर्म है । कपट का आचरण करनेवाले से कपटपुणं बर्ताव ओर अच्छा 
बर्ताव करनेवालों के साथ साधुभाव से ही वर्ताव करना चाहिए 


यस्मिन्‌ यथा यतते यो मञउष्यस्तस्मिस्तथा चर्तितव्यं ख घमः। 
_ मायाचारो मायया चर्तितव्यः साध्वाचारः साघुना. प्रत्युपेयः ७)? 


यद्यपि पुरुष शतायु होता है; तथापि अतिमान, अतिवाद, त्याग का 
अभाव तथा उदरम्भरिता एवं मित्रद्रोहरूप तीण तलवार उसकी आयु को छिन्न- 
विच्छिन्न करती रहती हैं । विश्‍वस्त पुरुष की स्त्री के साथ गमन करनेवाली, 
गुरुतलपगामी, वृषलीपति ब्राह्मण तथा मद्यपान. करनेवाला, ब्राह्मण पर: आदेश 
चलानेवांला; ब्राह्मण को जीविका नष्ट करनेवाला, सेवा के लिए. ब्राह्मणों मरम 
इधर-उधर भेजनेवाला, शरणागतकी. हिसा करनेवाला ये सभी. ब्रह्मघ्न के तुल्यः 
हैं । बड़ों की आज्ञा मातनेवाला, नीतिज्ञ, दाता, यज्ञशेष-भो क्ता, अहिंसक, अनथ- 
कारो कार्यों से दूर रहनेवाला, कृतज्ञ, सत्यवादी और मृदुस्वभाव मनुष्य स्वगं- 
गामी होता है । प्रियवादी पुरुष सुलभ होते हैं, लेकिन अप्रिय, किन्तु तथ्य के वक्ता 
और श्रोता दोनों ही दुभ हैं 


I औ सः 
न ` सुळमाः पुरुषा राजन्‌ . सततं . प्रियवादिन/ । a 
`... : . अग्रियस्य तु पथ्यस्य वक्ता ओता च दुर. ॥ ११॥ ` „. ८ 
१. यहाँसे यथाक्रम श्लोक महामारत, उद्योगपवं ३७बे, अध्याय के हैं।। व] ` += 
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. जो छुद्ध धमं का आश्रय लेकर, प्रिय-अप्रिय का विचार त्याग अप्रिय भी 
हिते की बात कहता है, वही मुख्य सहायक होती है। कुल की रक्षा के लिए एक 
मनुष्य को, ग्राम की रक्षा के लिए कुल को, देश को रक्षा के लिए ग्राम को और 
आत्मां की रक्षा ( आत्मकल्याण ) के लिए सारी पृथ्वी को भी त्याग देना चाहिए: 


त्यजेदेकं कुळस्याथ ग्रामाथ च कुल त्यजेत्‌ । 
ग्रामं जनपद्स्याथं आत्माथं प्रथिबीं त्यजेत्‌ ॥ १७॥ 


. आपत्ति के लिए घन की रक्षा करें, धन द्वारा भी दारा की रक्षा करे तथा 
त्री और धन दोनों के द्वारा अपनी रक्षा करें; क्योंकि आत्मा अङ्गी है, अन्य सब 
उसके अङ्ग हैं: 


आपदर्थ घनं रक्षेद्‌ दारान्‌ रक्षेद्‌ घनेरणि। 
आत्मानं सततं रक्षेद्‌ दारैरपि धनेरणि॥ १७ ॥ 


. जोसवंदा हित में लगे भृत्यों पर क्रोध नहीं करता, भृत्य भी उस स्वामी 
में विश्वस्त होते हैं और कभी भी उसका त्याग नहीं करते । कतंव्यों एवं आय- 
बय का सम्यक्‌ निश्चय करके योग्य सहायकों का संग्रह करना उचित है; क्योंकि 
कोई भी वड़ा काम बिना सहायकों के ठोक नहीं हो पाता । स्वामी का अभिप्राय 
जानकर जो निरालस्य होकर सब काम करता है तथा जो स्त्रामिभक्त होकर 
उसके हितं को बातें करता है, अपनो आत्मा ही समझकर सदेव उस पर कृपा 
करनी चाहिए । 


जो स्वामी के आदेश का आदर नहीं करता, किसी काम में लगाये जाने 
पर उससे इनकार करता है, घमण्डो बनकर प्रतिकूल बोलता हैं, उस भृत्य का 
शीघ्र ही त्याग कर देना'चाहिए । अहंकार-रहित, क्लीबता ( कायरता )-शुन्य, 
अदीर्घसूत्री) दयालू, शुद्धहृदय, दूसरों के बहकावे में न आनेवाला, नीरोग और उदार 
वचनवाला व्यक्ति राजदूत के योग्य होता है : 


अस्तब्घमक्ळीबप्रदीर्घलूत्रं सानुक्रोशं इलद्णमहयंमन्येः । 

अरोगजातीय-सुदारवाक्यं दूतं चदन्त्यष्ठणुणोपपन्नम्‌ ॥ २७ ॥ 
सावधान मनुष्य को चाहिए कि वह विश्वास कर असमय में किसीके घर 
न जाय। रात्रि में छिपकर चौराहे पर खड़ा न हो। राजा की चाहती स्त्री की 
कामना न करे । बहुतों के साथ मंत्रणा करते हुए राजा की बात का खण्डन न 
न॑ करे | सांथ ही यह भो न कहे कि 'मैं तुम्हारो बात पर विश्वास नहीं करता ।' 


ड ; बल्कि ुक्तिसंगंत बहाना बनाकर वहाँसे हट जाथ । अधिक 'दयाल राजा, व्यभि- 
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चारिणी स्त्री, राजकर्मचारी, पुत्र, भाई, छोटे वच्चोंवाली विधवा स्त्री, अधिकार- 
च्युत सनिक, इन सबके साथ लेन-देन का व्यवहार नहीं करना चाहिए । 


परज्ञा, कुलीनता, शास्त्रज्ञान, दम, पराक्रम, मितमाषिता, यथाशक्ति दान, 
भर कृतज्ञता ये गुण प्रभाव बढाते हैं । फिर भी राज-सम्मान इन सबसे ऊँचा है। 
स्नानशील प्राणी को रूप, स्वर, वणं, बुद्धि, प्रकृष्ट शुद्धि, सुन्दर वणे, कोमलता, 
पवित्रता, शोभा, सुकुमारता और प्रवर नारियाँ ये सव वरण करते हैं । 


मितभोजी मनुष्य को आरोग्य, आयु, वल, सुख और उत्तम सन्तान प्राप्त 
होती है । अकमंण्य, बहुभोजी, सर्वभूतों से वर करनेवाले, अधिक मापावी, क्रर, 
निन्दित वेष धारण करनेवाले मनुष्य को अपने घर में नहीं रखना चाहिए । 


बहुत दुःखी होने पर भो कृपण, गाली बकनेवाले, अशास्त्रज्ञ, जंगलों में रहने- 
वाळे, घृते, नीच-सेवो, निष्ठुर, वर वाँषनेवाले, कृतघ्न आदि से कभी सहायता 
नहीं माँगनी चाहिए : 

कद्यमाक्रोशकमश्च॒तं च चनोकसं पघूर्तममान्यमानिनम्‌ । 

निष्ट्ररिणं ऊतवैरं कृतष्ममेतान्‌ स्र॒शार्तोऽपि न जातु याचेत्‌ ॥ ३६॥ 


क्लेशप्रद कम रत, अत्यन्त प्रमादी, नित्य मिथ्याभाषी, अस्थिरमति, स्नेहृहीन, 
अपने को बहुत चतुर माननेवाले लोगों का कभी सेवन न करना चाहिए । धन- 
प्राप्ति सहायक-सापेक्ष हुआ करती है और सहायक भी घन-सापेक्ष होते हैं, परस्पर 
सहयोग के बिना इनकी सिद्धि नहीं होती । 
पुत्रों को उत्पन्न कर और उन्हें अनुण बनाकर, उनकी जीविका का प्रबन्ध 
कर तथा कुमारियों का योग्य वरों से विवाह कर देने के परचात्‌ ही अरण्यवासी 
होकर मुनिवृत्ति धारण करनी चाहिए । जो सर्वेभूतों का हितकारक तथा अपने 
लिए भी सुखद हो, ऐसे कमं का ईश्वरापंण-बुद्धि से अनुष्ठान करना चाहिए । वही 
सवंसिद्धियों का मूळ है : | 
हितं यत्ल्ंभूतानामात्मनश्च सुल्ावददम्‌। 
तस्कुर्यादीश्वरे ह्येतन्मूलं सर्वार्थसिद्धये ॥ ४० ॥ 
जिसमें बढ़ने की शक्ति, प्रभाव, तेज, पराक्रम, उत्तम सत्त्व, उत्थान, दृढ़ 
निश्‍चय ये गुण होते हैं, उसे जीविका के अभाव का भय कसे हो सकता है ? 
बिदुर ने घुतराष्ट्र से कहा कि राजन्‌, पाण्डवों के साथ वेर-विग्रह बढ़ने से 
इन्द्रादि देवताओं को भी कष्ट उठाना पड़ेगा। इसके अतिरिक्त पुत्रों से वर, उद्देग- 
पुणें जीवन, यज्ञ का नाश तथा शत्रुओं को आतन्द होगा। तुमारे पुत्र दुर्योधन 
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आदि वन की तरह हैं तो पाण्डव हैं वहाँ रहनेवाले व्याघ्र । आप .व्याप्रोंसहित 
वन का विनाश न करें । वन के विना व्याघ्र और व्याप्नों के विना वन की रक्षा | 
नहीं हो सकती । र | 
` पापचित्तवाले लोग दूसरों के कल्याणमय गुणों को वसे ही जानना नहीं | 
चाहते जैसे कि अवगुणों को जानना चाहते हैं। अर्थ को चाहनेवाळे को धम:क़्ा | 
ही आचरण करना चाहिए । जसे स्वगे से अमृत अळग नहीं होता, वसे ही धर्म से | 
अर्थं दूर नहीं हो सकता । जिसका मन पाप से विरक्त होकर कल्याण से सन्निविष्ट | 
है, उसने संसार की प्रकृति, विकृति सबको जान रिया । धर्म, अर्थ, काम का | 
यथायोग्य सेवन करनेवाला पुरुष इहलोक तथा परलोक में भी सुंखी रहता है..।; | 


जो क्रोध एवं हषं के वेग को नियन्त्रित रखता है, वह किसी आपत्ति में भी 
मोह को नहीं प्राप्त होता । वही राज्यश्री-का भाजन होता है । Ha 


संसार में वाहुबल तो कनिष्ठ वल है, उत्तम मन्त्री का लाभ दूसरा | बल ह | 

घनलाभ तीसरा बल है और पितृ-पितामहादिप्राप्त सहज 'आभिजात्य ( उत्तम | 

कुल में जन्म ) चोथा बल है । ये सब बल जिसके द्वारा संगृहीत होते हैं, वह सबसे 
बड़ा बल प्रज्ञा-बल है : ES 

येन त्वेतानि सर्वाणि संगृद्दीतानि भारतं। ह 

यदूबळानां बलं श्रेष्ठ तत्प्रशाबलमुच्यते ॥ ५५॥ ... 

[ जो महान्‌ अपकार कर सके तथा बुद्धिमान्‌ हो, उससे वेरकर कभी ग्रह 

| समझ र नहीं बठना चाहिए कि "मैं उससे बहुत दूर हूँ ।' क्योंकि बुद्धिमान्‌ 

की बाहुं बड़ी लम्बी होती हूँ । अपक्त होकर वह उन दीर्घवाहुओं से . दूरस्थ 

अपकर्ता को भी दण्ड दे सकता है : bP FD 

महते ` योऽपकाराय नरस्य _ प्रभवेन्नरः । ५ गी 

तेन वैरं समासज्य दूरस्थोऽस्मीति नाश्वसेत्‌ ॥ ५६ ॥ _ ` ..?; ० 

ह स्त्रियों, राजाओं, मी स्वाध्यायों, अधीत-वेदादिशास्त्रों, सामथ्यंप्रयुक्त 

भुओ तथा आयु के विषय में कोई भी प्राज्ञ विश्वास नहीं करता । 'मानस' 







आज 5 शास्त्र सुचिन्तित पुनि पुनि चिन्तिय ` ७ न 
55. . . 7 युवती शस्त्र नुपति बस नादी।! 

= ` नीतिज्ञ पुरुष द्वारा प्रज्ञारूपी वाण से जिस पर आघात होतां है, उसके. लिए 

ह त्र.कोई चिकित्सक होता है, न कोई औषधि ही होती है ।. ल, को मन्त्र कासूः 
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करता है, न कोई तन्त्र; .न कोई मांगलिक कार्यं औरं न आथर्वणिक प्रयोग या 
सुंसिद्ध जड़ी-बूटी ही.काम करती है । सर्प, अग्नि, सिंह तथा अपने कुल में उत्पन्न 
व्यक्ति का अनादर नहीं करना चाहिए; क्योंकि ये सव अपमानित होकर अत्यन्त 
तेजस्वी हो.जाते हैं । 


लोक में अरिन महान्‌ तेज है, पर वह काष्ठ में गढ़ रहता है। जबतक दूसरे 
लोग उसे उद्दीप्त न करे, तबतक वह काष्ठ को नहीं जलाता । किन्तु वही जव मन्थन 
द्वारा. क़ाष्ठ से उद्दीप्त कर दिया जाता है, तो उस काष्ठ को, जंगल को तथा 
अन्य सभीको शीघातिशीघ दग्ध कर डालता है । इसी तरह अपने कुल में उत्पन्न, 
पावकतुल्य तेजवाळे पाण्डव क्षमावान्‌ तथा निराकार अग्नि की तरह सुप्तरूप में 
स्थित हैं । 

जंब' कोई माननीय वृद्ध पुरुष निकट आता है, तो उस समथ युवक के 
प्राण. ऊपर को उठने लगते हैं। जव वह वृद्ध के स्वागत में खड़ा होता और प्रणाम 
करता है,.तव उसके प्राणों को पुनः स्वाभाविक स्थिति प्राप्त हो जाती है 


॒ ऊध्वं प्राणा ह्युत्क्रामन्ति यूनः स्थविर आयति । 
प्रत्युत्यानाभिवादाभ्यां पुनस्तान्‌ प्रतिपद्यते ॥ १ । 


अतः साधु - अभ्यागत को पीठ ( आसन ) देकर जल लाकर उससे उसका पाद- 
प्रक्षालन करना चाहिए । फिर कुशलूवत्त पूछकर तथा आत्मस्थिति बताकर 
आवश्यकतानुसार उसे भोजन भी कराना चाहिए 


जिसके-घर पर वेदविद्‌ ब्राह्मण दाता के लोभ, भय या कृपणता से.मधुपके 
और ग्राय,नहीं स्वीकार करता, उसका जीवन व्यर्थं है । चिकित्सक ( चीर-फाड 
करनेवाला ), ब्रह्मचय-भ्रष्ट, चोर, क्रर, मद्यप, भ्रणहा, सेनाजीवी, वेदविक्रेता-- 
अत्यन्तः प्रिय होने.पर भी ये अतिथि मधुपर्काहे नहीं हैं । 9 की 


नमक, पक्वान्न, दही, दूध, मधु, तेल, घृत, तिल, मांस, फल, मूल, शाक, 
लाल कपड़ा, सवंप्रकार के गन्ध, गुड़ इन वस्तुओं का विक्रय निषिद्ध है । / 


४ ` क्रोधशून्य, पत्थर और सुवणं को समान समझनेवाला, शोकहीन, सन्धि- 
त्रिग्रहरहित,' निन्दा-प्ररांसाव जित, प्रिय-अप्रिय का त्याग करनेवाला उदासीन भिक्ष 
प्रशंसनीय है। नीवार ( विना बोये तालावों में उत्पन्न धान), कन्द-मूल और 
इंगुदी-फल खाकर नित्य निर्वाह करनेवाला, मन को वश में करके अरिनिहोत्र कमे 
करनेवाला, अतिथि की सेवा में: सदव सावधान, पुण्यात्मा, तपस्वी वानप्रस्थः 


रसस्तु: हे । | 
| 2% १९. यहाँसे येथाक्रम श्लोक महाभारत, उद्योगपद के ३८वें अध्याय के हैं। ` ` 


5 
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अविदवस्त में विश्वास नहीं करना चाहिए तथा विश्वस्त में भी अधिकः 
विश्‍वास नहीं करना चाहिए। विश्वास से उत्पन्न भय मूल का भी उच्छेद कर देता हैः 


न विश्वसेदविइवस्ते विश्वस्ते नातिविशवसेत्‌। 
विश्वासाद्‌ भयमुत्पन्नं मूलान्यपि निछन्तति ॥ ९॥ 


मनुष्य को चाहिए कि वह ईर्ष्यारहित, स्त्रियों का रक्षक, बाँटकर खाने- 
वाला, प्रियंवद, स्तिगध, स्त्रियों से मधुर वोळनेवाला हो; किन्तु कभो उनके दश 
में न हो । स्त्रियाँ महाभाग्य हैं, घर की लक्ष्मी हैं । वे पवित्र, आदरयोग्य और घर 
की शोभा हैं। उनकी विशेष रूप से रक्षा होनी चाहिए : 


पूजनीया महाभागा? पुण्याइच ग्ृहददीतयः । 
स्त्रिय पश्रियो ग्रहस्योक्तास्तस्माद्रक्ष्या विशेषतः ॥ ११ ॥ 


पिता के जिम्मे अन्तःपुर की रक्षा का भार दें। माता के जिम्मे रसोई का 
काम दें। गौ की सेवा के लिए अपने तुल्य व्यक्ति को लगायें तथा पुत्रों द्वारा 
ब्राह्मणों की सेवा करायें । जल से अग्नि, ब्रह्म से क्षत्र और पत्थर से लोहा उत्पन्न 
होता है। इनका तेज सर्वत्र भविष्णु है, परन्तु अपने उत्पत्ति-स्थान में प्रयुक्त होने 
पर क्षीण हो जाता है । 


जिस राजाका मन्त्र गुप्त रहता है, वह स्वेदृष्टि और चिरऐश्व्ये भागी 
होता है । घमं, अर्थ और कामसम्बन्धी बातें करने से पहले न बताये, करके ही 
दिखायें। ऐसा होने पर ही मन्त्रणा की सुरक्षा रहती है। जो सुहृद्‌ न हो, उसे 
मन्त्र का ज्ञान कभी न होना चा हए। सुहृदय होने पर भी पण्डित तथा नीति- 
मान्‌ न हो और पण्डित होने पर भी अजितेन्द्रिय हो तो उसे भी मन्त्रणा का ज्ञान 
न होने देना चाहिए । विना पूर्ण परीक्षण के मन्त्री नहीं बनाना चाहिए; क्योंकि 
मन्त्र, रक्षा, घनप्राप्ति सव उसीके अधीन रहते हैं । जिसके धम, अर्थ काम- 
सम्बच्घी सभी काये पूर्ण होने पर ही सभासदगण जान पाते हैं, उस गढ़भन्त्र 
शासक को निःसन्देह्‌ सिद्धि मिलती है । द 


उत्तम कर्मों का अनुष्ठान सुख देता, है और उनके न करने पर पश्चात्ताप .. 
ही होता है। जसे वेदरहित ब्राह्मण श्रा्ययोग्य नहीं होता, बेसे ही सन्धि-विग्रहादि 
षाड्गुप्यज्ञानहीन व्यक्ति मंत्रणा सुनने योग्य नहीं । जिसका क्रोध और हर्ष अमोघ 
होता है, जो स्वयं सव कामों को देखता है, जिसे अपने खजाने का स्वयं ज्ञान और 
विश्वास हो, पृथिवी ही उसे पर्याप्त घन देती है । | 


हि ~ एणा को चाहिए कि वह अपने 'राजा' नाम से, राजोचित छत्रधारण मात्र 


रहे । सेवकों को पर्याप्त घन दे, सब कुछ अकेला ही न॒ हुरुण करे | 
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ब्राह्मण को ब्राह्मण जानता है, स्त्री को पति जानता है, अमात्य को राजा तथा 
राजा को राजा ही जानता है। वश में आये, योग्य शत्रुओं को कभी न छोड़ना 
चाहिए । यदि वल अधिक न हो तो नम्र होकर उसके पास समय विताना चाहिए । 
वल होने पर उसे मार ही डालना चाहिए; क्योंकि अहतशत्र शेष रहने पर शीघ्र 
ही भय उपस्थित होता है । 
देवताओं, राजाओं, ब्राह्मणों, वृद्धों, वालों एवं आतुरों के वारे में प्रयत्न- 
पूर्वक क्रोध नियंत्रित करना चाहिए । मूर्खो द्वारा सेवित निरर्थक कलह से सदैव 
वचे रहना चाहिए । ऐसा करने पर कीति होती है और अनर्थं का सामना नहीं 
करना पड़ता । जिसका प्रसाद और क्रोध दोनों निरर्थक हों, ऐसे राजा को प्रजा 
वसे ही पसन्द नहीं करती, जसे स्त्री नपुंसक पति को । 
बुद्धि धनलाभ के लिए है और मूर्खता दरिद्रता का हेतु है, यह कोई नियम 
नहीं । संसार-चक्र का वृत्तान्त विद्वान्‌ ही जानता है, दूसरे नहीं । मूर्ख पुरुष विद्या- 
वृद्ध, शील एवं अवस्था में वृद्ध, बुद्धि-धन और कुल में वृद्ध और माननीय पुरुषों का 
सदा अपमान करता है । निन्दनीय चरित्रवाले, सुखें, निन्दक, अधामिक तथा वाणी 
के दुष्ट और क्रोधी पुरुष पर शीघ्र ही अनर्थो के हमले होते हैं । 
मिथ्या व्यवहार न करना, दान देना, प्रतिज्ञा का उल्लङ्कन न करना और 
सम्यक्‌ रूप से प्रयुक्त हित, प्रिय, मित और प्रीतियुक्त वाणो सव प्राणियों को अपने 
चश कर लेती है । 
किसीको धोखा न देनेवाला, चतुर, कृतज्ञ, बुद्धिमान्‌, कोमल-स्वभाव राजा 
क्षीण-कोश होने पर भी सहायक्र-परिकर पा लेता है : | 
अविसंवादको दक्षः कृतश्ञो मतिमाजज्जुः। 
अपि संक्षीणकोशोऽपि लभते परिवारणम्‌ ॥ ३७ ॥ 
घृति, शम, दम, शौच, करुणा, कोमळवाणी, मित्रों से द्रोह न करना ये 
सात वातें राज्यश्री को उद्दीप्त करनेवाली हैं । | 
आश्रितों के लिए घनका ठीक वितरण न करनेवाला, दुष्टात्मा, कृतघ्न, 
निळज्ज, राजा लोक में सवंथा त्याज्य है। जो स्वयं सदोष होकर भी निर्दोष 
आत्मीय जनों को कुपित करता है, वह रात्रि में वसे हो सुखपूर्वंक नहीं सो पाता, 
जसे संयुक्त घर में कोई मनुष्य : | 
न च रात्रो सुजनं शेते ससरपं इव वेइपनि। 
. यः कोपयति . निर्दोषं सदोषोऽभ्यन्तर ज्ञनम्‌ ॥ ४०॥ . 
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जिन दुष्टों पर दोषारोपण करने से अपने योगक्षेम में वाश्रा पड़ सकती है, 
उन्हें देवता की तरह सदेव प्रसन्न रखना चाहिए। जो धन आदि पदार्थं स्त्रियों, 
प्रमत्तों, पतितों एवं नीच पुरुषों के हाथ में आ जाते हैं, वे सव संशयाधन्न ही समझने 
चाहिए । जो मित्रों की बात नहीं सुनता, असत्‌-पुरुषों का सेवन करता है, जिसका 
आचरण वृथा होता है, जो अपनों को ठुकराता और दूसरों को अपनाता है, 
पृथ्वी स्वयं उसे त्याग देती हैं : 


योऽसत्सेवी वृथाचारो न श्रोवा छुद्ददां शिरः । 
परान छुणीते स्वान्‌ दवेष्टि तं गौरत्यज्नति आरत ॥ ({ उद्योगपवं ) 


जहाँ स्त्री, जुआरी तथा वाळक शासक होते हैं, वहाँके लोग पत्थर को 
नाव पर बैठकर नदी पार करनेवालों के समान विवश होकर विपत्ति के समुद्र में 
डब जाते है.: 


य॒त्र स्त्री यन्न कितबो बालो यत्रानुशासिता । 
मज्ञन्ति तेऽवशा राजन नद्यामइमप्लचा इच्च ॥ ५३ ॥ 


जो लोग प्रयोजनीय, अत्यावश्यक कामों में ही लगे रहते हैं, अधिक में हाथ 
नहीं डालते, वे ही पण्डित हैं। विशेषासक्त लोग तो प्रसंग के साथ चलनेवाले 
गतानुगतिक मात्र हैं । अवसर के विपरीत कहते हुए बृहस्पति भी अपमान के भागी 


होते हैं : 


अप्रातकारलू बचने बृहस्पतिरपि ब्रुवन। 
लभते बुद्ध्यवश्चानमपमानं च भारत ॥ २ ॥* 


कोई दान से, कोई प्रियवचन से तो कोई मन्त्र और औषधवल से प्रिय होता 
है । जो वास्तव में प्रिय है, वह सदेव प्रिय ही है। जिससे द्वेष होता है वह न साधु, 
न विद्वान्‌, न मेधावी प्रतीत होता है। प्रिय व्यक्ति के सभी कार्य शुम तथा द्वेष्य 
के सभी कार्यं अशुभ ही प्रतीत होते हैं । जो वृद्धि भविष्य में क्षय का कारण बने, 


उसे अधिक महत्त्व नहीं देना चाहिए । उस क्षय का भी बहुत आदर करना चाहिए 
जो भविष्य में वृद्धि का कारण हो : र 


न जुद्मिबं मन्तव्या या चुद्धिः क्षयमाचद्देत्‌। 
योऽपि बहुमन्तव्यो यः क्षयो लुद्धिमाचहेत्‌ ॥ ६॥ 


वह क्षय क्षय नहीं, जिससे भविष्य में वृद्धि होती हो। उस लाभ को क्षय 


र क ही समझना चाहिए, जिससे बहुत-से लाभों का विनाश हो : 


१. यहाँसे यथाक्रम महाभारत, उद्योगपव ३९वें अध्याय के श्लोक हैं । 
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न कयः ख महाराज यः झयो वृद्धिमावहेत्‌ । 
क्षयः स त्विह अन्तन्यो यं छच्ध्वा बहु नाशयेत्‌ ॥ ७॥ 
कुछ लोग गुण से समृद्ध होते हैं तो कुछ छल से; किन्तु गुणहीन धनी और 
समृद्ध सदव त्याज्य ही हैं । 


हे धृतराष्ट्र ने कहा : 'विदुर, तुम जो कुछ कह रहे हो वह परिणाम में हितकर 
है । ५ तुम्हारा कहना प्राज्ञ समझ सकते हैं। यह भी ठीक है कि जहाँ धर्म होता है 
वहीं जय होती है; फिर भी पुत्र दुर्योधन के त्याग का मुझे उत्साह नहीं होता ।' 

विदुर ने पुनः कहा : 'राजन्‌, जो अधिक गुणों से सम्पन्न तथा विनययुक्त 
होता है, वह प्राणियों का थोड़ा-सा भी विनाश होते देख कभी उपेक्षा नहीं कर 
सकता । 


जो परनिन्दा-रत, परदु:खों के उदय के लिए प्रयत्नशील तथा परस्पर 
विरोध कराने, फूट डालने में सन्नद्ध रहते हैं, उनका दर्शन भी दोषयुक्त है। उनके 
सहवास से महान्‌ भय होता है । उनसे घन लेने तथा देने में भी महान्‌ भय होता 
है । ऐसे लोग अपवाद तथा क्षय का ही महान्‌ प्रयत्न करते हैं। थोड़ा-सा भी 
अपराध हो जाते पर वे विनाश के लिए प्रयतन करते हैं । ऐसे लोगों से दूर रहना 
ही श्रेष्ठ है । 

जो जाति के लिए अनुग्रह करता है, दरिद्र, दीन तथा रोगी पर कृपा करता 
है, वह पुत्र-पशुओं की वृद्धि प्राप्तकर अत्यन्त श्रेय का भागी होता है । 

जो अपना कल्याण चाहते हैं, उन्हें अपने जाति-वान्धवों की वृद्धि का यत्न 
करना चाहिए । निर्गुण भी जातिवालों की रक्षा करनी चाहिए । फिर गुणी 
लोगों और आपकी प्रसन्नता चाहनेवालों का तो कहना ही क्या ? जातिवालों के 
साथ भोजन, वार्तालाप तथा प्रेम हो करना चाहिए, कभी विरोध नहीं । सुवृत्त 
जातिवाले तारते हैं, जब कि दुव तत डुबोते हैं : 

ज्ञातयस्तारयन्तीह ज्ञातयो मज्जयन्ति हि। 
सुवृत्तास्तारयन्तीद दुद्त्ता मञ्जयन्ति च ॥ ९५॥ 

विषेले वाणवाले व्याध के पास पहुँचनेवाले किसी मृग की तरह जो जाति: 
बन्धु अपने धनी बन्धु के पास पहुंचकर दुःख पाता है, उसके पाप का भागी वह 
धनी वन्धु बन जाता है । 

जिस कर्म की खाट पर शयन के लिए प्रवृत्त होते ही पछताना पड़े, वह 
कर्म पहले से ही नहीं करना चाहिए। भागव शुक्राचार्यं को छोड़कर कोई भी 
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मनुष्य ऐसा नहीं, जिससे अपनय ( नीति का उल्ळङ्कन ): नहीं हुआ । अतः जो 
हो गया सो हो गया, शेष कतव्य का विचार बुद्धिमानों पर ही निर्भेर होता है : 


न कश्चिन्नापनयते पुमानन्यत्र आगवात्‌। 
शेषसम्प्रतिपत्तिस्तु घुद्धिमत्स्वेच तिष्ठति ॥ ३० ॥ 


जो धीर पुरुषों के वचनों को परिणाम सोचकर कार्यरूप में परिणत करता 
है, वह चिरकाल तक यश का भागी होता है। सकुशल व्यक्तियों से भी प्राप्त ज्ञान 
व्यर्थं ही हो जाता है, यदि उसे कतव्य में परिणत न किया जाय जो पापमय 
फल देनेवाले कर्मो को पहचान कर उनका आरम्भ नहीं करता, वह बढ़ता है। 
किन्तु जो किये हुए पापकमा का विचार न कर उन्हींका अनुसरण करता है, वह 
दुमंधा अगाध कीचड़ से भरे नरक में गिराया जाता है । 


मादक वस्तु का सेवन, अधिक निद्रा, आवश्यक वस्तुओं की जानकारी न 
होना, अपने मुख, नेत्र आदि का विकार, दुष्ट मन्त्रियों पर विश्वात, अकुशल दूत 
पर भरोसा, ये सब मन्त्रभेद के द्वार हैं। इन द्वारों को वन्दकर जो त्रिवर्ग के 
साधन में लगता है, वह शत्रुओं पर विजय पाता है। बृहस्पतितुल्य भी मनुष्य 
शास्त्रज्ञान और वृद्धों को सेवा के विना धर्म तथा अर्थ को नहीं जान सकता : 


न चै श्ुतमविज्ञाय वृद्धानदुपसेव्य च। 
घर्माथों चेदितुं शक्यो बृ्दरुपतिलमैरपि ॥ ३९॥ 


समुद्र में गिरी वस्तु के समान न सुननेवाळे को कही हुई बात नष्ट हो 


: जाती है। अजितेन्द्रिय का शास्त्रज्ञान भी राख में डाली आहुति के समान व्यर्थ 


मधुरभाषी मित्र की सर्वथा रक्षा करना चाहिए । 


fe 





कुल का हो, यदि वह मर्यादा का उल्लङ्घन नहीं 
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तथा सलज्ज हो, तो सेकड़ों कुलीनो से अच्छा है 


ही होता है । 


मेघावो पुरुष का कतव्य है कि बुद्धि से परीक्षण और अनुभव से बार-बार 
निदच्य कर दूसरों से सुनकर तथा स्वयं देखकर विद्वानों से मित्रता करे | विनय 
अकीति का नाश करता है, पराक्रम अनर्थ दूर करता है । क्षमा क्रोव को नष्ट 
करती है तो सदाचार कुलक्षण मिटा देता है । परिच्छद ( भोग्यवस्तु ) जन्मस्थान, 
घर, सेवा-सुभूषा, आचार, भोजन तथा वस्त्र द्वारा कुल की परीक्षा करनी चाहिए। 
विरक्त पुरुष भी '्याययुक्त उपस्थित काम का प्रतिवाद नहीं करते । फिर काम-रत 


के लिए कहना ही क्या है ? 
राज्ञो की सेवा करनेवाला, वंद्य, घामिक, प्रियदशन, मित्रों से युक्त और 


भले ही कोई दुष्कुलीन या उत्तम 
करता ओर धामिक, मृदुस्वभाव 
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दुष्कुळीनः कुलीनो वा मर्यादां यो न लङ्घयेत्‌ । 
शर्मापेक्षी स्ृदुहीमान्‌ स कुलीनश्चताद्वरः॥ ४७॥ 
जिनके चित्त से चित्त, गुप्त-रहस्य से गुप्त-रहस्य, बुद्धि से बुद्धि मिळती 
है, उनकी मंत्री कभी नष्ट नहीं होती । तृणों से ढंके कूप के तुल्य दुबुंद्धि तथा 
शास्त्राचार्योपदेशजन्य संस्कारों से असंस्कृत बुद्धिवाले मनुष्य का सवंथा परित्याग 
करना चाहिए, क्योंकि उसकी मंत्री टिक नहीं पाती । आत्माभिमानी, सू, उग्र, 
साहसी और धमंहीनों से कभी मत्री उचित नहीं है । 
इन्द्रियों को सर्वथा नियन्त्रित रखना मृत्यु से भी कठिन है। उन्हें खुली छ्ट 
देना देवताओं को भी नष्ट कर देता है । 
सबके साथ कोमलता, गुणों में दोष न निकालना, क्षमा, श्रुति, मित्रों का 
अपमान न करना ये सब गुण आयु बढ़ानेवाले हैं । जो विगड़े हुए काम को दृढ़- 
मति का सहारा लेते हुए सुन्दर नीति से सुधारता है, वह वीरब्रती है । जो आने- 
वाला दुःख रोकने का उपाय जानता है, वर्तमान में कतंव्य-परायण और अतीत के 
कार्य-शेष को भी जानता है, वह कभी अर्थ से हीन नहीं होता । मनसा, वाचा, 
कर्मणा बार-बार मनुष्य जिध बात का सेवन करता है, वही उस पुरुष को अपनी 
ओर खींच लेता है । अतः वचन, कमं से सदेव कल्याण का ही सेवन करना चाहिए। 


माङ्गलिक पदार्थों का स्पश, चित्तनिरोब, शास्त्र का अभ्यास, उद्योग, 
सरलता, सत्पुरुषों का वार-वार दशन ये सभी ऐश्वर्य देनेवाले कमं हैं : 
मङ्गळाळम्मनं योगः श्रृतमुत्थानम,जंचम्‌ । 
भूतिमेतानि कुन्ति सतां चाभीक्ष्णद्शानरम्‌ ॥ ५६॥ 
उद्योगशीरता श्री का मूळ है । वही लाभ एवं शुभ का भी मूल है । निर्वेदः 
रहित प्राणी महान्‌ होकर अनन्त सुख का भागी होता है : 
अनिचंद्‌ः श्रियो मूलं लाभस्य च शुप्रस्य च । 
मदान्‌ भवत्यनिर्विण्णः सुखं चानन्त्यप्रइठुते ॥ ५७॥ 
जो निर्लोभ, तथा कम-से-कम चाहनेजाला, भोगों की चिन्ता से दूर और 
समुद्र के समान गम्भीर रहता है, वह जितेन्द्रिय या 'दान्त' कहलाता है : 
अलोलुपस्तथाऽस्पेप्छुः कामानामविचिन्तिता । 
ससुद्रकल्पः पुरुषः ल्न दान्तः परिकीर्तितः ॥ ( ६३.१७ )' 
१. यहाँसे यथाक्रम प्रथम सख्या महाभारत, उद्योगपवं के अध्याय की तथा दूसरी संख्यां 
उस अध्याय के दलोकों की है। | 


_ क 
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जो सदाचारी, सुशील, प्रसन्नचित्त तथा आत्मवित्‌ होता है, वह इस लोक 
में सम्मान प्राप्त कर अन्त में सुगति पाता है: 


सुदत्त शीलसम्पन्नः प्रसन्नात्माऽऽत्मचिद्‌ डुघः। 
प्राप्येह लोके सम्मानं खुनति प्रेत्य गच्छति ॥ ( ६३.१८ ) 


जिसे सब प्राणियों से निर्भयता प्राप्त हो गयी हो, जिससे सभी प्राणियों 
का भय दूर हो गया हो, वह परिपक्व-बुद्धि कहलाता ह: 
अभ्नयं यस्य भूतेभ्यः सवषाम्भयं यतः। 
स ये परिणतप्रज्ञः प्रख्यातो मञुुज्ञोत्तमः ॥ ( ६३.१९ ) 


जो सर्वेभूतहितेषी और सबके प्रति मत्रीभाव रखता है, उससे किसीको 
उद्वेग नहीं होता । जो समुद्र के तुल्य गम्भीर और प्रज्ञानासृततृप्त है, वह परम 
शान्ति प्राप्त करता है। ( ६३-२० ) जाल भें फंसे दो पक्षी जव एकमत थे तो 
जाल लेकर उड़ चलने में समर्थ हुए । किन्तु जय उनमें बिवाद हो गया तो दोनों 
लड़कर जालसहित गिरकर मृत्यु को प्राप्त हो गये । ( ६४.२,८ ) जो धन पाकर 
भी दीनों के समान तृष्णा से पीड़ित रहते हैं, वे आपस में कलह करके अपने वभव 
तथा सम्पत्ति को शज्रु के हाथ में दे डालते हैं : 


येऽय सन्ततमासाद्य दीना इच समाखते। 
भियं ते सम्प्रयच्छन्ति द्विषद्भ्यो अरतर्षभ ॥ ( ६४.१३ ) 


विदुरजी ने कहा कि बहुत से विद्वान्‌ ब्राह्मणों ओर किरातों के साथ गन्ध- 
मादन पर्वत पर मैंने देखा कि पर्वत की एक दुर्गम गुहा है, जहाँ कोई कल (किनारा) 
न होने से गिरने का ही भय था। वहाँ मधुकोष है, वह मक्खियों का बनाया नहीं 
था । वह्‌ सुवणं के समान पीछा था, भयंकर विषधर सपं उसकी रक्षा कर रहे 
थे। साथी ब्राह्मण बता रहे थे कि इस मधु को पाकर मर्त्यं भी अमृत तथा अन्धा 
भी मँखोंवाला हो जाता है । वृद्ध भी युवा हो जाता है। यह सुनकर किरात 
लोग उसे प्राप्त करनेकी चेष्टा करने रगे । किन्तु सर्पो से भरी उस दुर्गम गुहा में 
जाकर सव नष्ट हो गये । कई लोग संसार में मोहवश केवल मधु को देखते हैं । 
भावी पतन एवं भावी नाशकी ओर उनकी दृष्टि नहीं जाती : 


[क मधु पश्यति संसोदात्‌ प्रपातं नेव पश्यति ॥ ( ६४.२२ ) 

वस्तुतः जहाँ घमं होता है, वहीं कृष्ण रहते हैं; जहाँ कृष्ण रहते हैं, वहीं 
0४ ८ विजय के है । भगवान्‌ कृष्ण ही सब जगत्‌ के सार और अधिष्ठान हैं । जिन्होंने 
खेळ-खेल में नरक, शवर, कस, वेद्य जेसे घोर देत्यों-दानवों को जीत लिया है, वे 
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भगवान्‌ पृथ्वी, अन्तरिक्ष तथा द्युलोक को संकल्पमात्र से अपने अधीन कर 
सकते हैं : 
पृथ्वी खान्तरिक्षं व द्यां चेच पुरषोत्तमः । 
मनलेच विशिष्टात्मा बयत्यात्मवश बशी ॥ ( ६८.५ ) 
एक ओर सम्पूर्णं जगत्‌ हो, दुसरी ओर अकेले कृष्ण भगवान्‌ तो सारभुत 
वल की दृष्टि से भगवान्‌ जनादन ही सवसे बढ़कर सिद्ध होंगे : 


एकतो वा गल्‌ कत्स्ममेकतो या जनादंनः । 
सारतो जगतः इत्स्वादतिरिको जनार्दनः ॥ ( ६८.७ ) 


श्रीकृष्ण संकल्ममात्र से सव जगत्‌ को भस्म कर सकते हैं, किन्तु कृष्ण को 
भस्म करने में सारा जगत्‌ मिलकर भी समर्थ नहीं हो सकता : 


भस्म कुर्याज्ञगढ़ितूं गनसैव जनादुनः । 
न तु झत्स्नं जगच्छक्तं अस्म कतुं जनादलस्‌ ॥ ( ६८.८ ) 
जहाँ सत्य, धर्म, लज्जा और आजंब होता है, वहीं श्रीकृष्ण रहते हैं; जहाँ 
कृषण रहते हैं, वहीं विजय है : 


यतः खत्यं यतो घमो यतो हीराजंचं यत।। 
ततो भवति गोविन्दो यतः झष्णस्ततो जयः ॥ ( ६८.९ ) 


श्रीकृष्ण, मृत्यु तथा सचराचर जगत्‌ के शावक तया स्वामी हैं, यह परम | 
सत्य है: 


कालस्य च हि स्रृत्योइच जङ्गमस्थावरस्य च। 
ईशते भगवानेकः सत्यमेतद्‌ ध्रवीम्नि ते (६८.१३) द 
सत्य में कुष्ण प्रतिष्ठित हैं और कृष्ण में सत्य प्रतिष्ठित हैं। इसी लिए उनका 
नाम सत्य है। कृष्ण अतत्त्व को तत्त्व तथा तत्त्व को अतत्त्व बनाकर मोहित 
करते हैं : 
सत्ये प्रतिष्ठितः ऊष्णः सत्यमत्र प्रतिष्ठितम्‌ । र 
सत्यासत्यं तु गोविन्इस्तस्मात्‌ सत्योऽपि नामतः ॥ ( ७०.१४ ) 
शान्ति-प्रयासार्थे दूत बनकर जाने पर जब दुर्योधन श्रीकृष्ण को पकड़ने 
चला तो श्रीकृष्ण ने घुतराष्ट्र से कहा था : 'यदि पाण्डवों के घन के छोभसेये 
मुझसे टकराते हैं, तो उन्हें स्वयं अपने अर्थ से भी हाथ धोना पड़ेगा। तबत्रो | रा 
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युधिष्ठिर अनायास ही कृतकार्यं हो जायेगे । यदि मैं आज ही दुर्योधन ओर उनके 
साथियों को कंद कर कुन्तीपुत्रं के हाथ सौंप दू. तो क्या बुश होगा : 


एते चेद्रेवमिच्छन्ति ऊतकायो युथिष्ठिरः । 
अयेव ह्यइमेनांशच ये चेनानडु भारत । 
लनिगुह्य राजन पाथभ्यो दद्यां किं दुष्छृतं अवेत्‌ | ( १३०.९६२७ ) 


धृतराष्ट्र भी उत त्रैलोक्य-निर्माता कृष्ण को सर्व-प्रधान, सर्वेश्वर को प्रपन्न 
हुए थे : 


 _ प्रेलोक्यनिर्माणकरं जनित्रं देवाछुराणामथ नागरक्षसाम्‌ । 
नराधिपानां चिदुषां प्रधानमिन्द्रा्जं तं शरणं प्रपद्ये ॥ ( ७१.७ ) 


तत्वज्ञ श्री विदुरजी ने कहा था कि कमलनयन श्रीकृष्ण, आपके दर्शन से 
हमें जो प्रसन्नता प्राप्त होती है, उसे कसे कहा जाय ? आप सर्वे-प्राणियों 
के अन्तरात्मा है । अन्तरात्मा निरतिशय, निरुपाविक प्रम का आरद हुआ 
करता है: ` 


या मे प्रीतिः पुष्कराक्ष त्वदरानखसुङ्का । 
, खा किमाख्यायते तुभ्यमन्तरात्माऽखि देहिनाम्‌ ॥ 
( उद्योग प०८९.२४ ) 


`नरस्वरूप अर्जुन भगवान्‌ कृष्ण के लोकोत्तर माहात्म्य से परिचित थे ही, 
युद्ध-निमन्त्रण देने तथा सहायता माँगने के लिए दुर्योधन और अजुन दोनों एक 
साथ श्रीकृष्ण के पास पहुँचे। दुर्योधन यद्यपि पहले पहुँचे थे, फिर भी अभिमानी होने 
के कारण भगवान्‌ के सिरहाने सिंहासन पर बेठकर उनके जागने की प्रतीक्षा करने 
लगे। अजुन यद्यपि पीछे पहुँचे, तथापि प्रिय भक्त होने के कारण भगवान्‌ के चरणों 
के समीप ही बेठकर उनके जागने की प्रतीक्षा कर रहे थे । जागने पर भगवान्‌ ने 
पहले अजुन को देखा और आगमन का प्रयोजन पूछा । प्चात्‌ दुर्योधन के बोलने 
पर पीछे की ओर मुड़कर दुर्योधन को भी देखा । दोनों का निमन्त्रण स्वीकार 
करते हुए उन्होंने कहा कि एक तरफ हमारी नारायणी सेना रहेगी तो दू३री तरफ 
निःशस्त्र मैं । तुम दोनों इनमें जो चाहो, एकमत से स्वीकार कर लो । फिर भी 
छोटा होते के नाते दोनों में अजुंन को प्रथम ग्रहण करने का अधिकार है। लेकिन 
अर्जुन ने निःशस्त्र कृष्ण को ही वरण किया और वेसा करने का कारण बताते हुए 
कहा कि प्रभो, संसार में कीति के एकमात्र आस्पद आप ही है, अतः युद्ध-विजय 


कायश भी आपको ही प्राप्त होगा। यश मैं भी चाहता हूँ । अतः मैंने आपका ह्दी 
0 बरण किया; [ 
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भवाँस्तु कीतिमांलोके तद्यशः त्वां गमिष्यति | 
यशसां चाइमप्यर्थी तस्माइखि मया घुत।॥ ( ८.३६ ) 


अजुन ने आगे कहा : मेरे मन में बहुत दिनों से यह आकांक्षा रही कि आप 
मेरे रथ का सारथ्य करें और मैं अपने रथ के घोड़ों की वागडोर आपके हाथों सौंप 
निश्चित हो युद्ध करू । अतः आप मेरे रथ के सारथि बनें। साङ्गोपाङ्ग समग्र 
यश के भाजन आपके हाथ में जिसके रथ का सारथ्य होगा, यश एवं विजय-श्री 
उसे छोड़ कहाँ जा सकती है ? 


लारथ्यं तु त्वया काथमिति मे मानसे खदा। ` 
चिररात्रेप्छ्ितं यन्मे तद्भवान्‌ कर्तुमर्हति ॥ ( ८.३७) 
अजुंन और कृष्ण दोनों नर-नारायण थे, अभिन्न ही थे । सञ्जय ने शुद्धान्तः- 
पुर में जाकर दोनों की अभिन्नता, आत्मीयता को प्रत्यक्ष देखा । भगवान्‌ कृष्ण 
के दोनों चरण अजुंन के अङ्क में थे। अर्जुन का एक चरण द्रौपदी के अङ्कु में था 
तो दुसरा सत्यभामा के अङ्क में दोनों तेज संथा एक हैं, उनमें भेद कोई भी 
नहीं डाल सकता : 


अजु'नोत्खङ्गगो पादो केशवस्योपलक्षये । 


अजु नस्य च कृष्णायां सत्यायां च महात्मनः ॥ ( ५९.७) ` 


कोरव की सभा में जब द्रौपदी को विवस्त्र करने का प्रयत्न किया जा रहा 
था,'उंस समय द्रौपदी ने 'गोबिन्द' नाम लेकर आतंस्वर से मुझे पुकारा । मैं द्र 
था, मैंने दिव्य अदृश्यशक्ति से यद्यपि वस्त्रावतार धारणकर उसकी लाज बचायी, 
तथापि मुझपर अभीतक वह ऋण बना हुआ है और बढ़ता जा रहा है। कारण, 
द्रौपदी ने अभीतक दुःशासन द्वारा स्पृष्ट वालों को वाँधा नहीं है । उसकी प्रतिज्ञा 
हैं कि दुःशासन की भुजा उखाड़ी जाय, तभी उसके खून से इन बालों का प्रक्षा- 
लन करू गी और उन्हें बाँधूंगी । तबतक ये बाल खुले ही रहेंगे। वह ऋण मेरे 
हृदय से कभी निकल नहीं पाता : 
ऋणमेतत्‌ प्रवृद्धं मे हृद्यान्नापसपंति। 
यदू गोविन्देति चुक्रोश कृष्णा मां दूरवासिनम्‌ ॥ ( ५९.२२ ) 
दुर्योधन ने कृष्ण को भोजन के लिए निमंत्रित किया, तो भी कृष्ण ने 
स्पष्टतः यही कहा कि राजन्‌, किसीका अन्न या तो प्रेम होने पर भोज्य होता है 
या.आपत्ति आने पर ग्राह्य होता है। न तो आपका हमसे प्रेम है और न हमपर 
कोई विपत्ति ही आ पड़ी है। फिर आपका अन्न केसे ग्रहण कर सकते हैं ? 
९ 
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... संप्रीतिभोज्यान्यज्ञानि आपद्भोज्यानि चा पुनः) 
{ ;;, (च च संप्रीयसे राजन न. चैवापद्गता दयस्‌ ॥ ( ९१.२५ ) 


. श्रीकृष्णने दुर्योधन से स्पष्ट कहा कि जो पाण्डवो से द्वेष करता है, वह 
मुझसे द्वेष करता है। जो उनका अनुसरण करता है, वह मेरा अनुसरण करता 
है। धमंशील पाण्डवों के साथ मेरा ऐकात्म्य हो गया है, यह समझ ले । वस्तुतः 
न तो शत्रुका अन्न स्वयं खाना चाहिए और न अपना अन्न शत्रु को खिलाना 
चाहिए । राजन्‌, तुम पाण्डवों से द्वेष करते हो, किन्तु पाण्डव मेरे प्राण हैं : 


यस्तान्‌ द्वेष्टि स मां ढेछि यस्तानजु स मामडु। 
| पेकास्स्यं मां गतं विद्धि पाण्डवेघंर्मचारिभ्िः ॥ ( ९१.२८ ) 
द्विषदन्नं न भोक्तव्यं द्विषन्तं नेव भोजयेत्‌। 
पाण्डवान द्विषसे राजन सम प्राणा दि पाण्डवाः ॥ ( ९१.३१ ) 


' ग्रह सब होने पर भी धर्मबुद्धि से भगवान्‌ कोरव-पाण्डव-स न्धि कराने को 
दृष्टि से ही दुर्योधन की सभा में गये, यद्यपि बिदुर ने अपनी असम्मति प्रकट 
कर दी थी कि हे माधव, आपके माहात्म्य को न जाननेवाले निर्मर्थाद कौरवों को 
जाकर कुछ उपदेश करना वेसा ही अनुचित है, जेसे चाण्डालों के बीच जाकर 
किसी द्विजोत्तम का वेदपाठ करना : 


` ` 'अविजानत्लु मूढेषु निमं्यादेछु माधव। 
न त्वं वाक्यं ्रचन्‌ युक्तश्चाण्डालेछु द्विजो यथा ॥ ( ९२.१४ ) 


 श्रीकृष्णने स्पष्ट कहा कि प्रथ्वी विनष्ट होना चाहती है। जो इसे मृत्युः 
पाश से छुड़ाने का प्रयत्न करेगा, उसे उत्तम मं प्राप्त होगा । जो शक्तिभर धर्म- 
॒ कार्य संपादन के लिए कार्य करता है, उसे लोकिक सफलता न मिलने पर भी धर्म- 
कारे के प्रयत्न से जनित दिव्य-पुण्य तो अवश्य ही प्राप्त होता है, इसमें कोई संशय 
ही नहीं । जो संकट में पड़े मित्र .को समझा-बुझाकर यथाशक्ति बचाने का प्रयत्न 

नहीं करता, उसे विद्वान नृशंस कहते हैं : 








हि मं थिवी सवां साश्वां सरथकुज्जराम्‌। 

६ घट जा 9. ‘5 

क .: ~ „यो सोचयेन्सृत्युपाशात्‌ प्राप्चुयाद्वर्मसुत्तमम्‌\ 

re ° 

. घर्मकाय यतऽ्छक्त्या नो चेत्‌ प्राप्नोति मानवः। 

: हक ` प्राप्तो भवति तत्पुण्यमञ्र मे नास्ति संशयः . 
fe हज व 3 कह 22 दृष्टिकोण के अनुसार भगवान्‌ तो शरणागत-वबत्सल हैं ही, किन्तु 
7 शरण में आये हुए की रक्षा करना किसी भी आस्तिक व्यक्ति का परम धमं है ओर्‌ 
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शरणागत की उपेक्षा करता पाप है । वह विवेकशून्य निरर्थक ही अन्न खाता और 
निश्चेष्ट होकर स्वर्ग से गिर जाता है, जो भीत एवं शरणागत को सत्रु के हाथों 
साँप देता है। देवता लोग ऐसे व्यक्ति का हवि भी ग्रहण नहीं करते : 


मोघमन्नं चिन्दृति चाप्यचेताः स्वर्गादळोकात्‌ सुइयति नष्चेष्टः। 
भीतं प्रपन्नं प्रददाति यो चे न तस्य ददव्यं प्रतिणह्नन्ति देवाः ॥ 
( महा० उद्योग ० .१.२:२१ ) 


उसको सन्तान अकाल में ही मर जाती है, उसके पितर सदा नरक में पडे 
रहते हैं, जो भयभीत शरणागत को शत्रु के हाथ सौंप देता है। उस पर इन्द्रादि 
देवता वज्र का प्रहार करते हैं : 


प्रमोयते चास्य प्रजा हाकाले सदा विवासं पितरोऽस्य ङुवंते । 
सीतं प्रपन्नं प्रददाति शात्रवे सेन्द्रा देवाः प्रहरन्त्यस्य वज्ञम्‌ ॥ ११ ॥ 


उसका वोया हुआ वीज समय पर नहीं उगता, उसके यहाँ ठोक वर्षा, नहीं 
होती । जब कभी वह अपनो रक्षा चाहता है, उसे कोई रक्षक नहीं मिलता : 


न तस्य बोजं रोहति रोहकाले न तस्य वष वषति वर्षकाले । 
भीतं प्रपन्नं प्रददाति शत्रवे न न त्रातारं लभते त्राणमिच्छन्‌ ॥ १९ ॥ 


भगवान्‌ कृषण ने भी गीतामें कहा है कि अजुंन, तुम सरवेधमं छोड़कर मेरी 
शरण आ जाओ । मैं तुम्हें सव पाप-तापों से बचा लगा, चिन्ता-शोक मत करो : 


सवंघर्मान्‌ परित्यज्य मामेकं शरणं व्रज्ञ। 
अहं त्वा सवंपापेभ्यो मोक्षयिष्यामि मा शुचः ॥ 


भगवान्‌ राम ने भो कहा है, जो मित्रभाव से मुझे प्रपन्न होता है 'कि उसमें 
भले ही दोष क्यों न हो, मैं उसे त्याग नहीं सकता । एकवार भी जो मेरी प्रपत्ति 
( शरणागति) स्वीकार करता या मैं तुम्हारा हूँ ऐसी माँग करता है, उसे मैं 
सब भूतों से सवथा अभय प्रदान करता हूं : 


मित्रभावेन संप्रापं न त्यजेयं कथञ्चन। 
दोषो यद्यपि तस्य स्यात्‌ खतामेतद्गरहितम्‌ ॥ 
सङ्देवप्रपन्नाय तवास्मीति च याचते। 


अभयं सवंभूतेभ्थो ददाम्येतद्‌ चतं मम ॥ र 
0 0 | ( वास्मीकिरामा० युद्ध १८.३.३३ ) 
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म्प्र प्रण शरणागत भय हारी॥ (मानस ) 


घामिक लोग घ्म के लिए घन का भी आदर करते हैँ । कारण, धन के 
बिना धर्स भी सम्पन्न नहीं होता । युधिष्ठिर ने कहा है : लज्जा नष्ट होने पर 
धर्म को नष्ट करती है। नष्ट हुआ धर्म मनुष्य की श्री ( सम्पत्ति ) नष्ट करता 
है । निर्घनता मनुष्य का विनाश कर देती है । सचमुच धन का अभाव मसलुद्य का 


विनाश हो है: : 
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हीहता बाघते घमं घमां हन्ति इतः शरिणस्‌। 
औषदंता पुरुषं इन्ति पुरुषस्याघनं वघः ॥ १९ ॥ 


व्यावहारिक जीवन घनमूलक है, पर वह धन धमंमूलक क है और धम 
भी लज्जामूलक है । जो निरूंज्ज हो जाता है वह शास्त्र, सत्पुरुष कसीको भी पर- 
वाह न करके घ्म का उल्लंघन करता है । जेसे पुष्प और फल से हान वृक्ष से पक्षी 
उड़ जाते हैं, वेसे हो साई, वन्धु, सुहृद, ब्राह्मण लोग भी धनहीन को छोड़कर मुह 
मोड लेते हैं : 
अघनाद्धि निवतंन्ते ज्ञातयः खुहदो दिज्ञाः। 
अपुष्पाद्फलाव्‌ बक्षा्यया कृष्ण पतत्त्रिणः ॥ २० ॥ 


जहाँ आज और कल सबेरे के लिए भोजन नहीं दिखायी देता, उस दरिद्रता 
से बढ़कर कोई दुःखदायिनी अवस्था नहीं, यह शम्बर का कहना दे 


नातः पापीयसी काञ्चिदवस्थां शस्बरोऽग्रवीत्‌। 
यत्र नेवाद्य न प्रातमोजनं प्रतिद॒इयते ॥ २२ ॥ 


धन को उत्तम घमं का साधन कहा गया है । धन में ही सब कुछ प्रतिष्ठित 
है । संसार में धनी ही जीते हैं, निर्धन तो मरे के समान हैं : 


घनमाइः परो घमो घने खच प्रतिष्ठितम्‌ । 
जोचन्ति घनिनो लोके सुता ये त्वधना नरः ॥ २३ ॥ 


'किसीको घनहीन कर देने का अर्थ है, उसे धमे, अर्थ, काम से वंचित कर 
देना । निर्धनता को प्राप्त होकर कोई मृत्यु का वरण करता है, तो कुछ लोग घर 
छोडकर दूसरे गांव चले जाते हैँ। कोई वन में चले जाते हैं, तो कोई नाश के लिए 


चळ पडते हैँ । कोई पागल हो जाते हैं, तो कोई शत्रु के वश पड़ जाते हैं । धन के 





र र  छिए ही कोई दूसरों की दासता स्वीकार कर लेते हैं । धन का नाश मरण से अधिक 
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भीषण आपत्ति है; क्योंकि उसके विनाश से धर्म और काम भी संकटग्रस्त हो जाते 
हैं । धर्मानुकूल मरण तो परलोक के लिए सनातन मार्ग है । स्वाभाविक निर्धन 
को दरिद्रता उतना नहीं सताती, जितनी सम्पत्ति पाकर सुख में पले व्यक्ति को 
सताती है। निर्धन यद्यपि अपने अपराध से ही विपत्ति पाता है, तथापि वह देव- 
ताओं को दोषी ठहराता है, अपनेको तो निर्दोष ही वताता है। उस समय सव 
शास्त्र भी उसका संकट टालने में समर्थ नहीं होते । वह सेवकों एवं सगे-सम्म- 
'न्धियों पर कुपित होता है। उस अवस्था में क्रोध भी वढ़ जाता है, जिससे वह 
मोहित होकर क्र्रकर्म करता है। पापकम के कारण वह वणंसंकर सन्तानों का 
पोषण करता है । उसके कारण, यदि फिर से कतव्य का वोध नहीं होता तो, वह 
नरक की ओर ही बढ़ता जाता है। उस समय कतंव्यवोध करानेवाली मात्र प्रज्ञा है । 

प्रज्ञारूप नेत्र से ही प्राणी संकट से पार होते हैं। प्रज्ञालाभ से ही मनुष्य 
केवल शास्त्रों पर दृष्टि रखता है। शास्त्रनिष्ठ प्राणी पुनः धर्मे का अनुष्ठान 
करता है। धमं के साथ ही उसका उत्तमांग छज्जा आ जातो है। लज्जाशोल मनुष्य 
पाप से द्वेषकर उससे दूर हो जाता है । फिर उसकी सम्पत्ति वढ़ने लगती है। जो 
जितना ही श्रीसम्मन्न होता है, उतना.ही 'पुरुष' माना जाता है : 


तस्य प्रबोधः प्रज्षेव प्रश्ञाचक्षुस्तरिष्यति ॥ ३४ ॥ 
प्रशालासे द्वि पुरुषः शास्त्राणि पयंवेक्षते । 

शास्त्रनिष्ठः पुनर्घमं तस्य होरज्गसुत्तमम्‌॥ ३५ ॥ 
ह्वीमान्‌ हि पापं प्रद्वेष्टि तस्य ओऔरभिवधघते ॥ ३६ ॥ 


धर्मनिष्ठ निरन्तर सत्कम में लगा रहता है। वह अधम में मन नहीं लगाता, 
पाप में प्रवृत्त नहीं होता ! निळंज्ज पुरुष मृढ है। वह न स्त्री है और न पुमान्‌ हो । 
उसका धर्म में अधिकार नहीं । ह्वीमात देवों ओर पितरों की तथा अपनो भी रक्षा 
करता और अमृतत्व भी प्राप्त कर सकता है । 


अपनी वपौती, सम्पत्ति के लिए युद्ध भी करना पडता है। युद्ध में उत्तम 
लोगों का वघ होता और अधम श्रेणी के लोग बच रहते हैं। पराजय में तो मरण 
से भी अधिक कष्ट होता है, लेकिन विजय में भो धन-जन की भारी हानि 
उठानी पडती है। भागे हुए का पीछा करना भी पापपूर्ण कायं है । किन्तु वसा 
न करने पर भी शिष्ट शत्रु अपनी शक्ति का सचयकर विजेता के पक्ष को समूल 
नष्ट करने का प्रयत्न करता है। इस तरह जयप्राप्ति चिरस्थायी शत्रुता को जन्म 
देती है, तो पराजित वडे दुःख से समय बिताता है । जो शत्रुकुल के आबाल-वृद्ध 
सबका उच्छेद कर देता है, वह यश से वञ्चित हो जाता है । प्राणियों में उसको 
शाकवत अकीति होती है। Me 
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दीर्घकाळतक दबाये रहने पर भी वेर की आग सर्वथा बुझ नहीं पाती, 
यदि कुल में कोई भी होता है, तो उसे वेर बढ़ानेवाली पूर्वंघटनाएँ बतानेवाले 
बहुत-से लोग मिल जाते हैं। जैसे घी डालने से अग्नि नहीं बुझती, वसे ही 
-बैर से वेर नहीं मिटता। या तो वैराग्यपूर्वेक वेर त्यागने पर शान्ति मिलती है 
या मरने से अथवा शत्रु को समूळ नष्ट करने पर ही शान्ति होती है । स्वाथत्याग 
से शान्ति हो संकती है, पर वह वर्धक समान है; क्योंकि उस दशा में भी शत्रुओं 
को सन्देह बना रहता है, कि अभी ये कमजोर हैं, अवसर आने पर ,अवश्य 
प्रहार करेंगे । साधनहीन होने से अपने विनाश को सम्भावना भी वनी ही रहती 
है । त्याग की हालत में भी तो दुर्योधन ने पाण्डवों के विनाश के लिए प्रयत्न किया 
तथा इन्द्र ने वरि के विनाश के लिए प्रयत्न किये थे । कुत्ते पहले पूंछ हिलाते, 
फिर गुर्रते और जवाव में बोलते हैं । एक दूसरे के चारों ओर घूमते हैं, एक 
दूसरे को दाँत दिखाते तथा भुकते हैं । उसके पश्चात्‌ ही वे युद्ध करते हैँ । ठीक इसी 
तरह शान्ति का सारा प्रयत्न विफल होने पर ही मनुष्यों में भी युद्ध होता है । वल- 
वान्‌ दूसरों को मारकर उसका मांस खाता है, इसी तरह मनुष्यों में एक दूसरे को 
मारकर उसका धन हरण किया जाता है : 


छाङगूळचाळनं क्वेडा प्रतिवाचो विवतंगम्‌ । 
दून्तदूर्शनमारावस्ततो युद्धं प्रवतंते॥ ७१ ॥ 


जो झुकने को तैयार होता है वही दुबंछ समझा जाता है : प्रणिप(ती दि दुर्बलः । 


फिर भी जय या वध ही क्षत्रिय का घमं है। उसके लिए ब्राह्मण के जुलय 
भिक्षावृत्ति सवंथा निषिद्ध है । दीनता, कायरता उसके लिए सवथा निन्द्य है: 


जयो चघो वा सङग्रामे चात्रादिष्टः सनातनः । 
स्वघमंः त्रियस्येष कापेण्यं न प्रशास्यते ॥' ( ७३.४ ) 


दुष्ट लोग कृपाकर या दीन -दुर्बल समझकर अथवा धमं, अर्थ और काम 

को मद्देनजर कर अच्छा व्यवहार नहीं करते । किन्तु वे तो दबे हुए को ओर 

भी दबाने का प्रयत्न करते हैँ । अतः पुरुष को अपने शास्त्रोक्त धर्म के अनुपार 

5 कतंव्यपालन में ही अग्रसर होना चाहिए, फलसिद्धि तो दैव पर निर्भर होती हैं । 

fe पुरुष अपने पुरुषार्थ से खेत की जुताई-बुआई, सिंचाई करता है; किन्तु वहाँ भी देवः 
2952० वश सूखा पड़ता है मूषक, शलभ, कीटादि के उपद्रव खड़े हो जाते हैं । 






 _ -(: यहाँसे इल्ोक के आगे बं केट की संख्या क्रमशः महाभारत, उद्योगपवं के अध्याय | 
Er णी 
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भगवान्‌ कृष्ण ने पाण्डवों से कहा था कि मैं पुरुषार्थं से जितना हो सकता 
है, सन्धि के लिए यत्न करू गा । किन्तु देव का विधान टालना तो मेरेलिए भी 
सम्भव नहीं : 


अहं हि तत्करिष्यामि परं पुरुषकारतः । 
देव तु ज सया शक्यं कर्म कतु कथञ्चन ॥ ( ७९.५ ) 


फिर भी भिन्न-भिन्न परिस्थितियों के अनुसार मनुष्यों के विचार भी बद- 
लते हैं । अतः जो समयोचित कार्य हो, वही करना पड़ता है । किसी भी विषय में 
सोचा कुछ जाता है और हो जाता है कुछ निराला ही; क्योंकि संसार में मनुष्यों की 
बुद्धि स्थिर नहीं होती : 


अन्यथा चिन्तितो हाथ पुनर्भवति स्रोऽन्यथा । 
अनित्यमतयो लोके नराः. पुरुषसत्तम ॥ ( ८०.६) 


द्रौपदी ने कहा है कि जेसे अवध्य का वब करने पर पाप लगता है, वसे ही 
वध्य का वध न करने पर भी पाप लगता है। क्षत्रिय का यह परम कतंव्य है कि वह 
लोभादि उत्पथ में प्रवृत्त क्षत्रिय, अक्षत्रिय सभीका वव करे। हाँ, यह नियम 
ब्राह्मणों प्रर लाग्‌ नहीं होता । ब्राह्मण चाहे सव पापों में डूबा हो, तो भी उसे 
प्राणदण्ड नहीं देना चाहिए; क्योंकि वह सर्ववर्णों का गुरु है। दान में समर्पित 
सव वस्तुओं का सर्वतः प्रथम भोक्ता वही है : 


क्षत्रियेण हि हन्तव्यः स्त्रियों लोभमास्थितः। 
अक्षत्रियो चा दाशाह स्वघममजुतिष्ठता ॥ 
अन्यत्र ब्राह्मणात्तात स्र्वपापेष्वबस्थितात्‌। 
गुरुवे सर्वधर्णानां घ्राह्मणः प्रसताग्रसुक ॥ ( ८२.१६-१७ ) 


भगवान्‌ नर ने दुप्त दम्भोड्व को समझाते हुए कहा था कि हे राजन्‌, तुम 
ब्रह्मण्य एवं धमंतिष्ठ वनो । आज से दरपेवश छोटे या वड़ किन्ही भी पुरुषों पर 
किसी भी प्रकार का आक्षेप मत करो। कृतप्रज्ञ, निर्लोभ, निरहंकार, शान्त दान्त, 
होकर प्रजा का पालन करो : 


:, --.-/ आ च दपं समाविष्टः क्षेप्सीः कांश्िचित्‌ कथञ्चन । 
अब्पीयांसं विशिष्टं चा तत्ते राजन्‌ समीहितम॥ ( ९६.३५ ) 


_सर्ववणों की गहगा न कर सवका आदर करना एक महान्‌ पुण्य है। 
राज़षि वसुमाना ने ययाति. से कहा था कि मैंने जगत्‌ में सभी व॒र्णा की निन्दा से 








सम्मत उपदेश सुनकर भी स्वीकार 
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दूर रहकर जो पुण्य प्राप्त किया है, वह भी आपको दे रहा हूं । आप उस पुण्य से 
युक्त होकर स्वगं जाइये : 


प्रातवानस्मि यल्लोके सवंवणष्वगहया । 
तदप्यथ च दास्यामि तेन संयुज्यतां अवान्‌ ॥ ( १२२.४) 


प्रतर्दन ने धर्मनिष्ठा तथा धर्मपरायणता का दिव्यपुण्य देकर ययाति को 
स्वगं भेजने में योगदान किया । उशीनर-पुत्र शिवि ने कहा कि मैंने वालकों, 
स्त्रियों और हास-परिहासयोग्य सम्वन्धियों में एवं युद्धों-आपत्तियों तथा संकटों 
में भी पहले कभी असत्यभाषण नहीं किया । उस सत्य के प्रभाव से आप स्वग- 
लोक जाइये । मैं अपने प्राण, राज्य एवं मनोवांछित सुसंभोग भी त्याग करता हूं; 
पर सत्य नहीं छोड़ सकता । यदि मेरे सत्य से धर्म, अग्नि तथा देवराज तुष्ट हुए 
हों तो आप उसके प्रभाव से स्वर्ग जाइये : 


यथा बालेषु नारीषु वद्दायघु तथेव च। 
समरेचु निपातेषु तथा तद्व्यसनेषु च ॥ 
अनतं नोक्तपूव मे तेन सत्येन खं वज्ञ। 
यथा प्राणांश्च राज्यं च राजन्‌ कामसुखानि च । 
त्यजेयं न पुनः सत्यं तेन सत्येन खं बज्ञ॥ (१२२.८१०) 


अष्टक ने भी कहा है कि मैंने सकड़ों पुण्डरीक, गोसव तथा वाजपेय यज्ञ 
किये हैँ; आप उन सवका फछ प्राप्त करें। मेरे पास कोई भी रत्न धन अथवा 
अन्य सामग्री ऐसी नहीं, जिसका मैने यज्ञ में उपयोग न किया हो । 


ययाति ने हजारों वर्ष अनेकानेक यज्ञों तथा दानों से महान्‌ पुण्य का उपार्जन 
किया था ho उनकी तपस्या ऋषियों, महषियों को भी चकित करनेवाली थो । फिर 
भी अभिमान के कारण उन्हें स्वर्ग से गिरना पड़ा । ययाति के प्रश्‍न करने पर 
स्वयं लोकपितामह ब्रह्मदेव ने कहा था : ङ 


बहुवर्षसह सान्तं प्रजापालनचधितम्‌ । 
अनेकवतदानाद्े्यंत्‌ त्वयोपाजितं फलम्‌ ॥ 
तद्नेनेव दोषेण क्षीणं येनासि पातितः। 
अभिमानेन राजेन्द्र धिक्छतः स्वर्गवासिभिः ॥ ( १२३.१४-१५ ) 


भान, बळ, हिसा या माया तथा शठता से पुण्यलोक नहीं मिलता । दुर्योधन 


को समझाते हुए भगवान्‌ कृष्ण ने कहा था क्रि जो मनुष्य सुहूदों के मुख से शास्त्र- 


नहीं करता, उसे परिणाम में शोक उसी प्रकार 
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दगध करता है, जिस प्रकार खाया हुआ इन्द्रायण का फल पाचन के अन्त में दाह 
उत्पन्न करता है। 


जो कल्याण की बात सुनकर आग्रह छोड़ उसे ग्रहण करता है, वह सुखपूर्वक 
उन्नति पाता है। किन्तु जो मनःप्रतिकूळ होने के कारण सुहृदों के वचनों को नहीं 
सुनता, उसे शत्रुओं के वश होकर उनके कटु-वचन सुनने पड़ते हैं : 


योऽथंकामस्य जलन प्रातिकूल्याज्ञ सृष्यते। 
शणोति प्रतिकूलानि द्विषतां चशमेति सः॥ ( १२४.२५) 


जो सत्पुरुषों की सम्मति का उल्लंघन करके दुष्टों के मत का अनुसरण 
करता है, उसके सुहृद्‌ शीध ही उसे विपत्ति में पड़ा देख शोक मनाते हैं । जो दुष्ट 
पुरुषों का संग करता है, मिथ्याचारी होकर श्रेष्ठ सुहूदों की वात नहीं सुनता, 
द को अपनाता और आत्मीयजनों से द्वेष करता है, उसे यह पृथ्वी त्याग 


योऽसत्सेवी वृथाचारो न श्रोता जुहदां सताम्‌। 
परान्‌ तृणीवे स्वान्‌ देष्टि तं गोस्त्यजति भारत ॥ ( १२४.२८) 


अर्थ-काम चाहनेवालेको भी पहले धर्म का ही आचरण करना चाहिए, 
क्योंकि अर्थं और काम भी कभी धमे से पृथक्‌ नहीं रह सकते : 


कामाथों लिप्समानस्तु चर्ममेवाऽऽद्तिइचरेत्‌। 
न हि घर्मादपेत्य्थः कामो चापि कदाचन ॥ ( १२४.३७ ) 


मनुष्य जिसका पराभवन चाहे, उसकी बुद्धि का उच्छेद न करे । अविच्छिन्त- 
मति की बुद्धि कल्याण-कारयों की ओर अग्रसर होती है। आत्मवान्‌ प्राणी त्रिलोक 
में किसीका निरादर नहीं करता, फिर वह गुणवानों का निरादर कसे करेगा ? 
दुजन प्राणी के सामने विस्तृत वहुत-से प्रमाण भी उच्छिन्न हो जाते हैं । 
श्रीकृष्ण ने दुर्योशन से कहा कि अपने पक्ष से किसी ऐसे पुरुष को ढु 
निकालो जो युद्ध में अजुंन का सामनाकर सकुशल घर लौट सके ! व्यर्थे जनक्षय 
से क्या लाभ ? जिसको जीत लेने पर तुम्हारे पक्ष की विजय मान ली जाय, 
ऐसे एक भी पुरुष को देख लो । 
गान्धारी ने दुर्योधन से कहा था कि प्रभुत्व ही “राज्य' नामक ईप्सित स्थान है । 
दुरात्मा उसकी रक्षा नहीं कर सकता । जैसे अततियन्त्रित घोडे काबू में न होने पर 
सारथिको मागं में ही मार डालते हँ वेसे ही इन्द्रियां वश में न रम्वने पर वे भी 


१० 
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मनुष्य का नाश;कर सकती।॥हैं.। इसलिए महत्त्वपूर्ण पद चाहनेवाले का कतव्य है 


कि वह धर्म और अर्थ में इन्द्रियों को नियन्त्रित करे। इन्द्रियों को जीत लेने पर 
बुद्धि वसे ही उद्दीप्त होती है, जैसे इन्धन डालने से अग्नि की ज्वाला : 


इन्द्रियाणि भहत्पमेप्छुनियच्छेदर्थ घर्मेयो१ । 
इन्द्रिये -  निंयतैबुद्धिवर्धतेडग्लिरिवेन्घनेः ॥ 
अविधेयानि दीमानि व्यापादयितुमप्यलम । 
अविधेया इवादान्ता इयाः पथि कुखारथिम्‌ ॥ 

( १२९.२६-२७ ) 


जो पहले अपने मन को न जीतकर मन्त्रियों को जीतने को इच्छा रखता 
है, अथवा मन्त्रियों को जीते बिना शत्रुओं को जीतना चाहता है, वह विवश होकर 


राज्य और जीवन दोनों से वञ्चित हो जाता है : 


अदिज्ित्य य आत्मानममात्यान्‌ विजिगीषते । 
अमिञ्रान वाजितामात्यः सोऽवशः परिद्दीयते ॥ ( १२९.२८ ) 


जो पहले शत्रु के स्थान पर मन को रखकर उसे जीतता है, फिर मन्त्रियों 
एवं अमित्रों को जीतने की इच्छा करता है, उसकी इच्छा अमोघ होती है। जो 
मन एवं इन्द्रियो को जीतकर मंत्रियों पर विजय पाता है, वह परीक्ष्यकारी तथा 
धीर होता है । राज्यश्री उसकी अत्यन्त सेवा करती है : 


वच्येन्द्रियं जितामात्यं श्च॒तद्ण्डं विकारिषु। 
परीकष्यकारिणं घीरमत्यथं निषेवते ॥ ( १२९.३० ) 


देवताओं ने स्वर्ग जानेवालों के लिए काम-क्रोध द्वारा ही उस लोक का द्वार 
वन्द कर रखा है। वीतराग पुरुषों से डरकर ही देवों ने काम-क्रोध बढ़ाये है. । 
अतः जो काम, क्रोध, लोभ, दम्भ, दर्प को ठीक-से जीतने की कला जानता है, वही 
ई शासन कर सकता है। जो काम-क्रोध से अभिभूत होकर स्वजनों तथा 
दूसरों के प्रति मिथ्या बर्ताव करता है, उसके कोई भी सहायक नहीं होते : 


कामाभिभूतः क्रोघाद्वा यो मिथ्या प्रतिपद्यते । 

स्वेषु चान्येषु बा तस्य न खद्दाया भवन्त्युत ॥ ( १२९.३५) 
/ ` कुन्ती ने श्रीकृष्ण द्वारा युधिष्ठिर को संदेश भेजते हुए कहा था किजेसे | 
. अ्थतञानशु्य पाठमानःपारायणी वेदपाठी की बुद्धि वेदपारायणमात्र धर्म में स्थिर 
ee; रहती है वसे ही तुम्हारी बुद्धि भी केवल शान्तिरूप धर्म में स्थिर है। किन्तु स्वयै 
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ने जिस धर्म की सृष्टि तुम्हारे लिए की है, उस पर दृष्टिपात करो । विधाता ने 
अपनी भुजाओं से क्षत्रिय को रचा है, अतः वाहुबल से ही क्षत्रिय की जीविका 
निरिचत है, युद्धरप कठोर धर्म करने तथा प्रजापालनरूप धर्म में ही क्षत्रियों की 
प्रवृत्ति उचित है । 


उ कुबेर प्रसन्न होकर राजि मुचुकुन्द के लिए सारी पृथिवी दे रहे थे, किन्तु 
उन्होंने उसे ग्रहण नहीं किया । उन्होंने कहा कि 'अपने वाहुबल से उपाजित राज्य 
का ही उपभोग करूं, ऐसी मेरी कामना है । इससे कुबेर बड़ ही प्रसन्न और 
विस्मित हुए : 


सुचुकुन्दस्य राजपषरद्दात्‌ एथिवीमिमास्‌। 
पुरा वेश्रवणः प्रीतो न चासो तां शहीतवान्‌ ॥ 
बाहुवीर्याजितं राज्यमइनीयामिति कामये । 
ततो वेश्रवणः प्रीतो विस्मितः समपद्यत ॥ ( १३२.९-१० ) 


मुचुकुन्द ने क्षात्रधमें का सहारा ले वाहुवीय से सारी पृथिवी पर शासन किया । 


राजा द्वारा सुरक्षित प्रजा जो धमं अर्जन करती हैं, राजा को उसका भी 
चतुर्थांश मिलता है । धमंपालन करनेवाले राजा को देवत्व की प्राप्ति होती है, 
किन्तु यदि वह अधमे करता है तो नरक में गिरता है : 
यं दि घम चरन्तीह प्रजा राज्ञा सुरक्षिताः । 
चतुथ तस्य घर्मस्य राजा विन्देत भारत॥ 
राजा चरति चेद्धमं देवत्वायेच कस्पते। 
ल॒ चेद्धर्मं चरति नरकायेव गच्छति॥ ( १३२.१२-१३ ) 


राजा की दण्डनीति घर्मानुसार प्रयुक्त होने पर चारों वों का नियन्त्रण 
करती है। उन्हें अधमं से निवृत्त करती है। जब राजा दण्डनीति के प्रयोग में 
पूर्णतः न्याय से काम लेता है, तब कृतयुग (सत्ययुग) नाम का श्रेष्ठ काल आता 
है । राजा ही काल का कारण होता है, इस विषय में तनिक भी संशय नहीं होना 
चाहिए । कृतयुग के प्रबतंन से राजा अक्षय्य स्वगे पाता है। त्रेता के प्रवर्तन से स्वगं 
मिलता है, पर अक्षय्य नहीं । द्वापर के प्रवर्तन से पुण्य-पाप का यथाभाग फल मिलता 
है। लेकिन कलि के प्रवर्तत से राजा को अत्यन्त पाप भोगना पड़ता है। ऐसा करने- 
वाला राजा दोष से वहुत काल तक नरक में पड़ा रहता है। राजा के दोष का 
स्पर्श जगत्‌ को और जगत्‌ के दोष का स्पशे राजा को लगता है । 


कुन्ती ने युधिष्ठिर को सन्देश भेजते हुए कहा कि आप जिस बुद्धि के सहारे 


चलते हैं, उसके लिए आपके पिता पाण्डु, मैंने या आपके पितामहु ने कसी आशो _ ड हा 
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वाद नहीं दिया । यज्ञ, दान, तप शौर्य, प्रज्ञा, सन्तान, महत्त्व, बल और ओज की 
प्राप्ति हो, यही आशीर्वाद दिया था । दानपति, शूर क्षत्रिय के पास जाकर सभी 
पूर्णतया सन्तुष्ट होकर अपने घर लोटते है । फिर उससे वढ़कर क्या धर्म होगा ! 
घर्मनिष्ठ क्षत्रिय किसीको दान से, किसीको बल से तो किसीको मधुर-वाणी से 
अपना लेता है । 


श्रीकृष्ण के माध्यम से धर्मराज युधिष्ठिर को सन्देश देती हुई कुन्तीमाता 
ने इस प्रसंग में विदुला और उसके पुत्र संजय के वार्तालाप का इतिहास विस्तार 
से कह सुनाया । 


दीघंदशिनी राजरानी विदुला ने सिन्धुराज से पराजित होकर अत्यन्त 
दीनभाव से सोते हुए पुत्र को ललकारते हुए कहा था : 


`५ृत्र, तू मेरे गर्भ से उत्पन्न होकर मुझे तो क्या, अपने पिता को भी प्रसन्न 


न कर सका । प्रत्युत तेरे कारण शत्रुओं का ही आनन्द वित हुआ तुझे मैंने तथा 


तेरे पिता ने इसलिए नहीं पेदा किया । तू क्लीब कहाँसे आ गया ? तू क्रोधशूल्य 
है, क्षत्रियों में गणना करने योग्य नहीं । तु नाममात्र का एुरुष है। तेरे मन आदि 
सभी साधन नपुंसकों के समान हैं । क्या तु जीवनभर के लिए निराश हो गया ? 


उठ, अपने कल्याण के लिएं युद्ध का भार वहन कर ! 


“अपनेको दुर्बल मानकर स्वयं ही अपनी अवहेलना न कर । अपनी आत्मा 
का थोड़े-से धनादि से पोषण मत कर। मन को शुभ-संकल्प से कल्याणमय बनाकर, 
निर्भय होकर सर्वथा भय दूर कर दे। काथर पुरुष, उठ खड़ा हो । शत्रु से परा- 
जित होकर घर में शयन न कर। इस प्रकार उद्योगशून्य और मान-प्रतिष्ठा- 
स शत्रुओं को आनन्दित करता हुआ तू वन्धु-वान्धवों को शोक-सिन्धु में 

है: 


उत्तिष्ठ हे कापुरुष मा रोष्वैचं पराजिसः। 
अमित्रान्‌ नन्दयन्‌ सर्वान, निर्मानो बन्धुशोकद्‌ः ॥ ( १३३.८ ) 


Be ह “छोटी कुनदी थोड़े-से जल से भर जातो है, चूहे की अञ्जि थोड़े -से ही 
je अन्त से भर जाती है। इसी तरह कापुरुष भी थोड़-से ही सन्तुष्ट हो जाता है । 

. . “बर्स ! शनुरूपी सर्पे के विषदन्त तोता हुआ तू भले ही तत्काळ मर जा, 

था प्राणों को संकट में डालकर भी पराक्रम कर। निःशंक हो बाज-पक्षी की | 
तरह रणभूमि में निर्भय विचारता गर्जना कर अथवा चुप रहकर शत्रु के छिद्र | 
7 दा रह्‌ । दीन-हीन होकर अस्त मत हो । शौर्यपूर्ण कर्मों से ख्याति प्राप्त कर । 
कम भी मध्यम यों अघम ( निकुष्ट ) भाव का आय न कंर। युद्धि स रे 
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सिंहनाद करता हुआ सुस्थिर हो । प्रज्वलित तिदुक-काष्ठ के तुल्य मुहुतभर शत्र, 
के लिए प्रज्वलित हो । किन्तु जीने की इच्छा से ज्वालारहित भूसी की अग्नि की 
भाँति घूमिल न बना रह : 


अलातं तिन्दुकस्येव सुहृतंभपि विज्थल । 
मा तुषाग्निरिवानचि्धूमायस्च ज्ञिज्ञीविछुः॥ ( १३३.१४) 


“प्रज्वलित रहना दो घड़ी भी अच्छा, दीर्घकाल तक धुआ छोड़ते हुए सुगते 
रहना कभी अच्छा नहीं । वीर-पुरुष युद्ध में जाकर, उत्तम पुरुषार्थ कर धर्म के 
ऋण से मुक्त होता है और अपनी कभी निन्दा नहीं कराता : 


इत्वा माजुष्यकं कमं खुत्वाऽऽजि यावदुत्तमम्‌। 
घसस्यावण्यमाप्नोति न चात्मानं दिगहंते॥ ( १३३.१६) 


“अभीष्ट-सिद्धि हो या न हो, विद्वान्‌ उ सकी चिन्ता नहीं करते। वे अपनी 
शक्तिर प्राण-पण से निरन्तर चेष्टा करते हैं, कभी प्राण नहीं चुराते । पुत्र, 
धर्मं को सामने रख अपना वीर्य ( पराक्रम ) दिखा या उस ध्रुवगति मरण को 
प्राप्त कर, जो अन्त में सबके लिए निश्चित है । क्लीब ! तू किसलिए जीता 
है ? तेरे इष्ट तथा आपूते कर्म नष्ट हो गये । सारी कोति धूल में मिल गयी । 
भोग का मूल राज्य भी छिन गया । अब तेरा जीना किसलिए ? ड्बते समय या 
ऊँचे से गिरते समय शत्रु की टाँग अवश्य पकड़, फिर भले ही मूलोच्छेद हो जाय । 
कभी निरुद्यम न होना चाहिए । उत्तम जाति के घोड़े न थकते हैं और न शिथिल 
ही होते हैं। उनके इस कार्य का स्मरण करते हुए अपने ऊपर रखे युद्ध के भार 
का वीरता सें वहन करना चाहिए । तू घर्यं और स्वाभिमान का अवलंबन कर 
अपने पुरुषार्थं को समझ और अपने कारण ड्वते इस वंश का स्वयं ही उद्धार 
कर । जिसके महान्‌ और अदभुत पुरुषार्थ या चरित्र की लोग चर्चा नहीं करते, वह 
मात्र जनसंख्या की वृद्धि करता है । वास्तव में वह न स्त्री है ओर न पुरुष ही : 

कुद सत्वं च मानं च विद्धि पोरुषमात्मनः ॥ 
उदूभावय झुळं मग्नं त्वत्कृते स्वयमेव हि। 
यस्य जरत्तं न जल्पन्ति मानवा महद्द्सुतम्‌ ॥ 
राशिवर्धनमात्रं स नेव स्त्री न पुनः पुमान्‌ ॥ (१३३.२१-२३ ) 

“दान, तपस्या, सत्यभाषण, विद्या तथा धनाजेन में जिसके सुयश का सवेत्न 
बखान नहीं होता, वह माता का पुत्र नहीं, मरू-मृत्र मात्र हव । 

“श्रुत, तप, श्री या विनय द्वारा जो दूसरों को अभिभूत ( पराजित ) 


“करता है, वही श्रेष्ठ पुरुष है । तुझे हिजड़ों३ कापालिको तथा कायरो कीऱसी _ अ 
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निन्दनीय भिक्षा-वृत्ति का आश्रय नहीं लेना चाहिए, क्योंकि वह अपयश फळाने- 
वाली तथा दुःखदायिनी होती है। तेरी क्लीबता से हम लोग राष्ट्र से निर्वासित 
होकर मनोवाञ्छित सुखों से हीन, स्थानभ्रष्ट और अकिञ्चन होते हुए जीविका 
के अभाव से विपन्न हो जायंगे । जान पड़ता है, पुत्र के नाम पर मैंने कलि-पुरुष 
को ही जन्म दिया । संसार में कोई नारी ऐसे पुत्र को जन्म न दे, जो अमषंशून्य, 
उत्साह, बल एवं पराक्रम से रहित तथा शत्रु का आनन्द बढ़ाने वाले हो : 


निरमषं निरुत्ल्ञाहं निर्वीर्यंमरिनन्द्नस्‌ ॥ 
मा स्म सीमन्तिनी काचिज्जनयेत्‌ प्॒रमीडशस्‌ ॥ ( १३३.३०-३१ ) 


“ष्म की तरह मत उठ, किन्तु अत्यन्त प्रज्वलित हो वेगपू्वक आक्रमण 
कर. शत्रु के सैनिकों का संहारकरु एक मुहुतँ या क्षणभर ही शत्रुओं के शिर 
पर जलती आग वन छा जा: 


मा घूमाय ज्घलाऽत्यन्तमाक्रम्य जहि शात्रवान्‌ ॥ 
उचल मुर्घन्यमित्राणां सुहर्तसपि था क्षणम्‌ ॥ (१३३.३१-२२) 


“जिस क्षत्रिय के हृदय में शत्रुओं के प्रति क्रोध और असहिष्णुता नहीं होती, 
वह न स्त्री है और न पुरुष । क्रोध और असहिष्णुता धारण करने के कारण ही 
मनुष्य पुरुष कहलाता है : 


एतावानेव पुरुषो यदमर्षी यदक्षमी ॥ 
मावान्‌. निरमषञ्च नेच स्त्री न पुल पुमान्न ॥ ( १३३.३२-३३ ) 


“अनुचित सन्तोष, दया तथा उद्योगशून्यता श्री का विनाश कर देते हैं। 
निरचेष्ट मनुष्य कोई महत्त्वपूर्ण पद नहीं पा सकता । अतएव पुत्र ! निन्दा ओर 
तिरस्कार के हेतुभूत दोषों से स्वयं मुक्त हो लोह के समान दुढ-हृदय बन ओर 
अपने योग्य राज्य-वेभव की तलाश कर। जो शत्रु का मुकाविला कर उसका वेग 
सहन कर सकता है, वही पुरुषार्थं के कारण 'पुरुष' कहलाता है। जो स्त्री के 
समान भीरुतापू्ण जीवन विताता है, उसका 'पुरुष' नाम निरर्थक ही है। जो राजा 
तेज और उत्साह से सम्पन्न हो, सिह के समान विक्रमी हो और दैववशात्‌ युद्ध में 
वीरगति प्राप्त कर ले, तो भी उसकी प्रजा सदेव प्रसन्न रहती है । जो राजा 
Er अपने प्रिय ओर सुख को त्यागक्र श्री का अन्वेषण करता है, शीघ्र ही वह अपने 
मंत्रियों का हु वढ़ाताहै। शत्रुओं को उन दरिद्रों के लोक प्राप्त होने चाहिए जो 
FE “आज क्या भोजन होगा ? इस प्रकार की चिन्ता में पड़े रहते हैं। इसके विपरीत 
fe स सम्मानित होनेवाले पुण्यात्माओं के लोक हमारे सुहुदों को मिलें | सञ्जय ! 
ब त्यों से हीन, दूसरों के अन्न पर जीनेवाले दीन-दुर्बेछों की वृत्ति का अनुसरण मत 
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कर। तू ऐसा वन कि सभी ब्राह्मण और सुहृद उसी प्रकार तेरा आश्रय ले, जिस 
प्रकार प्राणी पर्जन्य ( बादलों ) का या देवता लोग देवराज इन्द्र का आश्रय लेते 
हैं । पक्व फलवाले वृक्ष की तरह जिस पुरुष का आश्रय लेकर सभी अपनी जीविका 
चलाये, उसीका जीवन सार्थक है । 


“जो अपने बाहुवल का. आश्रय ले उच्च जीवन व्यतीत करता है, वह लोक 
में उत्तम कीति तथा परलोक में शुभगति पाता है । दूसरे राजा भी तेरा पुरुषार्थ 
देख विशेष चेष्टाकर सहायक-साधनों को जोड़ तेरे शत्रु के विरोधी हो सकते हैं । 
उनके साथ सन्धि करके दुर्गम पर्वतों में विचरता हुआ तु शत्रु के व्यसन (विपत्ति) 
या छिद्र को प्रतीक्षा कर । कोई भी शत्र अजर-अमर नहीं होता । 


“उत्तम ब्राह्मणों ने तेरे विषय में मुझे बताया था कि यह महान्‌ संकट में 
पड़कर भी पुनः वृद्धि को प्राप्त होगा । अतएव आंशा करती हूँ कि तेरी विजय 
निश्चित होगी । युद्ध से मेरी या पूर्वजों को समृद्धि हो या असमृद्धि, युद्ध मेरा 
कतव्य है, यह समझकर सर्वथा कमर कस ले। अपनी माँ और भार्या को 
दुर्बल तथा वस्त्राभूषणों से रहित तथा भृत्यवगे, ऋत्विक्‌, पुरोहित आदि सभीको 
जीविका-हीन अभ्यत्र जाते हुए देखें तो वेसे जीवन से क्या लाभ ? यदि किसी ब्राह्मण 
द्वारा अभीष्ट बस्तु माँगने पर ना कहना पड़े, तो मेरा हृदय उसी समय विदीण 
हो जायगा । आजतक मैंने और मेरे पति ने कभी किसी ब्राह्मण से 'ना' नहीं कहा । 
हम सदेव सवके आश्रयदाता रहे हैं, दूसरों के आश्रित कभी नहीं । अतएव + विष्य 
में भी अन्य का आश्रय लेने की अपेक्षा जीवन का परित्याग ही श्रेष्ठ समझंगी । 
तू अपार विपत्समुद्र में डबनेवाले अपने कुटुम्बियों को पार कर । नौका-विहीनों 
की नौका बन मृतप्राय उनके प्राणों को जीवन-दान दे। यदि तू जीवन का मोह 
छोड़ दे तो अभी भी तेरे शत्र, अजेय नहीं, तू उन्हें सहज ही परास्त कर सकता है । 
खेद है कि फिर भी तू कायरों का-सा विपद्ग्रस्त होकर क्लीबवृत्ति अपना रहा है । 


“इसलिए वत्स | शीघ्र उठ खड़ा हो और यह पापपुर्ण जीविका त्याग दे । 
एक ही शत्र का वध करने से पुरुष विख्यात हो जाता है। वृत्र के वध से हो इन्द्र 
'महेन्द्र' वनकर लोकों का ईश्‍वर हो गया । वीर-पुरुष युद्ध में अपना नाम सुना- 
कर, कवचघारी शत्रुओं को ललकार कर, सेना के अग्रभाग को खदेइकर अथवा 
शत्रु के किसी प्रख्यात पुरुष का वधकर जब उत्तम यश प्राप्त करता है, तो उसके 
शत्रु व्यथित हो मस्तक झुका देते हैं । भले ही राज्य का उम्र विध्वंस हो, नाम या 
जीवन संकट में पड़ जाय, अच्छे लोग कभी भी शत्रु को शेष नहीं रहने देते । 
युद्ध को स्वगंद्वार के सदृश उत्तमगति अथवा अमतोपम राज्य-प्राप्ति का एकमात्र 
मार्ग समझकर प्रज्वलित उल्मुक-सा शत्रुओं पर टूट पड्नेवाला तु अपची पत्नियों 
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के साथ प्रसन्न रह। पहले के समान अपनी सम्पत्ति पर गवेकर शत्रु-कन्याओं के 
वश में मत हो । तुझ-जेसा वीर-पुरुष पराक्रम के समय अड़ जाय या भार ढोने के 
समय नथे बैल-सा बेठा रहे या भाग जाय, तो इसे मैं तेरा सरण ही समझती हूं । 
यदि तू शत्रु की चापछूसी करता हुआ उसके पीछे-पीछे जाता हैं, तो क्या उससे 
मेरे हृदय को शान्ति मिलेगी ! 


“आजतक इस कुल में ऐसा कोई नहीं हुआ जो दूंसरों का सेवक बनकर 
जीवित रहा हो । अतः तू भी वेसा होकर जीना पसन्द न कर मैं चिरन्तन क्षत्रिय 
हृदय से परिचित हूँ । कोई क्षात्र-धर्मवित्‌ क्षत्रिय भय या जीविका को ओर देख 
किसीके सामने नत-मस्तक नहीं हो सकता । सदेव उद्यम कर किसीके सामने सिर 
न झुकाते भले ही असमय में नष्ट हो जा । कारण, उद्यम ही पुरुषार्थ है : 


उद्यच्छेरेच न नमेदुद्यमो ह्योत पौरुषम्‌ । 
अप्यएचणि भज्येत न नमेतेह कस्यच्चित्‌ ॥ ( १३४.३९ ) 


“संजय ! महामना वीरक्षत्रिय मत्त मातंग की तरह सर्वत्र निर्भय विचरण 
करे। वह सदेव ब्राह्मणों तथा धर्म को ही नमस्कार करे क्षत्रिय चाहे ससहाय 
हो या असहाय, अन्य वर्ण के लोगों को नियन्त्रण में रखकर पापियों को दण्ड देता 
हुआ यावज्जीवन प्रयत्नशील रहे । यह तेरे उत्तम पराक्रम दिखाने का मुख्य समय 
प्राप्त है । ऐसे समय भी यदि तू कतंव्य न करेगा तो तेरा महान्‌ अपयश फेलेगा। 
यदि इस समय मैं तेरेलिए कुछ न कहूँ, तो मेरा वह वात्सल्य गर्दभी के स्नेह-सा 
शक्तिहीन और व्यर्थ होगा । अतः साधुविगहित, मूखंसेवित मार्ग का तत्काल त्याग 
कर । जो विनयशून्य और अशिक्षित पुत्र से हषित होता तथा उद्योगरहित, दुवि- 
चीत, कुबुद्धि पुत्र से सुख मानता है, उसका सन्तानोत्पादन ही व्यर्थं है। ऐसे 
अयोग्य, नराधम, पुत्र-पोत्र पहले तो कमं ही नहीं करते और करते हैं तो वे 
निन्दित कर्म करते हैं । वे लोक या परलोक कहीं भी सुख नहीं पाते । हे पुत्र ! 
इन्द्रलोक में भी वह सुख नहीं जो झत्रुओं का नाश करने से क्षत्रियों को सुलभ 
होता है। जो मनस्वी अनेक बार पराजित हो क्रोध से पागल हो रहा हो, विजय 
की इच्छा से पुनः शत्रुओं पर आक्रमण कर दे। सच्चा वीर शरीर त्यागकर या 
शत्रुओं को मार-गिराकर ही शान्ति पाता है, अन्यथा नहीं । प्राज्ञ पुरुष संसार में 
स्वल्प होते हैं, तो उनका क भी अत्यल्प ही होता है । प्रिय के अभाव में पुरुष 
को वसी ही शोभा नहीं जसे समुद्र में विलुप्त होकर गंगा की । तू जव शत्रुओं को 
। मुझे विशवास है कि मैं अति- | 
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_ "माता ने उस पुत्र के विकल्पों का निराकरण करते हुए पुनः कहा कि पुत्र, 
पूर्व की असमृद्धियों से आत्मा की अवज्ञा नहीं करनी चाहिए । कई बार घन-वेभव 
नष्ट होकर भी फिर प्राप्त होते और प्राप्त होकर भी नष्ट हो जाते हैं। साथ ही 
केवल ईर्ष्यावश धनप्राप्ति के लिए कर्मों का आरम्भ नहीं करना चाहिए : 


पुत्र नात्माऽवमन्तव्यः पूर्वाभिरसश्वद्धिभिः। 
अभूत्वा दि अवन्त्यर्था भूत्वा जइयन्ति चापरे । 
अप्रषंणेव चाप्यर्था नारव्घव्याः सुबालिशैः ॥ ( १३५.२५ ) 


कारण, सभी कर्मों का कभी कोई फल मिलता है तो कभी नहीं भी मिलता। 
कर्मफल की इस अनित्यता को जानते हुए भी बुद्धिमान्‌ कर्म करते हैं। फलतः 
वे कभी असफल होते हैं तो कभी सफलता भी पाते हैं। किन्तु जोकर्मो का आरम्भ 
ही नहीं करते, वे कभी अभीष्टसिद्धि नहीं पा सकते । निश्चेष्ट बठने का एक ही 
परिणाम है, मनोरथ को कभी प्राप्ति न होना । किन्तु सोत्साह कर्मों में लग 
जाने पर तो कभी वाञ्छित फल प्राप्त भी हो जाता है। जो ज्ञानी पुरुष सभी 
समृद्धियों की पहले से हो अनित्यता जान लेता है, वह तो विचार द्वारा ही शत्रु 
की उन्नति और अपनी अवनति परखकर उसे दूर करता है। अतः मन में ऐसा 
दुढ़ विश्वास रखकर कि सफलता मिलकर रहेगी, निरन्तर विवादरहित होकर 
उठना और सजग रहना और ऐशवर्यंप्रप्ति के कर्मों में लग जाना चाहिए ।” 


“हे वत्स ! मंगलाचारपुर्वक ब्राह्मणों एवं देवताओं को पूजाकर प्रत्येक 
कार्य का आरम्भ करनेवाले राजा की शीघ ही उन्नति होती हैं। जसे भगवान्‌ 
भास्कर पूर्व-दिशा का आश्रय लेकर उसे प्रकाशित करते हैं, वेसे ही उक्त प्रकार 
से कायं करनेवाले राजा को सव ओर से राज्यलक्ष्मी प्राप्त होकर यश ओर तेज 
से सम्पन्न कर देती है : 


उत्थातव्यं ज्ञातव्यं योक्तव्यं भूतिकं ॥ 
भविष्यतीत्येव मनः त्वा सततमव्यथेः। 
मङ्गलानि पुरस्कृत्य भ्राह्मणांस्चेशवरेः सह ॥ 
प्राज्ञस्य जपतेराशु छुद्धिलेवति पुत्रक। 
अभिवरंति रूक्ष्मीस्तं प्राचीमिष दिवाकरः ॥ ( १३५.२९-३१ ) 


“हे पुत्र, मैंने तुम्हें अनेक दृष्टान्त, बहुत से उपाय और उत्साहजनक वचन 
सुनाये । लोकःवृत्तान्त का भी बार-बार दिग्दर्शन कराया । अव तु पुरुषा कर । 
मै तेरा पौरुष देखूं. । जो लोग शत्रु से क्रुढ हों, जिन्हें धन' का'लोभ हो, जो डा 
मण से क्षीण हुए हों, जिन्हें अपने बल एवं पौरुष पर गरवे हो, जो तेरे शत्रुओं से 
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अपमानित हों, उनसे बदला लेने के लिए होड़ लगाये बेठे हों, उन सबको तू साव- 
धानी से दान-मान द्वारा अपने पक्ष में कर ले । इस प्रकार तू बड़े से बड़ समुदाय 
में उसी तरह भेद पंदा कर सकेगा, जिस तरह वेगवान्‌ वायु महावेग से उठकर 
बादलों को छिन्न-भिन्न कर देता है । तू उन सबको अग्निम वेतन दिया कर। प्रति- 
दिन प्रातः सबेरे ही उठ जा । सबसे प्रिय-वचन बोल । ऐसा करने से वे सब तेरा 
प्रिय करेंगे और निश्चय ही तुझे अगुवा बनायेगे' : 


तेषामग्रप्रदायी स्याः कब्योत्थायी ग्रियंचदूः ॥ 
ते त्यां प्रियं करिष्यन्ति पुरो चास्यन्ति च वस्‌ ॥ ( १३५.३५-३६ ) 


“जसे ही शत्रुओं को पता चलता है कि उसका विपक्षी प्राणों की परवाह न 
कर युद्ध के लिए तेयार है, वेसे ही वे गृहस्थित सर्पं की तरह उसके भय से उद्विग्न 
हो उठते हैं। यदि शत्रु को पराक्रम-सम्पन्न जानकर अपनी असमर्थता के कारण उसे 
वश में न कर सके, तो विश्वसनीय दूतों द्वारा साम एवं दान-नीति का प्रयोग कर 

| उसे अपने अनुकूल वना लेना चाहिए। ऐसा करने पर अन्तत: उसका वशीकरण 

5 हो ही जाता है। इस प्रकार शत्रु को शान्त करने पर ही निर्भय आश्रय मिलता है। 

४ फिर युद्ध में न फंसने से अपने धन की वृद्धि होती है । धनसम्पन्न राजा के पास 

बहुत से मित्र आश्रय लेते हैं । अर्थहीन राजा को मित्र एवं बन्धु भी त्याग देते हैं । 

उसपर लोग विश्वास नहीं करते, उसको निन्दा ही करते हैं । जो शत्रु को सहाः 

यक बनाकर उसपर विश्वास करता है, वह राज्य प्राप्त कर लेगा, इसकी कभी 
सम्भावना ही नहीं करनी चाहिए” : 


नेच राजञा द्रः कार्यों जातु कस्याञ्चिदापदि । 
अथ चेदपि दीणः स्यान्नैव चतत दोणंघत्‌ ॥ ( १३६.१ ) 


के “कसी भी आपत्ति क्यों न हो, राजा को कभी भयभीत होना या घबराना 
ह चाहिए। यदि वह डरा भी हो, तो डरे हुए के समान कोई व्यवहार न करे । 
सदव अपने-आपको निडर ही व्यक्त कंरे। कारण, राजा को डरा जानकर सभी 
भयभीत हो जाते हैं । फिर राज्य की प्रजा, सेना और मन्त्री भी उससे प॒थक्‌ 
अपना विचार रखने लगते हैं । उनमें से कोई शत्रुओं की शरण चले जाते हैं तो कुछ 
लोग उसे मात्र त्याग देते हैं जो कुछ लोग पहल राजा द्वारा अपमानित हुए होते 
हैं, वे प्रहार करने की भी इच्छा करते हैं । किन्तु वे भी बंधे बछड़ोंबाली गायों की 

` साति कुछ कर नहीं पाते, केवल मन ही मन उसके मंगल की कामना करते हैं ।” 


0 062 20:2६: शोक ' ऐसे लोग है विपत्ति में पड़े शोक करते हुए राजा के साथ स्वयं भी ऐसे 
“उप ही जाते हैं, गानो उनके सगे भाई हो विपत हो गये हों । क्या ऐसे ही 
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लोगों को तुमने सुहृद्‌ माना है? क्या तुमने भी पहले ऐसे सुहृदों का सम्मान किया 
है? जो संकट में पड़े राजा के राज्य को अपना ही समझकर रक्षा के लिए कृत- 


संकल्प होते हैं, उन्हें तू कभी अपने से विलग न कर। भयभोत अवस्था में भो कभी 
वे तेरा त्याग न करे ।” 


“मेरे पास गुप्त धनराशि है, उसे ले। अभी तेरे सेकड़ों सुहृद्‌ विद्यमान 
हैं । वे सुख-दुःख सहनेवाले तथा युद्ध से पीछे हटनेवाले नहीं हैं ।” 


विदुला के ये वचन सुनकर सञ्जय उठ खड़ा हुआ और बोला : “मेरी भूमि 
जल से ड्ब गयी । इसकी रक्षा करनी है, नहीं तो युद्ध में शत्र ओं का सामना 
करते हुए प्राणों का विसर्जन करना है। जब मुझे भावी वभव को सुझानेवाली 
तुझ जसी सञ्चालिका ( नेत्रो ) प्राप्त है, तव ऐसा साहस होना हो चाहिए। मैं 
तुम्हारी अमृत तुल्य वातों को सुनने के लिए ही कुछ समथ तक मोन रहा । यह 


_- 


देख, में अब शत्र ओं के दमन ओर विजय के लिए सन्नद्ध हूँ” : 


अतृप्यन्नसृतस्येच रूच्छाहब्धस्य बान्धवात्‌ । 
उद्यच्छास्येष शत्रूणां नियमाय जयाय च ॥ ( १३६-१५ ) ` 


कुन्तीमाता ने वीरभाव पेदा करनेवाला यह आख्यान वतलाया और कहा 
कि “इसे सुनकर गाभिणी निश्‍चय ही वोरपुत्र को जन्म देती है।' 


इस तरह कुन्ती ने अपने पुत्रों को विविध सन्देश भेजते हुए अन्त में कहा 
कि “मैं धर्म को नमस्कार करती हूँ, क्योंकि वही समस्त प्रजाका धारण करनेवाला 
है । श्रीकृष्ण ! तुम अजुंत और भीम से कहना कि क्षत्रिया जिसके लिए पुत्र को 
जन्म देती है, उसका यह उपयुक्त अवसर आ गया है। श्रेष्ठ पुरुष किसीसे वेर 
ठन जाने पर उत्साहहीन और शिथिल नहीं होते : 


नमो घर्माय महते घमो घारयति प्रजा? । 
एतदूघनऽ्जयो चाच्यो नित्योद्यको दुकोद्रः ॥ 
यद्थ शक्षत्रियास्ते तस्य कालोऽयमागतः । 
न हि पैर समासाद्य सीदन्ति पुरुषषंभाः॥ ( १३७.९-१० ) 


पितामहभीष्म धर्मराज युधिष्ठिर से राजा के धर्मानुक्‌ल नीतिपूर्ण व्यव- 
हारों का वर्णन करते हुए कहते हैं कि धर्मराज ! पवित्र, छोकचित्तग्राही राजा का 
कभी पतन नहीं होता । क्रोध और व्यसनहीन, मृदुदण्ड, जितेन्द्रिय राजा पर प्रजा 
धेयं के साथ हविमालय-सा विश्‍वास करती है। बुद्धिमात्‌, त्यागगुणथुक्त, शत्रुछिद्रा- | 
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न्वेषी राजा प्रशास्य होता है । जसे पुत्र पिता के घर निर्भय हो घूमते हैं, वेसे ही 
जिसके राज्य में प्रजा निर्भय विचरण करे, वही श्रेष्ठतम राजा है : 


शुचिस्तु एथिवापालो लोकचित्तग्रहे रतः। 

अक्रोधनो ह्यव्यसनी स्ुदुद्ण्डो जितेन्द्रियः ॥ 

राजा भवति भूतानां विश्वास्यो दिमचानिच । 
प्राज्ञस्त्यागणगुणोपेतः पररन्ध्रेषु तत्परः ॥ ( ५७.२८-३० ) 
पुत्रा इस पितुराहे विषये यस्य माजलवाः। 

निर्भया विचरिष्यन्ति स्र राजञा राजलत्तमः॥ (५७.३३ ) 


जिस राजा के पुर ओर जनपद में रहनेवाछों को चोरी के डर से अपना 
धन छिंपाकर नहीं रखना पड़ता और वे नीति-अपनीति को समझते हैं, वही श्रेष्ठ 
राजा है । यथाविधि प्रजा की रक्षा करनेवाले जिस राजा के राज्य में लोग अपने 
कमं से सन्तुष्ट और जितेन्द्रिय रहते हैं तथा अपना-अपना संघ वनाकर गुटवन्दी 
| नहीं करते, वही श्रेष्ठ राजा है । सेना के लिए परस्पर संघटन या गुटवन्दी और 
वमनस्य दोनों ही खतरे हैं,' ऐसा भारवी का मत है । सज्जतों के मार्ग पर चलने 
वाला राजा ही राज्य का उत्तम अधिकारी होता है : 


अगूढविभवाः यस्य पौरा र।ष्ट्रनिवासिनः। 
नयापनयवेत्तारः स राज्जा राजसत्तमः ॥ 
३: स्वकर्मनिरता यस्य जना चिषयवासिनः। 
असङ्घातरता दान्ताः पाल्यमाना यथाविधि॥ (५७.३४-३५) 
सतां वत्माडुगस्त्यागी ख राजा राज्यमहंसि ॥ ( ५७.३८) 


पहले राजा का आश्रय प्राप्त करना चाहिए । उसके वाद भार्या और धन ' 
के लिए प्रयत्न करे | बिना राजा के भार्या और धन सुरक्षित नहीं रह सकते । 


राजनं प्रथमं विन्देत्‌ ततो आर्यां ततो घनम्‌ । 

i राजन्यसति लोकस्य कुतो आर्या कुतो घनम्‌ ॥ ( ५७.४१ ) 

i इसलिए राज्य चाहनेवालों के लिए स्पष्ट है कि लोकरक्षा को छोड़कर 
अन्य कोई. घरमे नहीं । लोकरक्षा हो विश्व का धारण करनेवाली है । जसे समुद्र 

में जहाज भग्त हो जाने पर उसे त्यागकर अपना हित सोचा और किया जाता 


१. यहाँ ये महाभारत, शान्तिपर्व के इलोक हैं। ब्रौकेट में प्रथम संख्या अध्याय की 
और द्वितीय झोक की है। 


> न संहता नेव च मिन्नवृत्तय? किराताजुंनीय ( १,१९ ) 





| ७ 
REO 
कक 







महाभारत को दृष्टि में pn 


है, उसी प्रकार निम्नलिखित छह प्रकार के पुरुषों को त्याग अपना हित सोचः 
समझकर उसे कार्यरूप में परिणत करना चाहिए। ये छह पुरुष हैं-१. वह 
आचारय, जो आचाय होकर वाक्पटु न हो, २. ऋत्विक होकर वेदाध्यायी न हो, 
३. राजा होकर रक्षा नहीं कर सके, ४. भार्या होकर अप्रियवादिनी हो, ५. गोपाल 
. होकर सवेदा ग्राम में ही निवास करे, और ६. नापित होकर वरावर जंगल में सर 
करता हो : 


तद्राज्ये राज्यकामानां नान्यो घर्मः सनातनः । 
ऋते रक्षां तु विस्पष्टां रक्षो लोकछ्य घारिणी ॥ 
बडेतान्‌ पुरुषो जह्याद्‌ भिन्नां नावम्रिचाणंवे। 
अप्रवक्तारमाचार्यंमनघीयान सत्विजम्‌ ॥ 
अरक्षितारं राजानं आर्यां चाप्रियवादिनीम । 
ग्रामकामं च गोपालं वनकामं च नापितम्‌ ॥ ( ५७.४२-४४ ) 


भोष्मपितामह्‌ कहते हैं कि धर्मराज ! वृहस्पति, विशालाक्ष और शुक्राचार्य 
आदि नीतिशास्त्र के आचार्य राजा के लिए प्रजापालन ही प्रमुख धमं बताते और 
उस रक्षात्मक धमं की प्रशंसा करते हुए उसके साधन बताते हैं कि गुप्त और प्रकट 
दोनों प्रकार के गुप्तचर रखना, सेवकों को समय पर विना मात्सर्य के भोजन और 
वेतन देना, युक्तिपूर्वक कर ग्रहण करना और असत्‌ उपाय से प्रजा का घन न 
हड़पना, सज्जनों का संग्रह करना, शौय, दक्षता, सत्यभाषण, प्रजा का हितचिन्तन 
सरल और कुटिल उपायों से शत्रुओं में भेद पदा करना राजा का कतव्य है : 


चारश्च प्रणिधिश्वेव काले दानममत्सरात्‌। 
युक्त्यादान न चादानमयोगेन युधिष्ठिर ॥ 
सतां संग्रहणं शोय दाक्ष्यं सत्यं प्रजाहितम्‌ । 
अन्ाजवेराजंवे्च शत्रुपक्षस्य भेद्नम्‌॥ ( ५८.५-६) 
जीणे गृहों का निरीक्षण, अवसरानुसार शारीरदण्ड और अर्थदण्ड का 
प्रयोग, सज्जनों का अपरित्यांग, कुलीनों का धारण, धान्यादिसंग्रह, बुद्धिमानों की 
सेवा, सेना को प्रसन्नता, प्रजा के हित-अहित ओर अनुराग-विराग पर ध्यान, कार्य 
करके थकावट का अनुभव न करना,ःकोषवृद्धि, नगर-रक्षा, अंगरक्षकों पर भी पृण 
विश्वास न रखना, शत्रुओं द्वारा वाणिज्यादि के माध्यम से संघटित संघटनों में 
फूट डालना, शत्रु, मित्र और मध्यस्थ को यथावत्‌ समझना, नीति और धमं का 
अनुसरण करना, नित्य उद्योगी रहता, शत्रुओं को हीनशक्ति समझकर उनका अपः 
मान न करना, नित्य ही अनुचित उपायों से दुर रहना, आदि उपायों से प्रजा की 
रक्षा करती चाहिए । ४५ पे 
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केतनानां ज जीर्णनामवेक्षा चेच सीदताम्‌ । 
द्विविधस्य च दण्डस्य प्रयोगः कालचोदितः ॥ 
साधूनामपरित्यागः ङुळीनाबां च चारणम्‌ । 
निचयश्च निचेवानां सेवा बुद्धिमतामपि ॥ 
बलानां इषंणं नित्यं प्रजानामन्वचेक्षणस्‌ । 
कार्येप्वखेद! कोशस्य तथेव च विवर्घनस्‌ ॥ 
पुरशु्तिरविश्वासः पोौरसंङघातभेदनस्‌ । 
अरिमभ्यस्थमिजाणां यथायच्चान्ववेक्षणम्‌ ॥ 
नीतिघमर्नासरण नित्यसुत्यानसेच च । 
रिपूणामनवज्ञानं नित्यं चानायंवजनस्‌॥ (५८.७-१०;१२) 


आज धर्म एवं संस्कृति के नाम पर बनी संस्थाओं में भी झूठ का वोलवाला 
रहता है । किन्तु भीष्मोक्त राजधमं में प्रथमतत्त्व सत्यनिष्ठा हो है । 


न हि सत्यारते किञ्चिद्‌ राजञां वे सिद्धिकारकम्‌ । 
सत्ये हि राजा निरत! प्रेत्य चेह च नन्दति॥ ( ५६-१७ ) 


सत्य को छोड़कर राजाओं की सफलता का और कोई मूल नहीं है। सत्य- 
निष्ठ राजा इस लोक और परलोऊ दोनों में ही आनन्द पाता है । हे राजेन्द्र ! 
ऋषियों का भी सत्य ही परम धन है । राजाओं के लिए भी सत्य से बढ़कर कोई 
अन्य विशवासकारण नहीं : 


ऋषोणामपि राजेन्द्र सत्यमे परं धनम्‌। 
तथा राशां परं सत्यान्नान्यद्‌ विश्वासकारणम्‌ ॥ ( ५६.१८ ) 


' रञुकुळ रीति खदा चलि आई। प्राण जादि बरु वचन न जाई ॥ 
यह मानस-वचन प्रसिद्ध ही है । वाल्मोकि कहते हैं : रारो डिर्नाभिमाषते 


( बा० रा० २.१८.३० ) अर्थात्‌ श्री राम कभी दो वात नहीं वोलते थे। एक वार 
जो कह दिया, उसी पर सदा अडिग रहते थे । 





‘Nd धर्मात्मा और सत्यवादो राजा ही प्रजा का अनुरंजन कर सकता है। नीच | 
गोग क्षमाशील राजा का नित्य ही तिरस्कार करते हैं। जेसे महावत हाथी के | 
सिर पर चढ़ता है, वेसे ही नीच लोग राजा के सिर चढ़ना चाहते हैं। इसलिए 
राजा को न तो नित्यमृढू होना चाहिए और न तो नित्य तीक्ष्ण ही । उसे वसन्त 
ME: र के समान होना चाहिए जो न अत्यन्त शोत होता है और न अत्यन्त 
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घर्मात्मा खत्यवाक्‌ चेच राजा रञ्जयति प्रजाः ॥ ( ५६.३६ ) 
क्षममाणं ` नृपं नित्यं नीचः परिभवेज्जनः। 
हस्तियन्ता गज्जस्येव शिर पएवारुरुक्षति ॥ 
तस्मान्नेव सुदुर्नित्यं तीकणो सैष भवेन्नृपः । 
वासन्ताकं इव मान्‌ न शीतो न च घर्मदः ॥ ( ५६.३९-४०) 


राजा को सदा गभिणी के समान होना चाहिए। जसे गर्भिणी अपने मन 
को अच्छे ऊगने वारे अपने प्रिय का परित्याग कर गर्भस्थ शिंश के हित का ध्यान 
रखती है, वेसे राजा को भी अपने प्रिय की परवाह न कर जो कुछ लोकहित हो, 
वही करना चाहिए । 


भवितव्यं खदा राशा गर्मिणीसद्रघमिणा ॥ 
यथा हि गर्भिणी दित्वा स्वं प्रियं मनसोऽनुगम्‌ । 
गस्य हितमाधत्ते तथा राश्चाऽप्यखंशयम्‌ ॥ 
वर्तितव्यं कुरुभ्रेछ खदा घर्मानुधर्तिना। 
स्वं प्रियं तु परित्यज्य यद्यल्लोकहितं भवेत्‌ ॥ ( ५६.४४-४६ ) 


महाराज युधिष्ठिर ! राजा को नित्योद्योगी होना चाहिए । स्त्री के समान 
उद्योगविहीन राजा की प्रशंसा नहीं होती । विल में शयन करने वाले जन्तुओं को 
जेसे सपं खा जाता है, वैसे ही युद्ध के डर से किसी से विरोध न करने वाले राजा 
ओर अप्रवासी ब्राह्मण को भूमि खा जाती है। राजा को सन्घेय से सन्धि और 
विरोधियों से विरोध अवश्य करना चाहिए | उसे चातुवण्यं के धमं को रक्षा भी 
करनी चाहिए । 


इस नीति की उपेक्षा के कारण ही आज भारत की लाखों वर्ग मील भूमि 
पाकिस्तान एवं चीन के कब्जे में पड़ी है और हमारे कर्णधार पंगु नीति धारण किये 
बठे हैं: 


राजानं चाविरोद्धारं ब्राह्मणं चाप्रवासिनम्‌ ॥ 
सन्धेयानभिसन्धत्स्व विरोध्यांदच विरोघय। 
चातुवंण्यंस्य घर्माश्च रक्षितव्या मद्दीक्षिता ॥ ( ५७.१५-१६ ) 
राजा को कहीं विश्वास नहीं करना चाहिए | यदि विश्वास करना ही 
पड़े तो अधिक विश्वास नहीं करना चाहिए । शत्रु छिद्रदर्शी राजा की नित्य ही 








८८ विचार-पीयूष १ भारतीय राजनीति 


प्रशंसा होती है । राजा को वृद़ों की सेवा करने वाला, आलस्यविहीन, निर्लोभ, 
सज्जनों के आचरण का दुढ़ता से अनुसरण करने वाला; शीघ्र ही प्रसन्न होने वाला 
और प्रियदर्शी होना चाहिए । ै 


न विद्वसेच्च जपतिने चात्यथ च विश्वसेत्‌ । 
द्विद्छिद्रद्शौ जपतिनित्यमेच प्रशस्यते ॥ ( ५७.१७ ) 
उपासिता च बुद्धानां जिततर्त्रिरलोलुपः। 
सतां वृत्ते स्थितम्रतिः सन्तोष्यइलारुदशान्नः ॥ ( ५७.२० ) 


बृहस्पति ने बताया है कि राजधर्म का मूल उद्योग है। उद्योग से ही देवों 
ने अमृत प्राप्त किया और उद्योग से ही असुरों को हटाया है। उद्योगहीन राजा 
बुद्धिमान्‌ होता हुआ भी नित्य ही निविष सर्प के समान शत्रुओं के अपमान का 


विषय बन जाता है : 


उत्यानं हि नरेन्द्राणां वृहर्पतिरभाषत। | 
उत्थानेनासूतं छब्घमुत्थानेनाछुरा इताः॥ (५८.१३.१४) 
उत्थानहीनो राजा हि बुद्धिमानपि नित्यशः । 

प्रथषंणीयः शत्रणां सुज्ञक्क इख निर्विषः ॥ (५८.१६ ) 


न राज्य था, न राजा था, न दण्डविधान था और न तो दण्ड-प्रणेता ही 
सभी परस्पर घम से ही पारित होते थे। इससे उन्हें श्रम हुआ। श्रम से मोह 
( अविवेक ) हुआ। उससे उनका धर्म नष्ट हो गया । फिर सभ्नी लोभ के वश हो 
गये और अप्राप्त की प्राप्ति के लिए कामना करने लगे । उन उन वस्तुओं में लोगों 
का राग बढ़ने लगा । राग बढ़ने से लोगों को कार्याकाये का ज्ञान नहीं रहा : 


न पै राज्यं न राज़ासीज्ञ दण्डो न च दाण्डिकः 
पाल्यमानास्तथाऽन्योऽन्यं नरा घर्मण भारत ॥ 
खेदं परसुपाजजग्मुस्ततस्तान्‌ मोद्द अमाविशत्‌ । 
प्रतिपत्तिविमोहाच्च घमस्तेषामनीनशत्‌ ॥ 

लोभस्य वशमापन्नाः सब भरतसत्तम ॥ 
अप्रातस्याभिमश तु कुर्वन्तो मजुज्ञास्ततः। 
कामो नामापरस्तत्र प्रत्यपद्यत चै प्रमो ॥ 
तांस्तु काम वरा प्राप्तान्‌ रागो नाम खमस्एुशत्‌। 

` रक्ताइच नाभ्यजानन्त कार्याकायं युधिष्ठिर ॥ (५९.१४.१९ ) 


; Se ` किसी को भी अगम्यागमन, वाच्यावाच्य, भक्ष्याभक्ष्य, दोषादोष किसी से 
भी परहेज नहीं रह गया। नरलोक में कोई मर्यादा नहीं रह गयी । अमर्यादा 
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होने पर वेद लुप्त हो गये । उससे धमं का नाश हो गया । वेद और धर्म दोनों के 
नष्ट होने पर देवताओं को बहुत भय हुआ : 


अगस्थागमनं चेच वाच्यावाच्यं तथेव च। 
भक्ष्याभक्ष्यं च्च राजेन्द्र दोषादोषं च नात्यजन्‌ ॥ 
विप्लुते बरलोफे चै ब्रह्म चेव ननाश ह। 
नाशाच्च प्रणो राजन्‌ घमो नाशमथागमत्‌ ॥ 
बष्टे ग्रझणि घमं च देवांस्त्राखः समादिशत्‌ । ( ५९.२०-२२ ) 


हे पुरुषश्रेष्ठ युधिष्ठिर ! वेद और ध्म के नाश से भयभीत देवगण ब्रह्माजी 
की शरण गये और प्रार्थना के वाद ब्रह्माजी से कहा कि हे त्रिभुवनेशवर ! वेद 


. और धर्म के विनाश से हम लोग म्यों के समान हो गये हैं । हम लोग मर्त्यलोक में 


नीचे वर्षा करते हैं और मनुष्यों द्वारा यज्ञ से ऊपर वर्षा की जाती है। अब यज्ञः 
यागादि के उपाय से हम लोगों की सत्ता में सन्देह हो गया है यह सुनकर ब्रह्माजी 
ने अपनी निर्मल सर्वेतो मुखी प्रतिभा से एक लाख अध्याय का ग्रन्थ बनाया । 


ते त्रस्ता नरशादूल ब्रह्माणं शरणं ययुः। 
त्रहणइच प्रणाशेन घर्मो व्यनशदीइवर ॥ 
ततः स्म समतां याता मत्यं स्त्रिसुवनेश्वर । 
अधो दि चषंमस्माकं नरास्त्््वग्रवषिणः ॥ 
क्रियात्‌ व्युपरमात्‌ तेषां ततो गच्छाम संशयम्‌ । (५९.२२,२५-२६) 
. ततोऽभ्यायलहस्राणां शतं चक्र स्वबुद्धिभिः॥ (५९२९ ) 
यत्र घमस्तथेवाथः कामइचेचाभिवणितः। 
यतुथो मोक्ष इत्येव पृथगर्थः पृथग्गुणः (५९.२९-३०) | 


त्रयी ( कार्मकाण्ड: ) चान्वीक्षिकी ( ज्ञानकाण्डः ) वार्ता ( कृषिवाणिः 
ज्यादि जीविकाकाण्डः ) दण्डनीतिः ( पालनविद्या )शच विपुला विद्यास्तत्र 
निर्दाशता : 
साम भेदः प्रदौनं च ततो दण्डझ्च पार्थिव £ 
उपेक्षा पञ्चमी चात्र कात्स्यंन ससुदाहृताः॥ (५९.३५) ` 
| इस ग्रन्थ में धमे, और काम का वर्णन किया गया है; त्रयी ( कमंकाण्ड ) 
आन्विक्षिकी ( ज्ञानकाण्ड ) वार्ता ( कृषि, वाणिज्य आदि ) ओर दण्डनीति 
( पालनविद्या ) उसमें विस्तार से बतायी गयी है। साम, दान, भेद ओर दण्ड तथा 
उपेक्षा सभी उपाय उसमें बताये गये हैं । राजा भगवात्‌ विष्णु की पालिनी शक्ति 


१२ 
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का प्रतिनिधित्व करता है। इसलिए अभ्युदय एवं निःश्रेयस में उसका पूर्ण सहयोग 
होता है: | 
यतो यत्र घमो चे तमशङ्कः समाचार 
याध परित्यज्य समः खवंछु जन्तषु॥ ( ५९.१०३४ ) 
क्षाजे घमो ह्यादिदेवात्‌ प्रदत्तः पइ्यादन्ये ह क ड 
* सवंचर्माः प्रविष्टास्तस्मादम श्रेष्ठमिम य 
अस्मिन घमे सवंधर्माः प्र ॒ र 
यदि हासो भगवान्‌ नाइनिष्यद्रिएन्‌ सर्वानशुरालप्रमेयः । 


दिघमो अधिष्यत्‌ ॥ 
न त्राह्णा न ख लोकादिकर्ता नायं घमो नादि र 


` _ फिर देवताओं और ऋषियों ने मिलकर आदिराज से कहा कि अपने प्रिय, 
अप्रिय की परवाह न कर सभी प्राणियों में एक आत्मा को देखते हुए निश्चित 
घमेपक्ष का निविशङ् होकर आचरण करे । 


इन्हीं आदिदेव भगवान्‌ से सर्व प्रथम राजधमं की प्रवृत्ति हुई । अन्य धर्म 
उसके मंगोपांग होकर बाद में प्रवृत्त हुए । राजधर्मं में सभी ध्रमं प्रविष्ट हूं, इस- 
लिए राजधर्मे सर्वश्रेष्ठ है । यदि वे अप्रमेय भगवान्‌ सभी असुरों का विनाश नहीं 
करते तो न तो ये ब्राह्मण होते और न आदिकर्ता ब्रह्म ही । न यह धर्म होता और 
न आदि धर्म राजधर्म ही। यद्यपि वेद एवं तदुक्त धर्म अनादि ही हैं; तथापि उन 
सबमें राजधमं प्रधान है, उपयुक्त वचनों का यही तात्पर्य है और घर्मो का सारित्व 


ee नान्वर्थं नहीं है। निम्नलिखित वचनों में इसी का स्पष्टीकरण किया 
गया हैं: , 


. _ यदि आदिदेव भगवान्‌ असुरों सहित पृथिवी को अपने पराक्रम से नहीं 
जीतते, तो ब्राह्मणों के विनाश से चातुवर्ण्य, चातुराश्रम्य कोई भी धर्म नहीं रह 
जाता । जब भी कभी अन्य धर्म नष्ट हुए तो क्षात्र-धर्म से ही वे पुनः उज्जीवित 
न हैं । प्रतियुग में आदिधर्म प्रवत्त होते हैं । विश्व में सर्वेतो महान्‌ क्षात्र- 

ही । हो है। क्षात्र-धर्म में राजाओंके लिए युद्ध में आत्मत्याग, सवेभूतानुकम्पा नुकम्पा, 
ऊकिज्ञान, पालन ओर पीड़ितों का विपत्ति से छटकारा यह सभी कुछ निहित है । 


शतधा ₹ दात्रेण घेण पुनः 
युगे ह्यादिघमीः प्रवृत्ता लोकज्येएं झषात्रघमे त्त | 
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आत्मत्यागः सर्वभूताज्ञुकस्पा लोकज्लानं॑ पालन मोक्षणं च। 


विषण्णानां मोक्षणं पीडितानां क्षात्रे घमं विद्यते पार्थिवानाम्‌ || 
( ६४.२५-२७ ) 


यदि भूतल पर दण्डविधायक राजा न हो तो जल में मछलियों के समान 
बली दुर्बळ को खा जायं 


र!जा चेन्न भवचेब्लोके एथिव्यां दण्डधारकः । 
जले मत्स्यानिवाभकष्यन्‌ दुर्बलं बळचत्तराः॥ (६७.१६) 


यह विश्रृत है कि बिना राजा के प्रजा पहले नष्ट हो गयी थी । जिस राष्ट्र 
में राजा नहीं होता वहाँ का पराक्रम भी समाप्त हो जाता है। अराजकता से 
वढ़कर और कोई पापीयसी अवस्था नहीं है। हे राजन्‌, जेसे चन्द्रमा और सूर्ये के 
उदय न होने पर प्राणी परस्पर एक दूसरे को न देखते हुए गाढ़ अन्धकार में डबे 
रहते हैं, इसी तरह विना राजा के समस्त प्रजा नष्ट हो जाती है । स्त्री पुत्र, धन 
सम्पत्ति किसी के विषय में कोई नहीं कह सकता कि यह हमारा है। यदि राजा 
पालन नहीं करता, तो सब व्यवस्था लप्त हो जाती है : 


अराजकाः प्रजा पूर्व विनेशुरिति नः श्चुतम्‌ (६०.१७) 
अराजकाणि राष्ट्राणि इतवीर्याणि वा पुनः ॥ 

हि पापात्‌ परतरमस्ति किञ्चिदराजकाद्‌। (६७.६.७) 
यथा हाबुद्ये राजन्‌ भूतानि शशिख्ययो!। 
अन्धे तमसि मज्जेयुरपश्यन्तः परस्परम्‌॥ (६८.१०) 
एवमेव बिना राज्ञा विनश्येयुरिमाः प्रजा । (६८-१३) 
ममेदमिति लोकेऽस्मिन्‌ नाभवेत्‌ संपरिग्रह ॥ 

दारा न च पुत्र! स्यान्न घनं न परिग्रहः । 
विष्वगळोपः प्रवर्वेत यदि राजा न पालयेत्‌ (६८-१५) 
पतेद्‌ बहुविधं शास्त्रं बहुधा धर्मचारिषु। 
अधमैः प्रगृद्दीतः स्याद्यदि राजा न पालयेत्‌ ॥ 
मातरं पितरं वृद्धमाखार्यमतिथि 
किलश्नीयुरपि हिंस्युर्वा यदि राजा न पालयेत्‌ ( ६८-१२ १८) 
मज्जेद्व्स्त्रयी न स्याद्यदि राजा न पालयेत्‌ । 
न यज्ञाः संप्रवतयुर्विधिवत्‌ स्वाप्तद्क्षिणा 
न विवाहाः समाजो वा यदि राजा न पाळयेत्‌। ( ६८.३१.२२.) 


धर्माचरण करनेवाले लोग अनेक प्रकार से शस्त्रप्रहार हरा संताये जाये 
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और अधर्म ही धर्म बन जाय, यदि राजा पालन न करे । माता, पिता, वृद्ध, आचाय, 
अतिथि और गुरुजनों को लोग पीड़ा दे-देकर मार डाल, यदि राजा पालन न 
करे ।' विधि-विधातपूर्वक अच्छी दक्षिणावाले यज्ञ न हो सकें, न विवाह हो सक 
और न उत्सव हो सकं यदि राजा पालन न करे। 


वार्ता या व्यवहारमूलक इस लोक का वार्ता ही मूल है। त्रयी ( तक्‌, 
यजुः, साम, ) द्वारा इसका पालन होता है। राजा द्वारा रक्षा होने पर ही वार्ता 
और त्रयी का टीक-ठीक प्रयोग हो सकता है। “मनुष्प्र समझकर राजा का अप- 
मान कभी नहीं करना चाहिए । वास्तव में वह मनुष्यरूप में एक महती देवता 
है। राजा समय-समय पर अग्नि, आदित्य, मृत्यु, कुबेर और यम का रूप धारण 
करता है । अपने उग्र तेज से पापियों को जलाने पर राजा अग्नि होता है। इसी 
तरह उसकी यमादिरूपता भी कही गयी है : 


चार्तामूलोझायं लोकस्त्रय्या चे घार्यते सदा । 

तत्सव वतंते सम्यण यदा रक्षति भूम्रिषः ॥ ( ६८.३५ ) 

न हि जात्ववमन्तव्यो मचुष्य इति भूमिपः । 

महती देवता छहोषा नररूपेण तिष्ठति ॥ 
भवत्यग्निस्तथादित्यो झत्युवेंक्रवणो यमः। 

यदा ह्यासीदतः पापान्‌ द्द्दत्युभेण तेज्जला ॥ 

मिथ्योपचरितो राजा तदा भवति पावकः ॥ ( ६८.४०-४२ ) 


ब ऐसे अलौकिक माहात्म्यवाे राजा का कतव्य भी कम महत्त्वपूर्ण नहीं 
| होता । राजा को पहले अपने मन और इन्द्रिय पर विजय पा लेनी चाहिए । अजि- 
तेन्द्रिय राजा शत्रुओं पर विजय केसे पा सकता है? राज्य कामनावाले राजा को 
साम, दाम ओर भेद रूप तीन उपायों से सदेव अर्थसंग्रह करना चाहिए । जब तक 
अनिवार्य न हो, युद्ध के पास फटकना भी नहीं चाहिए । राजा वेदवेदांगवित्‌, 
बुद्धिमान, शोभन, तपस्वी, दानशील और यज्वा ( यज्ञकर्ता ) होना चाहिए । 
प्रजा की ठीक-ठीक रक्षा करनेवाले राजा के लिए न तो किसी तपस्या की आवः 


श्यकता है, ओर न यज्ञ की । प्रजापालन मात्र से वह सभी धर्मों का अनुष्ठाता 


ss डि ह ह भी उसे प्रजापालन पर विशेष ध्यान 
. खना चाहिए । अनिवाय होते पर तो वीरता एवं निर्भयता 
सओराजाकाउकष्टधमंहे। एव निभयता के साथ युद्ध करना 
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उस राजधर्म का महत्त्व नहीं जानते, जिसके प्रभाव से सर्वत्र समृद्धि (बरक्कत) 
होती है । घमंशील राजा युग बदल देता है । संसार के धनधान्य, वभव का आश्चये- 


जनक विस्तार होता है । उसके विना इन जघन्य उपायों से तो उत्तरोत्तर और 
दरिद्रता ही बढ़ेगी : भ 


आत्मा जेयः खदा राज्ञा ततो जेयाश्च शानचः । 
अजिसात्मा नरपतिर्विजयेत कथं रिपून्‌ ॥ ( ६९.४) 
चजनीयं खदा युद्धं राज्यकामेन घीमता। 

उपाये स्त्रिभिरादनमर्थस्याह चुददरुपतिः ॥ ( ६९.२३ ) 
चेदवेदाङ्गवित्‌ प्राज्ञः सुतपस्वी जपो अवेत्‌। 
दानशीळश्च सततं यशशीळश्च भारत ॥ ( ६९.३१ ) 
कि तस्य तपसा राज्ञः किञ्च तस्याध्वरेरणि। 
खुपालितप्रजञो यः स्यात्‌ खवंधमंविदे् सः ॥ ( ६९.७३ ) 


राजा का कारण काल है या काल का कारण राजा ? ऐसा सन्देह नहीं 
करना चाहिए; क्योंकि राजा हो कारू का कारण होता है। जब राजा यथार्थतः 
पर्णंतया दण्डनीति का पालन करता है, तो उस समय कृतयुग होता है । कृतयुग 
में सर्वत्र धमं ही विद्यमान रहता है, दूँढ़ने पर भी अधमं नहीं मिलता । किसी के 
भी मन का झुकाव अधमं की ओर नहीं होता । प्रजा का योगक्षेम ठीक से चलता 
है और सभी प्रकार वेदिक गुण प्रतिष्ठित होने लगते हैं। रत्तगर्भा घरित्री काम- 
घेनु है, इसी तरह द्युलोक में भी सव कुछ है। प्रजा के धर्मनिष्ठ होने पर राजा 
परमेइवरानुग होता है । फिर किसी वस्तु को कभी कमी नहीं होती : 


कालो वा कारणं राशो राजञा चा काळकारणम्‌। 
इति ते संशयो मा भूद्‌ राजा काळस्य कारणम्‌ ॥ 
दण्डनीत्यां यदा राजञा सम्यक्‌ कात्स्च्यंन घतते । 
ततः कृतयुगं नाम कालसं प्रवतते ॥ 
ततः छृतयुगे घमों नाघमो विद्यते क्वचित्‌। 
सर्वेषामेव वर्णानां नाधमं रमते मनः॥ 
योगसेमाः प्रवत्त॑न्ते प्रज्ञानां नाश्र संशयः। आ 
चैदिकानि च सर्वाणि भवन्त्यपि शुणान्युता॥ ( ६९-७९-८३ ) 


सभी ऋतुएँ नीरोग और सुखदायी होती हैं । मनुष्यों के स्वर, वर्ण और 


प्रसन्न रहते हैं उस समय व्याधियां नहीं होतीं और न कोई अल्पायु हर ही 
राडा ह । र विधवा नहीं होती और न कोई कृपण ही होता है। परथिवी कर 
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अकृष्टपच्या ( बिना जोते ही फसल देनेवाली ) होती है। बिना श्रमके अनन्त | 
घन-धान्य देती है । औषधियाँ पर्याप्त होती हैं । त्वक्‌, पत्र, फल और 
मूल शक्तिशाली होते हैं। उस समय पूर्णरूप से धर्म रहता है, अधमे कहीं नहीं 
भी रहता : 


ऋतवदच सुखाः सवं भवन्त्युत बिशामयाः। | 
प्रसीदन्ति नराणां च स्वरवर्णमनांसि च ॥ | 
व्याधयो न भवन्त्यत्र नाव्पायुदेश्यते चरः। | 
विधवा न भवन्त्यत्र कृपणो न तु जायते ॥ [ 
अङृष्टपच्या पृथिची भवन्त्योषधयस्तथा । 

त्वक्पत्रफलमूलानि घीयंदन्ति अवन्ति ` च ॥ 

नाधमो विद्यते तत्र घमे एवं तु केचळम्‌। ( ६९.८३-८६ ) 


जब राजा चौथाई अंश छोड़ तीन चौथाई दण्डनीतिका पालन करता है तो 
त्रेता युग होता है । उस समय धर्म के तीन अंश अशुभ के चतुर्थांश से अनुविद्ध हो 
जाते हैँ और पृथिवी कुष्टपच्या हो जाती है । औषधियाँ भी वीजवपन से होती हैं: 


दण्डनीत्यां यदा राजा त्रीनंशानडुवतंते। 

बतुयंमंशसुत्खुज्च तदा त्रेता प्रवर्तते ॥ 

अशुभ्रस्य यतुर्थांशस्त्रीनंशानदुवत्तते । 
पृथिबीमवन्त्योषघयस्तथा ॥ ( ६९.८७-८८ ) 


__ जब राजा आधी दण्डनोति छोड़कर आधी का अनुसरण करता है तो उस 
समय द्वापर नामक युग होता है। द्वापर में पुथिवी कष्टपच्या होती है ओर फलो- 
त्पत्ति आधी हो हादी है। लेकिन राजा जब दण्डनीति का तनिक भी स्प्षं न 
£ ` कर असत्‌ उपायों से प्रजा-पीडन करता है तो कलियुग की प्रवृत्ति होती है। 

+ - आज तो हजार प्रयत्न करने पर भी प्रजा को पेट भरने को अन्न नहीं मिल 
ge जा द अति सिः a लिए भोत्ताओं की संख्या घटाने का प्रयत्न हो 
 . ©ङत्योंकाप्रचार किया जा रहा है के लक क 
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& अच त्यक्त्वा यदा राजा नीत्यघर्माुबत्तंते। 
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महाभारत को दृष्टि में '. ९५. 


दण्डनीति परित्यज्य यदा कात्स्यंन भुमिपः। 
प्रजाः क्लिश्नात्ययोगेन प्रवतत तदा कलि१॥ ( ६९.८९-८१ ) 


कलियुग में प्रायः अधमं ही होता है। धमं का कहीं नाम भी नहीं सुनायी 
पड़ता । सभी वणो का मन अपने-अपने घर्म से हट जाता है। शूद्र भिक्षा माँगने 
लगते हैं तो ब्राह्मणं सेवा करने लगते हैं। किसी का योगक्षेम सुरक्षित नहीं रह 
पाता । सवंत्र वणंसंकर हो जाता है यदि कथंचित्‌ वेदिक धर्म रहते हैं, तो वे भी 
विकलांग । ऋतुएँ सुखकारिणी नहीं होतीं । रोग को बहुतायत हो जाती है । मनु- 
ष्यों के स्वर, वण और मन का ह्लास होने लूयता है । व्याधि से प्रजा मरने लगती 
है । स्त्रियाँ विधवा होने लगती हैं, प्रजा में कररता बढ़ जाती है : 


कलावधघमो भूयिष्ठं छर्मा अवति न क्वचित्‌। 

लवंषामेच चर्णानां इयधघर्माच्च्यचते मनः॥ 

शुद्दा भैक्षेण जीवन्ति प्राह्मणाः परिचर्य्यया । 

योगक्षेमस्य नाशश्च चत्तंते चर्णसङ्करः ॥ 
` चैदिकानि च कर्माणि भवन्ति विशुणान्युत। 

ऋहतचो न सुखाः सवं भवन्त्यामयिनस्तथां ॥ 

हसन्ति च मञ्ुष्याणां स्वरवर्णमचांस्युत। 

व्याधयश्च भचन्त्यत्र श्रियन्ते च गतायुषः ॥ 
विघवाश्च भषन्स्यत्र चुशंसा जायते प्रजा। ( ६९.९२-९६ ) . 


राजा के शास्त्र विरोधी अपचार से ही धरित्री स्वल्पसस्या हो जाती है। 
प्रजा अल्पायु दरिद्र एवं व्याधि-पीड्ति हो उठती है । कहीं खण्डवृष्टि होती है तो 
कहीं सस्य उपजता है, स्वंत्र नहीं । जब राजा सावधानी से दण्डनीति द्वारा प्रजा- 
पालन करमा नहीं चाहता तो यह सारी दुर्दशा होती है। पदार्थो से भी सभी रस 
क्षीण हो जाते हैं : 
राझञोऽपचारात्‌ एथिवी अब्पञ्लस्या भवेत्‌ किल । 
अदपायुषः प्रजाः सर्वा दरिद्रा व्याधिपीडिताः ॥ 
क्वचिद्वर्षति पज्ञन्यः क्वचित्‌ सस्यं ग्ररोहति ॥ 
रख खब क्षयं यान्ति यदा नेच्छति भूमिपः । 
प्रजाः संरक्षितुं सम्यग्‌ द्ण्डनीतिसमाहितः॥ ( ६९-९६-९७ ) 
कृतयुग के प्रवर्तेत से राजा सवंथा स्वगं का भागी होता है । त्रेता के 
प्रवतेन से उसकी अपेक्षा कुछ कमे स्वगे का भागी होता है| द्वापर के प्रवते से 
यथाभाग स्वग प्राप्त करता है तो कलि के प्रवर्तन से राजा सेधा पाप का भागी 


होता हैः- . 





९६- विचार-पीयुष ५ भारतीय. राजनीति 


कृतस्य करणाद्राजा स्वगंमत्यन्तमञ्चुते । 
. त्रेतायाः करणाद्राजा स्वरंसत्यन्समइनुते ॥ 
प्रवत्तनाद्‌ द्वापरस्य यथाभागसुपाइ्जुते । 
कारेः प्रवतत नाद्राजा पापमत्यन्यमइनुते॥ ( ६९.९९-१०० ) 


राजन्‌, तुम लोभाक्रान्त होकर अधर्म से अर्थसंग्रह करने को हे बात मत 
सोचो । क्योंकि शास्त्र का उल्लंघन करनेवाले के धर्म और अर्थं दोनों ही टिका 
नहीं पाते । शास्त्र से अननुमत करों ( टैक्सों ) की भरमारकर मोहवश प्रजा- 
पीडन करनेवाले राजा काव ही हाल होता है जेसे कोई दूध के लिए गाय का थन 
ही काट डाले और दूध पाने से मुंहताज हो जाय : 


मा स्माधमंण लोभेन लिप्सेथारत्वं घनागमम्‌। 
चमार्थादो तस्य यो न शास्त्रपरो अवेत्‌॥ (७१.१३) 
करैरशास्त्रदच्वेहि मोहात्‌ सस्पीडयन्‌ प्रज्ञाः । 
ऊघश्छिन्द्ाद्यो तु चेन्वाः क्षीरार्थी न लभेत्पयः॥ ( ७१.१५१६ ) 


राज्य के अधिकारी अपना मनोरथ पूर्ण न होने पर राष्ट्र में पीड़ा पहुंचाते 

हैं, फलतः राष्ट्र कभी समृद्ध नहीं. होता । जो गाय की नित्य सेवा-सुश्रूषा करता 

है, वही दूध पा सकता है । इसी तरह अच्छे उपायों से जो राज्य का भोग करता 

` है, वही घन-घान्यादि फल पाता है । राजन्‌, आपको माली के समान ( जसे माली 

पौधों को सींचकर्‌ उनसे फल ग्रहण करता है, वेसे ही ) बनना चाहिए, कोयला 

बत्तानेवालों के समान नहीं; क्योंकि कोयला बनानेवाला पेड़ को जड़मूल से काट, 
जलाकर ही कोयला वनाता है : । 





एचं राष्ट्रमयोगेन पीडितं च विवर्धते। 


यो हि दोग्भीसुपास्ते च श नित्यं चिन्वते पयः ॥ 
क एव राष्ट्सुपायन सुञ्जातो लभते फलम्‌। ( ७१.१६-१७ ) 


राजाका योगक्षेम पुरोहित के अधीन है। जिस राज्य में प्रजाओं का अद्‌ष्ट 

 यतिवृष्टि, अनावृष्टि आदि पुरोहित तथा दृष्टभय चोरी, डाका, दूसरे का 

ह पा A अपने वाहुवछ से दूर करता है, वही राज्य समृद्ध होता है: 

० योगक्षेमो दि राशो हि खमायतः पुरोहिते । 

` नाद. अरय बरह्म प्रजानां शामयत्यत॥ 
ज राजा बाहुभ्यां तद्राज्यं 








सुखमेघते। ( ७४.१-२ ) 


? ३- 





महाभारत को दृष्टि में ९७ 


ब्राह्मणों में नित्य ही तपोबल और मन्त्रवल रहता है तो क्षत्रियमें बाहुबल 

और शस्त्रबल प्रतिष्ठित है। दोनों को मिलाकर प्रजा की रक्षा करनी चाहिए। 
| ब्राह्मण को नित्योदकी और क्षत्रिय को नित्य शस्त्रयुक्त होना चाहिए । पृथिवी में | 
| जो कुछ है, वह सव इन दोनों के अधीन है : 


तपो मन्श्रबळं नित्यं ब्राक्मणेषु प्रतिष्ठितम्‌ । 
अस्त्रबाइबल नित्यं क्षत्रियेषु प्रतिष्ठितम्‌ ॥ 
ताभ्यां खंभूय कर्तव्यं प्रजानां परिपाळनम्‌। ( ७४.१४-१५ ) 
नित्योदकी ब्राह्मण स्यान्नित्यशस्त्रशच क्रियः ॥ 
तयोर्हि सर्वमायत्तं यत्किद्चिज्जगतीगतम्‌। ( ७४.२२) 


राजा को दानशील, यज्ञशील, उपवास-तपःशील और प्रजापालन में तत्पर 
"रहना चाहिए : 
दानशीलो भवेद्राजा यश्चशीलश्च भारत। 
। उपवासतपरशीलः प्रजानां पालने रतः॥ (७५.२) 


चोरों द्वारा चुराया हुआ उपजीवी ( प्रजा ) का घन यदि बरामद न किया 
जा सके तो राजकोष ( शाही खजाने ) से तत्काल वह घन उपजीवियों को दिला 
देना चाहिए : | Pe 


प्रत्याइतुमशाक्यं स्याद्धनं चोरेहत॑ यदि। 
तत्‌ स्वकोशात्‌ प्रदेयं स्यादशक्तनोपशीवतः ॥ ( ७५.१० ) 


. कोई धर्मनिष्ठ, प्रजापालन-परायण राजा किसी राक्षस का तजन करता 
हुआ कहता है : 


न मे स्तेनो अनपदे न कदयों न मद्यपः। 

नाऽनाहिताग्निर्नाऽयउवा मामकान्तरमाविशः ॥ 

त्रच मे ब्राहमणो विद्वाच्ञावती नाप्यसोमपः ( ७७८-९ ) 

न याचन्ते प्रयच्छन्ति ल्त्यचमविशारदाः। 

नाध्यापयन्त्यघीयन्ते यजन्ते याज्ञयन्ति न ॥ 

ब्राह्मणान्‌, परिरक्षन्ति संग्रामेण्वपलायिनः। 

झत्रिया मे स्वकमस्था मामकान्तरमाविशः ॥ ( ७७-१३-१४ ) 
न मे राष्ट्रे विधवा ब्रह्मन्धुने प्राह्णः कितदो नोत चौरः। 
अयाज्ययाभी न च पाककर्मा न मे भयं विद्यते राक्षसेभ्य। ` 

“ 5] va 228 ST के कु । ( ७७.२६ ) पक 
१३ हर 





स्ट विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 


अर्थात्‌ मेरे देश में कोई चोर नहीं, कोई कंजूस नहीं, कोई मद्यप नहीं, कोई 
अनाहितारिनि ( अग्निहोत्र से रहित ) नहीं, कोई अयज्वा ( यज्ञ न करनेवाला ) 
नहीं । फिर तुम मेरे अन्दर केसे प्रवेश कर गये ? मेरे देश में कोई ब्राह्मण मुखे नहीं, 
अव्रती नहीं, असोमपायी ( सोमयज्ञ कर सोमपान न करनेवाला ) नहीं, फिर तुम 
मेरे अन्दर कंसे प्रवेश कर गये ? मेरे देश के क्षत्रिय सत्य और धर्म का पालन 
करते हैं । कोई भी माँगने की रुचि नहीं रखता । कोई भी संग्राम से पलायन नहीं 
करता । सभी ब्राह्मणों की रक्षा करते हैं। सभी अपने कमं में परिनिष्ठित हैं । 
'फिर तुम मेरे अन्दर केसे प्रवेश कर गये ? मेरे राष्ट्र में विधवा नहीं, कोई भी 
ब्राह्मण ब्रह्मवच्धु नहीं, कोई भी जुआरी नहीं, कोई भी चोर नहीं, कोई भी अयाज्य- 
याजी नहीं, कोई भी पापी नहीं, इसलिए मुझे राक्षसों से भय नहीं है । 


येषां पुरोगमा विप्रा येषां ब्रह्म परं बळम्‌। 
बतिथिप्रियारतथा पौरास्ते चै स्वर्गल्ितो नृपाः ॥ ` ( ७७.३१) 


जो राजा प्रत्येक कर्म में ब्राह्मणों को आगे रखते हैं, वेद ही जिनके परम- 
बछ.हैं, जिनके नगर-निवासी अतिथिप्रिय हैं वे राजा स्वर्ग पर भी विजय प्राप्त 
करते हैं । क्षत्रिय के अभाव में शक्तिशाली शूद्र भी राज्य-सम्मान का भागी होता 
`हे । गिर पड़ने पर सहारा देनेवाला, डूबते को बचानेवाला शूद्र हो या कोई भी 
` हो, उसका सम्मान होना ही चाहिए । जिसके सहारे दस्युओसे पीड़ित, इधर-उधर 
भटकती अनाथ प्रजा सुखपू्वेक जोवनयापन कर सके, वही राजा होना चाहिए । 
| अपारे यो भवेत्‌ पारभप्छवे यो प्लवो भवेत्‌ । 
`` `  शद्रोवा यदि वाऽप्यन्यः सवथा मानमहंति ॥ 
४... . . यमाश्रित्य नरा राजन्‌ वर्तयेयुयंथासुखस। 
अनायास्तप्यमानाश्च दस्युभिः परिपीडिताः॥ ( ७८.३८-३९ ) 
लोग अपने वन्धु के समान उसीकी पुजा करते हूँ। रक्षा न करनेवाला 











Nd होता र का को उनके कार्य से पृथक्‌ कर जो राजा नित्य 

2 सत्पुर रक्षा करते हैं, उन्हींको राजा वनाना चाहिए । वे : 

अल + जा, SA . 725 8 | सम्पृण ण विश्व 

ली: कों धांरण करने की क्षमता रखते हँ: हे हा इम 

i तमेव पूजयेयुस्ते मत्या स्वमिव बान्धवम्‌ ॥ 

Bens. स कोऽथों राशाऽप्यरञ्षता ॥ ( ७७.४०-४१ ) 
५ ` :.. `; बस्तु खतो रक्षेद्सतदच निवर्तयेत्‌ । 


 : स पव राजा कर्तव्यस्तेन सर्वमिद चतम्‌ 


~ 


॥ ( ७७.४४ ) 
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अप्रामाण्यं च वेद्वानां शास्त्राणां चाभिलङ्घनम्‌ । 
अव्यवस्था च सर्वत्र तद्व नाशानमात्मनः॥ ( ७९.१९) 


कहीं भी पुणंतया विश्वास धमं और अर्थ दोनों का नाशक होता है । साथ 
ही सवत्र अविश्वास थी मृत्यु से भयङ्कर होता है 


पकान्तेन दि विइयासः ऊत्स्मो घर्मार्थनाशकः। 
अविइवासऱ्च सदत्र सत्युना च विशिष्यते। (८०-१०) 


उपयुक्त बचनों में वेदादिशास्त्रों का प्रामाण्य न मानना, धमं का उल्लंघन 
करना मृत्यु से भी भयङ्कर माना गया है । जो कहते हैं कि हम कोई पुस्तक प्रमाण 
नहीं मानते, उन्हें अभिमान छोड़कर अपने निर्णय पर फिर से विचार करना 
चाहिए । अन्यथा वे निश्चय ही अपना और अपने अनुयायियों का अहित करेगे । 


विश्‍वास ही अकालमृत्यु है और विश्वास के कारण ही प्राणी धोखा खाता 
है। जो मित्र ऐसा समझता हो कि मेरी हानि से इसकी भी हानि होगी, उस पर 
पिता के समान विश्वास करना चाहिए । मेधावी, स्मृतिमान्‌, कुशल, स्वभाव से 
दयालु, सम्मान या अपमान पाकर भी कभी विकृत न होनेवाला, अर्थ की 
अपेक्षा कीति को महत्व ' देनेवाला, मर्यादा का कभी उल्लंघन न करनेवाला, 
शक्तिशाली से द्वेष न करनेवाला, अनर्थ में प्रवृत्त न होनेवाळा, काम, भय, लोभ या 
क्रोध से कभी घमं का परित्याग न करनेवाला, वचन देकर उसे पुरा करनेवाला 
ही तुम्हारा प्रतिनिधि होना चाहिए। कुलीन, शीलसम्पञ्न, सहिष्णु, अपने आप 
अपनी प्रशंसा न करनेवाला, शर, श्रेष्ठ, विद्वान्‌, मौके पर सुझ-बुझ रखनेवाला 
ही मन्त्री बनने-योग्य है । क्या शास्त्र एवं धमं को उपेक्षा करनेवाला अहंमन्य 
व्यक्ति कभी विश्वसनीय हो सकता है ? | 


अकालसूत्युविश्वासो विश्वसन्‌ द्वि चिपद्यते। ` 

यन्मन्येत समाभावादस्याभावो भरचेदिति॥ ( ८०.११ ) 

सस्मिन्‌ कुर्वीत विश्वासं यथा पितरि वे तथा । 

मेघावी स्मृतिमान्‌ दक्षः प्रकृत्या चान॒शंस्ययान्‌॥ 

यो माततितोऽमानितो वा न च दुष्येत्‌ कदचन । 

दीर्तिप्रधानो यस्त॒ स्याद्यश्च स्वात्‌ समयेस्थितः ॥ 

समर्थान्‌ यश्च न दे्ि नानर्थान्‌ झुरुते च यः 

यो न कामाद्‌ मयारलोसात्‌ क्रोधादा घमस॒त्खजेत्‌। 

दक्षः पर्यावचनः स ते स्यात्‌, प्रत्यनन्तरः 
". . . कुलीनः ' शोळलम्पन्नस्तितिक्षरविकत्थनः ॥ 
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शूरश्चार्यश्च विद्वांश्च प्रतिपत्तिविशारदः । 
एते ह्यमात्याः कर्तव्याः `"```'`` ॥(८०.१७,२२,२६-२८) 


पंचतन्त्र के काकोलकीय प्रकरण में बताया गया है कि अविश्वस्त पर कभी 
विश्‍वास नहीं करना चाहिए तथा विश्‍वस्त पर भी अत्यन्त विश्वास नहीं करना 


चाहिए : 
त विशवसेइविइवस्ते चिइचर्ते न।तियिइचसेत्‌ । 
बताया गया है कि अपनी वाणी का दोष दूरकर उसमें प्रीतिरूप गुण का 
आधान कर हुदयच्छेदी मुलायम अलोह-शस्त्र से सबकी जवान बन्द करनी चाहिए : 
अनायसेन शस्त्रेण सदुना हृदयच्छिदा । 
जिह्वासुद्धर सवषां परिसृज्याइुसुज्य च॥ ( ८१.१९) 
यथाशक्ति निरन्तर अन्नदान (भोजन कराना), सहिष्णुता, सरलता, रूक्षता 
न रखना ओर यथायोग्य सत्कार ये ही अलौह-शस्त्र हैं । वृष्ण एवं अन्धकों के 
महान्‌ नेता कृष्ण के घरेलू कठिनाइयों पर विजय पाने का मागं पूछने पर श्री 
नारदजी ने यह उपाय बताया था : 
शक्त्याऽ्नदानं सततं तितिक्षाजवमादवम । 
यथाहृप्रतिपूा च शस्रमेतद्नायसखम्‌॥ ( ८१.२१) 
जातिवाले कड़वी और ओछी वात कहना चाहते हों तो अलोह-शस्त्र और 
), वाणी और मन (कुसंकल्पजाल) 


शातीनां वक्तुकामानां 
गिरा स इरवं वा छ यति च। 








भहांमारत की दृष्टि में ११ 


इसी तरह उत्तमकुलोत्पन्न धर्मार्थ-का मसंथुक्त मन्त्री भी यदि अल्पश्रुत होता 
हैं तो वह मन्त्र की यथार्थे परीक्षा नहीं कर सकता । इसी तरह भले ही मन्त्री बहुश्रुत 
हो, यदि उत्तम कुलीन नहीं होता तो वह भी सूक्ष्म-निणंय में नायकविहीन अन्धे 
के समान पद-पद पर ठोकर खाता है । जो बुद्धिमान, शास्त्रज्ञानसम्पन्न, समय 
पर सूझ-बुझवाला होकर भी अस्थिर-विचारवाला हो तो वह अधिक समय तक 
सफलताप्रद कर्म नहीं कर सकता : 


एवमद्पञ्चुतो मन्त्री कर्याणाभ्रिजनोऽप्युत । 
घर्मार्थकामसंयुक्तो नाळं मन्त्रं परोश्षितुम्‌ ॥ 
तथेवानभिआतोऽपि काममस्तु बहुञ्च॒तः । 
अनायक इवाचक्षुसुह्यत्यणुषु कमंखु ॥ 
यो वाऽप्यस्थिरसङ्कइपो बुद्धिमानागतागमः । 
उपायश्षोऽपि नाल ख कर्म प्रापयितुं चिरम्‌ ॥ ( ८३-२६-२८) 


सान्विविग्रहिक ध्मंशास्त्रीय अर्थतत्वज्ञाता होना चाहिए । मतिमान्‌, घृतिः 
मान्‌, रूज्जाशोल, रहस्य छिपानेवाला, कुलीन, महासत्व और निर्दोष मन्त्री 
प्रशस्त होता है : 
घर्मशास्त्राथतस्वज्ञः सान्धिविग्रिको अवेत्‌ । 
मतिमान्‌ ्चतिमान्‌ होमान्‌ रहरूयविनिगूहिता ॥ 
कुलीनः सत्त्वसस्पन्नः शुक्छोऽमात्यः प्रशस्यते ॥ ( ८५.३०३१ ) 
जव शासन द्वारा भयङ्कर दुष्टों ओर दुराचारियों का नियन्त्रण नहीं होता 
तो उस शासन से जनता वसे ही घवरातो है, बेसे गुह में रहनेवाळे सपं से : | 


दुराचारान्‌ यदा राज्ञा प्रदुष्टान्‌ न नियच्छति । | 
तस्मादुद्विजते लोकः सर्पाद्वेश्मगतादिव ॥ ( १२३.१७) 
. नित्य वेद-विद्या सुननी चाहिए । वेदज्ञ विद्वानों का सत्कार करना चाहिए । 
धर्म के विषय में उदार होना चाहिए और महाकुल में विवाह करना चाहिए : 
सेवितव्या जयी विद्या सत्कारो आह्मणेछु ज। ज 
मदामना भवेद्धवमं विवद्दचच मद्दाक्ुळे ॥ ( १२३.२०-२१) 
गुरु लोग जेसा परम घमं बतलायें, वैसा ही करना चाहिए। गुरुओं की 
कृपा से परम कल्याण मिळता है : 
गुरवो हि परं घम्‌ यं भूयुस्तं तथा ङुरु। 
गुरूणां हि प्रसादाद्वै थेयः परमवाप्स्यसि! ( १२३.२५) 
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धर्मराज ने भीष्म से प्रइन किया : 


आभ्यन्तरे प्रकुपिते बाह्यो चोपनिपीडिते । 
क्षोणे कोरो अते मन्त्रे कि कार्यमवशिष्यते॥ (१३१.९) 


अर्थात जव अमात्यादि कुपित हो जायें, किला, जनपद आदि आक्रान्त हो 
जाय, खजाना खाली हो जाय, गुप्त मन्त्रणा भी सबके सामने प्रकट हो जाया 
करे, तो राजा का क्या कतव्य है ? इस पर भीष्म पितामह ने उत्तर दिया : 


क्षिप्रं वा सन्धिकामः स्यात्‌ क्षिप्रं जा तीएण विक्रम! । 
तदापनयनं श्षिप्रमेवावत्‌ साम्परायिक्रम्‌।। ( १३१.१० ) 


अर्थात्‌ आक्रमणकारी यदि धर्मात्मा हो, तो उससे तत्काल सन्धि कर लेनी चाहिए । 
यदि वह धर्मात्मा न हो, तो तीक्षण पराक्रम दिखाना चाहिए । ऐसा करने पर 
शत्रु का शीघ्र अपनयन हो जाता है । अथवा धमंयुद्ध में मृत्यु प्राप्त हो जाने पर 
परलोक में हित होता है। पराक्रम का परिणाम युद्ध ही है। युद्ध होने पर दोनों 
ही वात हो सकतो हैं जो निम्नोद्धृत दो इछोकों में कही गयी हैँ: | 


अजुरक्तेन चेष्टेन हृष्टेन जगतोपतिः। 

अल्पेनापि दि सेन्येन मह जयति भूमिपः ॥ ( १३१.११ ) 
अर्थात्‌ यदि थोड़ी भी सेना हुष्ट-पुष्ट, सन्तुष्ट और अमुरक्त हो 

यु / | करानेवाली होती हैं । RS ड र ह 


युद्ध में लड़ते हुए मरने पर स्वगंप्राप्ति और विजय प्राप्त होने पर पृथिवी 








SR सभी नांदि सञ्जनों के लिए है, असज्जनों के लिए 
fs. हे ध मा को सज्जनों के पालन के लिए दुष्टों का धन 
८६। ऐननेवाला स्थानभ्रष्ट राजा दोनों को ही तारता 


कुछ भी नहीं । स्थान- 
छीनने में कोई दोष नहीं 
है और वही आपद्धर्म का 
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TT ~ . ~ ss mss ao 
i asain A 2 Salil Sisesm an Ses sons ied oo PSS ND VOM TT Se जज 
. 


महाभारत की दृष्टि में १०३ 


. _ आपत्काल में कंजूसी करनेवाला घनी दण्ड का भागी है। उसका घन 
छीन लेना चाहिए । किन्तु अत्यन्त आपत्काल में भी धनवान ऋत्विगादि का धन . 
दण्डरूप में भी नहीं छीनना चाहिए । धन छीनना उनकी हत्या करना है । 


ऋत्विक्पुरोहिताचार्यान्‌ सत्छतानभिसत्कतान्‌। 
न ब्राह्मणान्‌ घातयीत दोषान प्राप्नोति घातयन्‌॥ ( १३२.९ ) 


अर्थात्‌ अपने द्वारा सत्कृत अथवा अनभिसत्क्ृत ऋत्विक्‌, पुरो हित, आचार्य या ब्राह्मण 
का धन छीनने से भयङ्कर दोष होता है । किन्तु जिन्हे शङ्कलिखित न्याय प्रिय है, 
वे वेसा पसन्द नहीं करते । उनके मतानुसार मात्सर्य अथवा लोभ से तऋत्विक्‌-पुरो- 
हितादि का दण्डरूप में भी धन नहीं छीनना चाहिए, ऐसी बात भी नहीं कहनी 
चाहिए । अपने भाई के ही उद्यान से मालिक की अनुमति बिना एक फल उठा 
छेने के कारण लिखित को उनके भाई शंख ने राजा के पास जाकर दण्ड माँगने 
का परामश दिया और उनके परामर्शानुसार लिखित ने राजदण्ड के रूप में अपना 


: हस्तच्छेद कराकर उस पाप का प्रायर्चित्त किया : 


अपरे नेवमिच्छन्ति ये शडखलिख़ितप्रियाः। 
मात्खर्यादथचा छोम्ान्न भूयुर्वाक्यमीदशम्‌ ॥ 
आषंमप्यत्र पइ्यन्ति विकमस्थस्य पातनम्‌। 
न ताइकखहरां किञ्चित्‌ प्रमाणं इश्यते क्वचित्‌ ॥ ( १३२.१६-१७) 


यद्यपि कतंव्याकतंव्य-विवेक से शुन्य, मदान्ध, विकर्मस्थ गुरु का भी शासन 
करना चाहिए, ऐसा आर्षवचन मिलता है : 


गुरोरप्यचलिप्तस्य कार्याकार्यमजानतः 
उत्पथप्रलिपन्नस्य कायं भवति शासनम्‌ ॥ 


` फिर भी इसके समान कोई ( जहाँ यह वचन लागू किया गया हो ऐसी ) नजीर 


नहीं मिलती । इसलिए भीष्म पितामह अपना मत बतलाते हैं : 
देवताइच विकमंस्थं पातयन्ति नराघमम्‌। ( १३२३.१८) 


` अर्थात्‌ विकर्मस्थ ऋत्विगादि को देवता स्वयं दण्डित करते हैं । राजा को उनके 


विषयमें उदासीन ही रहना चाहिए । 

कोष ( श्री ) भरपुर रहने पर राजा का बहुत आदर होता है। कपड़ा 
जेसे स्त्री का गुप्त अंग छिपा लेता है, बसे ही कोष राजा के दुगुणो को छिपा 
लेता है : ० ॥ स्द 
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श्रियो हि कारणाद्राजा सत्क्रियां लभते पराम्‌ । 
ल्ाऽस्य गूहति पापानि वासो गुह्यमिव रिन्जयः ॥ ( १३३.७ ) 


धर्म या अधर्म का फल यहाँ किसी को प्रत्यक्ष दिखायी नहीं देता । इसलिए 
उनकी परवाह न कर विशालाक्ष द्वारा वतलाये दश प्रकार के बलों का ही संग्रह 
करना चाहिए । ( विद्या, अभिजन, मित्र, बुद्धि, सत्त्व, धन, तप, सहायक, वीये 
और दैव ) : ॒ 
चिद्याभिज्ञनमित्राण बुद्धिसत्वचनानि च। 
तपः्खहायदीर्याणि देवं च दशमं बलम्‌ ॥ 


. वल्सम्पन्न पुरुष ही श्री, सेना, अमात्यादि संग्रह करने में समर्थ हो सकता 
है । सभी जंगम पृथिवी के आश्रित होते हैं । विना बळ का सहारा पाये धर्म अकि- 
चित्कर होता है, जैसे वृक्ष का विना सहारा पाये ऊता अकिचित्कर होती है. यह 
बल का अर्थवादमात्र है । वस्तुतस्तु प्रवर प्रमाण वेदादि शास्त्रों द्वारा ध्म-अधर्मे 
दोनों ही प्रसिद्ध ओर मान्य हैं। अतः धर्माविरुद्ध मागं से ही विद्या, अभिजन, 
मित्रादि बलों के संग्रह का प्रयास करना उचित है। कमं का आदर करनेवाला 
दस्यु भी आदरणीय होता है ओर वह सफलता प्राप्त करता है: 


: घर्माघर्मफले जातु दद्र न कइचन। 
बुभूषेद्‌ बलमेवेतत्‌ सवं बलवतो वशे ॥ 
पु व बलममात्यांदच बळ्वानिह विन्द्ति। 

यो ह्ानाढयः स पतितस्तदुच्छिष्टं यद्र्पकम्‌ ॥ 

अतिघर्म्राद्‌ बले मन्ये बलाद्धम! प्रवर्तते । 

बळे प्रतिष्ठितो घमो घरण्यामिव जङ्गमम्‌ ॥ 

धूमो वायोरिच षरे बलं घमोऽचुबतंते । 

अनीइवरो बळे घर्मो दुमे चल्लीव संश्रिता ॥ (१३४.३-४, ६-७) 
` कायव्य नामक दस्यु ने धर्मपरायणता से गैलेवालों 
का उद्घार कियाथा: ४ हो अपना और अपने कर्ब 
Me, निषादी में क्षत्रिय 'कायव्य' नाम 
 शत्रुओंपर निष्ठुर प्रहार ह न रा Ss 
i Cn इज | का पालन करनेवाला था । 
व्‌ | का भक्त ग्रु 
रक्षक था : ” गुर्मी की सेवा करनेवाला और आश्रमघर्म का विशेष 
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महाभारत को दृष्टि में १०५: 


निषाद्यां क्षत्रियाज्जातः “क्षत्रधर्माचुणपालकः । 
कायव्यो नाम नेषादिद्स्युत्वात्‌ लिखिमाघवान्‌ | ( १३५-३ ) 


दस्युभोजन को आशंका से जो ब्राह्मणादि इससे प्रतिग्रह न लेते, अत्यन्त 
घरातःकाल ही. उनके घर वह सामग्री रखकर चल देता था : | 


येऽस्मान्व प्रतिशुह्न्ति दस्युभ्रोजनशङ्कया । 
तेषामासज्य गेद्देषु कल्य एव छ गच्छति ॥ ( १३५.९ ) . 


अत्यन्त निष्ठुर, निर्देय ओर मर्यादाविधुर हजारों दस्युओं ने अपने दल का 
प्रधान बनने के लिए उससे प्रार्थना की | तब उसने यह शर्ते उन लोगों के सामने रखी : 
स्त्रियों का, डरे हुओं का, बच्चों का, तपस्वियों का तुम लोग कभी वध 
मत करो । जो समर में नहीं उतरता उसका भी कभी वध न करो । बलात्‌ 
स्त्रियों का अपहरण मत करो । किसी भी अवस्था में स्त्री का वध नहीं करना 
चाहिए । सदा ब्राह्मणों का कल्याण सोचो । ब्राह्मणों की रक्षा के लिए युद्ध 
करो । सत्य का परित्याग न करो । किसीके विवाहादि कार्य में विघ्न उपस्थित 
न करो । जहाँ देवता, पितर और अतिथियों का पूजन होता हो, वहाँ विघ्न मत 
करो । जो ब्राह्मणों की निन्दा करता है अथवा उनका विनाश चाहता है, उसका वसे 
ही पराभव होता है जसा सूर्योदय होने पर अन्धकार का । दण्डविधान दुष्टों का 
शासन करने के लिए ही है, अपनी वृद्धि के लिए नहीं । जो शिष्टों को पीड़ा 
पहुँचाते हैं, उनका वध निश्चित होना चाहिए : 
मा चघीस्त्वं स्रियं भोर मा शिशु मा तपस्विनम्‌। 
नायुद्धयमानो इन्तव्यो न च ग्राह्या बलात्‌ खियः॥ 
सरवंथा ख्ी न हन्तव्या सबंलच्वेषु केनचित्‌। 
नित्यं तु ब्राह्मणे स्वस्ति योद्धव्यं च तद्थतः ॥ 
शस्यं च नापि इतंन्यं सारविष्नं च मा छुथाः । 
पूज्यन्ते यत्र देवाश्च पितरोऽतिथयस्तथा ॥ 
यो ब्राह्मणान्‌ परिवदेद्विबाशं चापि रोचयेत्‌। 
सूर्योदय इव ध्वान्ते भुवं तस्य पराभवः ॥ 
शिष्ट्यथ विहितो दण्डो न दृद्ध्यथ विनिश्चयः । ॒ 
ये च शिष्टान्‌ प्रबाधन्ते दृण्डस्तेषां वघः रसतः ॥ 
| | ( १३५-१३-१५,१८,२० ) 
क्षत्रिय को चाहिए कि वह यज्ञ करनेवालों का द्रब्य तथा देव-द्रव्य हरण न 
` करे | दस्यु एवं यज्ञ-याग, दान आदि न करनेवालो का द्रव्य क्षत्रिय हरण कर सकता 
है। यह सारी प्रजा, राज्य, भोग और धन क्षत्रिय का ही है, दुसरे का नहीं । 
१४ 
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१०७६ बिचार-पौयूष ! भारतीय राजनीति 


क्षत्रिय का धन सैन्यसंघटन अथवा यज्ञ के लिए होता है । जेसे अभोग्य औषधियों 
को काटकर इन्धन वनाकर भोग्य औषधियों को उसी इन्धन से पकाया जाता 
है, वेसे ही दुष्टों का सफाया कर उनके धन से सज्जनों का पालन करना 
चाहिए । घमंज्ञानी लोगों का कहना है कि जो देवताओं, पितरों और मनुष्यों की 
हवि से पूजा नहीं करता, उसका धन रन हे | घामिक राजा को चाहिए कि 
वह अनर्थक धन ले ले । इससे विश्व में खतरा नहीं होता, किन्तु सुख-शान्ति एवं 
समृद्धि बढ़ती है। जो अपने आपको द्वार बनाकर असज्जनोंका धन छीनकर 
सज्जनों को देता है, वही कृत्स्न-धर्मज्ञानी है । दंश, मच्छर, चींटी आदि के साथ 
जैसा व्यवहार किया जाता है अर्थात्‌ गौ आदि से उन्हें दूर खदेड़ दिया जाता है, 
वेसे ही निर्थंक धनवालों को राष्ट्र से दूर कर देना चाहिए । यही धर्म है: 


न घनं यश्चशोळानां हाय देवस्वमेव च। 
दस्यूनां निष्क्रियाणां च क्षत्रियो इतुंम्रहंति 
इमाः प्रज्ञाः क्षत्रियाणां राज्यभोगाइत्र भारत । 
घनं हि क्षत्रियस्येव द्वितीयस्य न विद्यते॥ 
तद्स्य स्याद्बलाथं चा घनं यश्चाथमेंच च। 
अम्नोग्याइचोषची र्छिरवा भोग्ध एव पचन्त्युत ॥ 
यो वे न देवान्न पितन्न मर्त्यान्‌ हविषाऽचंति । 
अनथकं घनं तत्र प्राइधमेविदो अनाः ॥ 
हरेत्‌ तद्‌ द्रविणं रांञन्‌ घा्मिकः पृथिवीपतिः । 
ततः प्रीणयते छोकं न कोशं तद्विधं नृपः ॥ 
असाधुभ्योऽथंम्रादाय साघुश्यो यः प्रयच्छति | 
आत्मानं संक्रमं इत्वा इत्स्नघर्मदिदेव स्रः ॥ 
यंत्र दृशमशक यथा चाण्डपिपीलिकम्‌ । 
वृत्तिरयशेषु यथा धमो विधीयते { (१३६.२-७,१०) 


ज Ma जे में अनागतविधाता, भत्युत्पन्नगति और दीघेसूत्री नामक 


तीन $' ` गाल डालकर उस सरोवर से मछलियों को पकड़ने का 
त । उनको बातें सुनकर अनागतविधाता ( संकट आने के पहले 
सलाह दी । लेकिन रा क के जाल डालने के पहले बहाँसे हट जाने की 
बहि चला गया । इसीलिए a अनागतविधाता नीति का उपदेशकर 


विनश्यति ॥ 
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महाभारत को दृष्टि में १०७ 


| अनागतमनथ हि सुनयेयः प्रवाघयेत्‌। 
| ख न संशयमाप्नोति रोचतां ओ नज्ञामहे॥ 
| आदो न कुरुते श्रेयः कुशलोऽस्मीति यः पुमान्‌। 
| ख खंशयमवाप्नोति यथा सम्प्रतिपत्तिमान्‌॥ (१३७.१.८.१९) 


अर्थात्‌ भावी संकट का पहले से ही प्रतीकार करनेवाला ओर संकट उप- 

स्थित होने पर खतरे का सामना करने की क्षमता रखेनेवाला दोनों प्रकार के 

| मनुष्य सुखी रहते हैं । दीघसूत्री ( आलसी ) विनष्ट हो जाता है। भावी खतरे 

| को सोचकर सुन्दर नीति के प्रयोग द्वारा जो खतरा टाल देता है, उसको अपना 

| जीवन संशय में नहीं डालना पड़ता । जो पुरुष यह सोचकर कि जब खतरा 

आयेगा तव देख लिया जायगा', पहले से ही खतरे के निवारण का प्रयत्न नहीं 

करता, उसका जीवन अवश्य संशय में रहता है। प्रत्युत्पन्नमति संकट आने पर 
बुद्धिमानी से भाग निकलता है पर दीधेसूत्री अन्तमें मारा ही जाता है। 


एक वृक्ष के समीप में ही लोमश नामक बिल्ला और पलित नामक मूषक 
“रहता था । बिल्ला जाल में फंसा था, पलित भी साँप एवं स्येन जसे दो-दो शत्रुओं 
से घिरकर संकट में पड़ गया । बुद्धिमान्‌ पलित ने विल्ले से संघि का प्रस्ताव किया, 
उसे जाळ काट देने का वचन दिया । बिल्ल ने भी पलित के रक्षण का आश्वासन 
दिया । दोनों की संधि हुई, मूषक जाल में फंसे बिल्ले के पास कूदकर पहुँच गया : 


अमित्रो मित्रतां याति मित्रं चापि प्रदुष्यति। 
छामथ्ययोगात्‌ कार्याणामनित्या वै खदा गतिः॥ 
तस्माहिश्वसितव्यं च विग्रहं च समाचरेत्‌। 
देशकालं च विश्य फार्याकायबिनिशचये ॥ 
सन्धातकं चुचैनित्यं व्यवस्य च दिवाथिमिश। 
अमित्रेरपि सन्धेयं प्राणा रकया हि भारत॥ 
यो ह्यमित्रेनंरो नित्यं न सन्दध्यादपण्डितः। 
न सोऽथ प्राप्तुयात्‌ किञ्चित्‌ फलान्यपि च भारत 
( १३८.१३-१७ ) 


काय ( अर्थात्‌, देश, काल, परिस्थिति ) के अनुसार शत्रु भी मित्र हो 

: जाता है और मित्र भी भड़क जाता है । अतः कोई नित्य ही शत्रु हो या नित्य ही 

मित्र रहे, ऐसा नहीं वहा जा सकता । इसीलिए देश, काल और अवसर के 

अनुसार शत्रु पर विश्वास भी करना पडता'है ओर-विग्रह भी करना पड़ता ह | 
इसलिए हित चाहनेवाले बुद्धिमान लोगों को चाहिए कि क॒तव्याकर्तेव्य रिचत _ 

` क्रके.किसी भी.नर॒स शतं पर शत्रुओं के साथ सन्धि कर लेनी चाहिए और हर 
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१०८ विचार-पीयूष ३ भारतीय राजनीति 


हालत में प्राणों की रक्षा करनी चाहिए। जो शत्रुओं से कभी भी सन्धि के पक्ष में 
नहीं रहता, वह बुद्धिमान्‌ नहीं कहा जा सकता । न तो उसे कुछ सम्पत्ति मिलती 
है और न सफलता ही । 


' यथा खन्चाय पलितो मार्जारेण तरस्विया। 
बुद्धिमाश्रित्य चात्मानं ररक्ष घुद्धिखत्तमः॥ 


इसलिए जसे सवंश्रेष्ठ बुद्धिमान्‌ परितनामक मूषक ने अपने से शाश्वतिक 
विरोध रखनेवाले वलवान्‌ लोमश मार्जारसे सन्धि करके अपने प्राणों को रक्षा की, 
वैसे ही बुद्धिमान्‌ रोगों को कार्य के अनुसार शत्रुओं से भी सन्धि करनी चाहिए । 


कदाचिद्‌ व्यसनं प्राप्य सन्धि झुर्यान्मया सद्द । 
बलिना सन्निङृष्टस्य शत्रोरपि परिग्रहः ॥ 
कार्यं इत्याहुराचार्या विषये जीविसाथिया। 
ष्ठो हि पण्डितः शातनं च मित्रमपण्डितः ॥ 
मम त्वमित्रे मार्जारे जीचितं सम्प्रतिष्ठितम्‌। ( १३८.४५-४७ ) 


मूषक ने सोचा कि वलवान्‌ को भी विषय समम में जीवन-रक्षा के उद्देश्य 

से समीप में रहनेवाले शत्रु से मेल-मिलाप करना चाहिए, ऐसा नीतिशास्त्र के 
' आचार्यों का मत है। शत्रु भी यदि बुद्धिमान्‌ हो तो अच्छा, किन्तु मित्र भी मूर्ख हो 
तो अच्छा नहीं । इस समय मेरे जीवन की रक्षा मेरे शाश्वतिक शत्रु मार्जार के 
अधीन है । फलतः सन्धि करके मूषक ने अपना प्राण बचाव किया। उसके शत्रु 
निराश होकर हट गये | मूषक धीरे-धीरे जाल काटने लगा | बिल्ले ने शीघ्ता के 


लिए बार-वार अनुरोध किया । मूषक ने अपनी गति से काटकंर 
के सुक्त कर या । सू ही जाल काटकर मार्जार 


इसीलिए कहा है कि जिस पर किसीका विश्वास नहीं | 
किसी पर विश्वास नहीं करता, वे दोनों ही सद a ब 
' मान्‌ लोग उन दोनों को अच्छा नहीं समझते : क र 
0 च करिचियश्च नाश्विति क्वचित्‌। 
[ र द प्रशसन्ति नित्यमुद्विग्नमानसो ॥ ( १३८.५९ ) 
 ©लकदीकोपार 40 टी गहरी, बड़ी नदी पार कर जाता है। वहाँ 
| कोपरे जाता है जोर प॑ वह लकड़ी दारा हो पार जाता है। 5 










का्ठेन . छुगम्भीरां महानवीस्‌। रु 
पका स च काप्ठेन तायते॥ ( १३८.६३) 
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` महाभारत की दृष्टि में | १०९ 


अकाले हृत्यमारब्धघं कतुर्नार्थाथ कव्पते। 
तदेव काळ आरब्ध महतेऽर्थाय कद्पते॥ ( १३८.९५) 


अनवसर में कार्य प्रारम्भ करने पर कर्ता का कोई प्रयोजन सिद्ध नहीं 
होता । वही कार्यं यदि अवसर पर प्रारम्भ किया जाय तो उससे बहुत वड़ा कायं 
बन जाता है । मूषक ने विल्छे के आग्रह पर भी जाळ काटने में शीघ्रता नहीं की । 
उसे भय था कि व्याध के आने से पहले में जाल काट देता हें तो क्षुंधातुर बिल्ला 
निश्चय हो मुझे खा जायगा । मूषक ने ठीक अवसर पर जव कि व्याध आया, 
शीघ्रता से जाल काट दिया । भयभीत विल्ला तुरन्त जाळमुक्त हो भाग गया । 
उसे मूषक के खाने का अवसर ही कहाँ था ? व्याध के निराश चले जाने पर 
विल्ले ने कृतज्ञता प्रकट करते हुए मूषक से वहुत अनुरोध किया कि अब हम तुम 
मित्र हो गये । निःशंक हो साथ-साथ क्रोड़ा-विहार आदि कर। फिर भी चतुर 
मूषक ने स्पष्ट कह दिया कि चूहे-विल्ले की मत्री अवसर-विशेषमें ही हो सकती 
है, स्थायी नहीं । 


इत्वा बलवता सन्धिप्रात्मानं यो न रक्षति। 
अपथ्यमि्च॒तद्गक्तं तस्य नार्थाय कर्पते ॥ 
न॑ कश्चित्‌ कस्यांचन्मित्रं न कञ्चित्‌ कस्यचिद्नियुः । 
अर्थतस्तु निवदूध्यन्ते मित्राणि रिपवस्तथा ॥ 
( १३८.१०९-१० ) 


अर्थात्‌ जो बलवान्‌ से सन्धिकर अपनी रक्षा में सचेष्ट नहीं रहता, उसे 
किसी दिन बलवान के आगे विना शतं आत्मसमपण करना पडता है । जसे अपथ्य 


भोक्ता द्वारा किया भोजन उसके हित में न होकर विनाश का ही कारण होता है, . 


वेसे ही उक्त तथाविध सन्धि भी दुर्बल के विनाश का कारण होती है । स्वभावत 


न कोई किसीका मित्र होता है और न कोई किसीका रिपु ( शत्रु ) । प्रयोजन- 


वशात्‌ ही मित्र और शत्रु हुआ करते हैं । 


न विश्वसेद्चिश्वस्ते विश्वस्ते नातिविश्वसेत्‌ । 
दिइवासाद्भयसुत्पन्नमपि मूलानि इन्तति॥ 


( १३८.१४४.४५ ) 
कारणात्‌ प्रियतामेति द्वेष्यो भवति कारणात्‌॥ 
अर्थार्थी जवलोकोऽयं न कश्चित्‌ कस्यचित्‌ प्रियः 


सख्यं सौदययो्रात्रोदम्पत्योवौ परस्परम्‌ ॥ 
कस्यचिन्नाभिजानामि प्रीति निष्कारणामिह । 
( १३८.१५१-५३ ) 





११० विचार-पीयूष । सारतीय राजनीति 


प्रियो भवति दानेन प्रियवादेन चापरः। 
मन्त्र्टोम्रजपैरन्यः कार्याथ प्रीयते अनः ॥ 

( १३८.१५४-५५ ) 
आत्मा हि लर्घदा रक्ष्यो दारैरपि घनेरपि। (१३८.१८१) 
शत्रुसाचारणे इत्ये इत्वा खन्धि बळीयला । 
समाहितश्रेद्यकत्या कृतार्थश्च न विश्वसेत्‌। 

न विश्वसेदविश्वस्ते विश्वस्ते नातिविश्वसेत्‌ ॥ 

नित्यं विश्वासयेद्न्यान्‌ परेषां तु न विश्वसेत्‌ । 
( १३८.१९३-९५ ) 

तस्मादभीतवद्‌ भीतो विश्वस्तवदविश्वलन्‌ ॥ 

न हाप्रपत्तश्चलति चलितो वा धिनइ्यति॥ 
( १३८.२०६-७ ) 


अर्थात्‌ जो विश्वास-योग्य नहीं, उस पर विशवास नहीं करना चाहिए । 

किन्तु विश्वास-योग्य पुरुष पर भी अत्यन्त विश्वास नहीं करना चाहिए, कारण 

अत्यन्त विश्वास करने पर बाद में कारण न पटने पर बह विद्रोही हो जाय तो 

उसके उत्पन्न आशंका ( भय ) समूलघात ( जड़मूल-सहित ) विनाश कर देती 
' है। कारणवश ही कोई प्रिय होता है और कोई द्वेषी । यह दुनिया मतलव की 
5 साथी है, कोई किसीका वस्तुतः प्रिथ नहीं । सहोदर भाइयों या दम्पती में पर- 
 स्परप्रीतिहोतीहै। अन्यत्र बिना मतलब के किसीकी प्रीति नहीं होती । कोई 
| दान से, कोई प्रिय वोलने से, तो कोई मन्त्र-होम, जपादि से प्रिय होता है। सभी 
` अपने मतलव से ही प्रिय होते हैं । धन और स्त्री द्वारा भी अपनी सदा रक्षा करनी 
. चाहिए । अपना और शत्रु का यदि समान प्रयोजन हो तो बलवान शत्रु से 
'्रयोजनसिद्धि के लिए सन्धि कर और संदा उससे सावधान रहना चाहिए.। 


प्रयोजन सिद्ध होने के अनन्तर पुन: उस पर विश्वास नहीं करना चाहिए । अविशव- 
सनीय कथमपि विश्वास न करें । विश्वसनीय पर भी अत्यन्त विश्वास ठीक नहीं । 
ह को सदा विश्वास दिलाते रहना चाहिए तथा स्वयं किसीका भी विश्वास 
Mes. १: र i र हुए भी विश्वास नहीं करना चाहिए । 
त्रियो (शासकों )सेस 

करके भी वे निरर्थक नाना Sl 
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मंहांभांरत की दृष्टि में १११ 


तो उसके लड़के को मिलता है। लड़के को नहीं मिळता तो पौत्र को मिलता है, 
नाती ( दौहित्र )को मिलता है ! जिनका कुछ काम अपने से विगड़ जाय, उत पर 
विश्वास न करना ही सुखदायी होता है । विश्वासघाती पर एकदम विश्वास नहीं 
करना चाहिए । राजन्‌, लोग हृदय में वेर छिपाऊर भी ऊपर से सान्त्वना देते 
हैं और मौका आने पर उसे ऐसा पीस डालते हैं, जसे पूर्णघट को पत्थर पर 
पटककर फोड़ दिया जाता है। भाग्य ओर पुरुषार्थ एक दुसरे के सहारे फलते- 
फूलते हैं । उदार लोग सत्कमं को ही महत्त्व देते हैं । निकम्मे लोग सत्र कुछ भाग्य 
पर टालते रहते हैं । प्रजापालन के लिए ही शासकों को कभी कुछ कूटनीति का 
भो प्रयोग करना पड़ता है : 
विशेषतः क्षत्रियो के लिए कहा गया है कि 


क्षन्रियेणु न विश्वासः कार्यः सर्वापकारिषु। 
अएकृत्यापि सततं सान्त्वयन्ति निरथंकम्‌ ॥ ( १३९.१७) 
इच्छेयेह ङतं पापं सद्यस्तं चोपक्लपति | 
कृतं प्रतिङृतं येषां न नश्यति शुम्राशुभम्‌ ॥ 
पापं कर्म कृतं किञ्चिद्यद्‌ तस्मिन्न दइयते। 
नृपते तस्य पुत्रेषु पौत्रेष्वपि च नप्तृषु ॥ ( १३९.२१-२२) 
सचंषां ङृतचैराणामविश्वा्त सुखोदयः । 
एकान्ततो न विश्वासः कायो विश्वासघातकेः ॥ ( १३९.२८) 
उपणृह्य तु वैराणि सान्त्वयन्ति नराधिप । 
अथेनं प्रतिपिषन्ति पूण घटमिवाइमनि॥ ( १३९.७३) 
देच पुरुषाक्ारइच स्थितावम्योन्य संभ्रयात्‌ । 
उदाराणां तु सत्कर्म देचं क्लीबा उपाखते॥ ( १३९.८२) 


` प्रजा से कर ग्रहण कर जो उसका पालन नहीं करता वह राजा नहीं, किन्तु 
राजा के रूप में चोर है। जो राजा प्रजा को अभय देकर पसे के लोभ से स्वयं 
अभयदान का उल्लंघन कर प्रजा का पीड़त करता है, वह अधमंबुद्धि राजा सारी 
प्रजा का पाप अपने सिर पर रखकर नरक जाता है। प्रजापति मनु ने राजा के 
सात गुण बताये हैं । राजा ही प्रजा की माता, पिता, गुरु, रक्षक होता है । वह्‌ 
अग्नि है, कुबेर है और यम भी है। प्रजा पर अनुकम्पा करने से राजा राष्ट्र का' 
पिता कहा जाता है । वह माता के समान दोवों का भो पाळत करता है ।' 
अनिष्टोंका दहन करने के कारण वह अग्नि, दुष्टों का नियमन करने के कारण' 
यम, इष्टपुरुषों की घनादि से सम्भावना करने के कारण मनोरथ पूर्ण करनेवाला: 
कुन्रेर कहा जाता है। धर्म का पालन कराने से गुरु और रक्षा करने के कारण 
रक्षक होता है : CT He 378 






११२ विचार-पौयूष । भारतीय राजनीति 


भागसुद्घ॒त्य वरि सञ्चुपयोजयेत्‌। 
Oe प्रज्ञाः म य! स॒ पाथिवतस्करः ॥ 
द्र च राज्ञा 
। ~ कुरुतेऽथेलोभान्‌ । 
सर्वळोकादुपलभ्य पापं 
oe सोऽधमंबुद्धिनिरयं प्रयांति ॥ 
माता पिता शुरुगोत! वहिवेंश्रवणो यमः। 
सस राज्ञो शुणानेतान्‌ मयुराह प्रज्ञापतिः ॥ 
पिता हि राजा राष्ट्रस्य प्रश्ानां योऽनुकर्पनः । 
सम्भावयति मातेव. दीनसप्युपपद्यते । 
दृहत्यर्ब्ररिवानिष्ान्‌ यभयच्चलतो यमः ॥ 
इष्टेषु विसुज्जचर्थान्‌ कुबेर इव छामद्‌।। 
गुरुघमोंपदेशेन गोप्ता. च परिपालयन्‌ हर 
३९,९१० ००-- 


आधुनिक लोकतन्त्र शासन के भी सत्ताधारी शासकों में राजोचित गुणों का 
संनिवेश होना चाहिए । सच्चरित्र एवं सन्नीतिनिष्ठ हुए विना कोई भी शासक 
प्रजा-हित नहीं कर सकता । 


gk _ नित्यसुद्यतखण्डः स्यान्नित्यं विवृत्त पोदघः । 
बह अच्छिद्रदर्शी च परेषां विवरानुगः ॥ ( १४०.७ ) 


_ राजा को चाहिए को सेना-समुद्योग ( सैनिकों का प्रशिक्षण और अस्यास ) 
बराबर करता रहे और नित्य ही पराक्रम के लिए तैयार र्‌हे। अपने छिद्र को 
कथमपि प्रकट न होने दे और शत्रु का छिद्र देखने के लिए सतत प्रत्नशील रहें 
तथा छिद्र मिलते ही आक्रमण करे । आपत्ति पड़ने पर अवसर के अनुसार राजा को 
शोभन सन्त्र, शोभन पराक्रम तथा शोभन अपक्रमण करना चाहिए, उसमें कुछ 
विचार नहीं करना चाहिए । वाणीमात्र से राजा को विनय का प्रदर्शन करना 
. चाहिए और हृदय से क्षुर-जेसा व्यवहार करना चाहिए। काम-क्रोध का परि- 
. वर्जन करते हुए पहले ही मृदु भाषण करना चाहिए । जिस कार्य से चत्र के समान 
अपना भी हित होता हो, उसके लिए शनु से सन्धि कर लेनी चाहिए। सन्धि करके 

. भीशनुपर विश्वास नहीं करना चाहिए । कार्यं सम्पन्न हो जाने पर फिर वहाँसे 

. . ६ जाना चाहिए। भूखे को भावी भय दिखाकर झौर विद्वान्‌ के आगे तात्कालिक 
क का वातावराण खड़ाकर हाथ जोड़कर शत्रु को धोखा देना चाहिए । बाद में 
आँसू | चाहिए 3 । जबतक समथ भएुकर न हो, शत्रु को, कन्धे पंर 
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चढ़ाकर भी ढोना पड़े तो ढोना चाहिए । जहाँ मौका लगे, पत्थर पर पटककर 
घड़े को जसे फोड़ा जाता है, उसे फोड़ देना चाहिए । तेंदू का अछात ( लुकाटी ) 
जसे जल उठना है, भले ही वह थोडी देर में शान्त हो जाता है; वेसे तेजस्वी 
पुरुष का थोड़ी देर का भी जीवन जाज्वल्यमान होना चाहिए; भूसे के अग्नि के 
समान धूमिल दीर्घजीवन अच्छा नहीं । अपने पोष्य का दूसरों से पोषण करना 
कोयल की विशेषता है । राजा को उसका अनुसरण करना चाहिए : 
सुमन्त्रितं खुदिक्रान्तं सुयुद्धं छुपलाथितम्‌। 
आपदास्पदकाले तु कुर्वीत न विचारयेत्‌ ॥ 
वाङमात्रेण विनीतः स्यादध्रदयेन यथा झुरः। 
इलक्णपूर्वाभरिभाषी च फामक्रोधो बिवजयेत्‌ ॥ 
सपत्नसहिते कायं स्वा सन्धिं न॒ विश्वसेत्‌ । 
अपक्रामेत्‌ ततः शीघ्रं इतकार्यो विचक्षणः ॥ 
यस्य बुद्धि! परिअचेत्‌ तम्रतीतेन सान्त्वयेत्‌ । 
अनागते दुष्प्रज्ञं प्रत्युत्पन्नेन पण्डितम्‌ ॥ 
अऽ्जाळ शपथं सान्त्वं प्रणम्य शिरसा वदेत्‌ । 
अभ्ुप्रमार्जनं चेच कर्तव्यं भुतिमिच्छता ॥ 
घहेदमिजं स्कन्धेन यावत्कालस्य पर्ययः । 
प्रात्तकाळं तु विज्ञाय भिद्याद्‌ घटमिवाइपनि ॥ 
मुहुर्तमपि राजेन्द्र तिन्दुकालातवज्ज्वलेत्‌। 
त तुषाग्निरिवानचिर्धूमायेत चिर नरः॥ 
( १४०.१०-१४; १६-१९ ) 


कृषि व्यापार, दुगं, सेतु, कुञ्जरवन्धन, खान, आकर ( भण्डार ) तथा 
कर-ग्रहण इन आठ स्थानों से अर्थसंचय होता है । जो किसान सो बीघा जमीन 
जोतता है, उसे राजा की भी दस बीघा जमीन जोतनी चाहिए । अपने सेत के 
समान ही उसकी भी रक्षा करनी चाहिएं तथा उसमें उत्पन्न अन्नादि राजा को देता 
चाहिए । जो व्यापारी सो बलों पर सामान छादकर ले जाता है, उसे राजा के 
भी दस बैल ले जाने चाहिए और उन बेलों का पोषण करना चाहिए । जहाँ यात्रा 
करने में दिक्कत होती हैं, ऐसे भयंकर जंगल में रक्षा के नाम पर यात्रियों से कर 
लेना चाहिए । इसी तरह सेतु ( पुल ) पर भी कर-ग्रहण करना चाहिए । ऐसा 
ही सर्वत्र समझना चाहिए । 

लोकतन्त्र में उपयुक्त सभी कारय राष्ट्र के लिए किये जाते हैं। करग्रहण से 
जो छठा हिस्सा लिया जाता है, वह खजाने की पूति के लिए होता है। खजाना 
घम या शत्रुओं के उन्मूलन के लिए प्रयुक्त होता है । 

१५ 









११४ विचार-पीयूष ३ भारतीय राजनीति 


रह मूलोत्खनन वराह का श्रेय है। उसका अनुसरण करते हुए राजा 
को जा | नमं को अमल से उखाड़ फेंके । राजा को मेरु के समान 
अचल और अनुल्लंघनीय होना चाहिए । खाली घर से सम्पत्ति और धान्यादि- 
परिपूर्णता होना सबको अभीष्ट है । राजा को भी सम्पत्ति और धनधान्यादि से 
परिपूर्ण होना चाहिए । नट नानारूप धारण करता है, वसे ही राजा को भीं 
स्निग्ध, प्रसन्न आदि अनेक गुण धारण करने चाहिए । जो भक्ति-प्रचुर मित्र है, वह 
अपने आराध्य का सदा अभ्युदय चाहता है; वेसे ही राजा को सदैव प्रजा का 
अभ्युदय अभीष्ट होना चाहिए : 


कोकिलस्य वराहस्य मेरो! शून्यस्य वेइमलः। 
नरस्य भक्तिमित्रस्य यच्छ यस्तत्‌ समाचरेत्‌ ॥ ( १४०.२१ ) 


राजा को कछुवे के समान अपने अङ्ग छिपाने चाहिए और विटकी तरह 
स्वयं की रक्षा करनी चाहिए। उसे वक के समान एकाग्र होकर विचार करना 
चाहिए, सिंह के समान निर्भय होकर पराक्रम दिखाना चाहिए । वृक के समान 


शीघ्रता से अपहरण करना चाहिए और बाण के समान लक्ष्य पर अवश्य पहुंचना 
चाहिए, बीच से लौटना नहीं चाहिए : 


गहेत्‌ कूमं इयाङ्ञान्षि र कद्‌ चिटवदात्मनः ॥ 
बकर्वाच्चन्तयेदर्थान्‌ सिंहवच्च एराक्रमेत्‌ । 
तुकवच्यावजुभ्येत दारबच्च चिनिष्एतेत्‌ ॥ ( १४०.२४-२५ ) 


` राजा को. अवध के अनुसार अन्धा ओर वहरा भी बन जाना चा ए । 
कईवार देखी अनदेखी और सुनी अनसुनी करने में ही हित होता है : ह 


अन्घः स्याद्न्घचेळायां बाधियम्पि संभ्रयेत्‌। ( १४०.२७ ) 


परिस्थितिवशात्‌ राजा को कभी किसीको बहुत आशा देक 
र कि र भी उसे 
पूरा नहीं करना चाहिए । ! सफलता दिखाना अनिवार्य हो जाय, तो ऐसी 
ति उत्पन्न कर देनी चाहिए, जिससे आशा रखने 


सके । अपनी अपरिपक्क स्थिति में भी गे वाला कुछ प्रार्थना ही नं कर 
किसीके सम्मुख दीनता नहीं लचा रि र परिपक्वता ही दिखानी चाहिए । 


सुपुष्पितः स्यादफलः फछवान्‌ स्या 
उक ऽपे उरासह: । 
जमः स्यात्‌ पक्वसंकाशो न च शीर्यत कस्यचित्‌ ॥ ( १४०.३१ ) 


ज़बतक भय उपस्थित न ही जाय तबतक उससे डरते हुए प्रतीकार करने. 


डे st 
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का उपाय करना चाहिए। किन्तु भय उपस्थित ही हो जाय तो निर्भय होकर 
प्रहार कर देना चाहिए : 


भीतवत्‌ संत्रिधातब्यं याचदू अयमन्ागतस्‌ । | 
आगतं तु अयं इष्ट्रा प्रइतंव्यममीतवत्‌ ॥ ( १४०.३३ ) 


खतरे में अपने आपको डाळे बिना कोई महत्त्वपूर्णे कल्याणकारी भद्र वस्तु 
मिल नहीं सकती । वैसा करने पर यदि जीवन शेष रह जाता है, तो महत्त्वपूर्ण 
पदार्थं अंवश्य मिलता है : ॒ 


न संशयमनाइह्य नरो भद्राणि पइ्यति। 
संशयं पुभरासह्म यदि जीवति पइ्यति॥.( १४०.३४). 


भविष्य सोचकर भावो भय पर पहले से. ही नियन्त्रण कर लेगा चाहिए । 
भय नियन्त्रित हो जाने पर भी सर्वदा भय की बृद्धि के डर से साशंक ही रहना 
चाहिए । 


अनागतं विज्ञामीयाद्‌ यच्छेद्‌ भयसुपस्थितम। . 
पुनर्दृद्धिभयात्‌ किञ्चिवनित्तं नि्ामयेत्‌॥ ( १४०.३५ ) 


माननीय महषियों ने त्रिगुण संसार को पारकर निस्त्रेगुण्य परब्रह्मकी 
प्राप्ति के ही उद्देश्य से घमं, अर्थ, काम, मोक्षरूम चतुर्वगे का वर्णन किया है। सभी 
पुरुष एक मागं से नहीं चलू सकते, अतः सत्वर जगत्‌ के अनुसार विभिन्न अधिः 
कारियों के लिए सभीका ही उपयोग है । ज्ञातव्य है नीति का वर्णन इष्ट है; 
तथापि अधिकारानुसार अर्थप्रधान कूटनीति का भी वर्णन किया गया है। उसके 
विना नीति का वर्णन अपूर्ण ही कहा जा सकता था । अर्थःप्रधान नीति में कभी- 
कभी धमं का तात्कालिक संकोच भी संभव हो जाता है । 


कोमळ या कठोर जिस किसी कर्म से पहले अपनी दीनता दूर करनी 
चाहिए। शक्तिशाली होकर पुनः धमे का आचरण करना चाहिए : 


कमणा येन तेनेव स्रदुना दारुणेन च। ० 
उद्दरेद्‌ वीनमात्मानं मथो घर्ममाचरेत्‌ ॥ ( १४०.३८)' 


शक्ति से नित्य संक रहना चाहिए । कभी-कभी अशक्य से भो शंका करती 
चाहिए। कारण, यदि कभो अशक्य से भय उत्पन्त हुआ तो वह जड़मूल से खोद: 
कर फेंक देता है : 


8० 
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अशङक्यमपि शडकेत नित्यं.शडकेत शङ्कितात्‌ । 
म्रयं ह्य्शाङ्गताज्जातं समूलमपि ङइन्तति॥ ( (४०.४५ ) 


दूसरे का ममे दुखाये विना, दारुण कर्म किये विना जसे मछुआ मछली 
नहीं पकडता, वैसे ही विना दूसरे का ममं दुःखाये और दारुण कम किये महती 
लक्ष्मी भी प्राप्त नहीं होती : 


नाच्छिचचा परमर्माणि नाइत्वा कमें दारुणम्‌ । 
नाहत्वा मत्स्यघातीव प्राप्नोति मइतीं श्रियम्‌ ॥ ( १४०.५० ) 


प्रहार करने की इच्छा रखते हुए भी प्रिय बोलना चाहिए। प्रहार करके 
अत्यन्त प्रिय बोलना चाहिए । तलवार से सिर काटकर भी शोक करना और 
रोना भी चाहिए : 


प्रहरिष्यन्‌ प्रियं चयात्‌ प्रहस्य च प्रियोत्तरम्‌ । 
असिनाऽपि शिरद्छितत्वा शोचेत च रुदेत च ॥ ( १४०.५४ ) 


हे हे कठोर वचन सहते हुए, शान्ति से सम्मानपूर्वक लोकाराधन की भावना से 
है दूसरों को अपने पास आने के लिए निमन्त्रण देना चाहिए : 


निमस्त्रयौत खान्त्वेन सम्मानेन तितिक्षया। 
छोकाराघनमित्येतत्‌ कतंव्यं भूतिमिच्छता ॥ ( १४०.५५ ) 


< ऋण का शेष, अग्नि का शेष और शत्रु का शेष रहने पर वह वार-वार 
बढ्ता ही हें । अतः इनका शेष कभी नहीं रहने देना चाहिए । पर में गड़ा काँट 
भीतर!कुछ रहकर ट्ट जाय तो बहुत दिनोतक विकार पेदा करता न 
6 ऋणशेषमरिनिरोषं:' शत्रुशेषं तथैच ज्व। 
FS. इना पुनः अवधेन्ते सस्माच्छेषं न धारयेत्‌ ॥ ( १४०,५८) 
कक कण्टकोऽपि हि. दुश्छिन्नो विकार कुरुते चिरम्‌। ( १४०.६० ) 


_ _ राजा को चाहिए कि वह गृध्र के समान दूरदर्शी, वक के समान निइचल 
i .. कुत्ते ता समान क सिह के समान पराकमी, काक के समान दसरे की ष्टा 
' समशनेवाछा और सपं के समान दूसरे के बिल ( किले ) में अकस्मात्‌ प्रवेश 
_ करनेवाला ओर बिना घबराये यह्‌ सब करनेवाछा हो pe 
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शूर-वीरों को प्रणामादि द्वारा अपने अनुकूल ववाना चाहिए; डरपोक को 


भेद द्वारा डरा-घमकाकर, लोभी को कुछ सोना आदि देकर अनुकल वनाना चाहिए 
ओर समान के साथ विग्रह करना चाहिए : | 


शूप्मच्जलिपततेन मीरे भेदेन भेदयेत्‌। 
लुग्बमथप्रदानेन समं तुल्येन विग्रहः ॥ ( १४०.६३ ) 


जव दल का मुखिया फूट जाय और अपने मित्रों से भी अन्य लोग अनुतय- 
विनय करने लगें तो उस समय विशेष ध्यान देना चाहिए कि अपने मन्त्री न फूटे 
और न सव मग्त्रियों का ऐकमत्य हो जाय; क्योंकि ऐसा होने पर तत्काल शासन 
हाथ से निकल सकता है: 


अ्णोसुख्योपजञापेछु वर्लमाचुनयेषु च। 
अमात्यान्‌ परिरक्षेत भेदलङघातयोरपि ॥ ( १४०.६४) 


जो राजा अवसर के अनुसार मुदु और अवसर के अनुसार तीक्ष्ण होता 
है, वह अपना काम बनाकर शत्रुओं पर अधिकार जमा लेता है। आपत्तिकाल 


में ऐसा करने में कोई दोष नहीं है, उससे भिन्न काल में दोष हैही। कटनीति 


वस्तुतः आपत्काल के लिए ही उपयुक्त है। स्वाभाविक रूप से धर्मनियन्त्रित राजा 
द्वारा सवंहितकारी मागं ही आदरणीय होता है। 

काले सृदयो भवति काळे भवति दारुणः। 

प्रताचयति ऊत्यानि शङ चाप्याघतिष्ठति॥ ( १४०.६७ ) 


अप्राप्त की प्राप्ति, प्राप्त का परिरक्षण और शोभन वृष्टि राजा के ही 
कारण होती है ओर राजा से ही प्रजा में सामुदायिक रोग ( हैजा, प्छेग आदि), 
सामुदायिक मरण ओर सामुदायिक भय होता है : 
राजसूला महाबाहो योगक्षेप्रसुवृष्टयः। 
प्रजासु व्याघयकचेच मरण च भयात्ति च॥ ( १४१.९ ) 
भीष्म पितामह ने कहा कि मैं मानता हूँ कि कृत, त्रेता, द्वापर और कलि 
ये सभी युग राजमूलक् ही होते हैं । इसमें किसी प्रकार का सन्देह नहीं : 
कृतं त्रेता द्वापरश्च कलिश्च भरतषभ। 
राजमूला इति मतिमंम नास्त्यत्र संशयः। 
विज्ञानबलमास्थाय जीवितव्यं सवेत्तदा | ( १४१-११ ) 


अर्थात्‌ इतिवृत्त एवं ऐसे विषम समय में भूत और भविष्य के ज्ञातबल से 





११८ विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 


जीवननिर्वाह करना चाहिए । चारचक्षु राजा अतीत का अध्ययन, वर्तमान का. 
अनुभव तथा भविष्य का अनुमान करके जो नीति-निर्धारण करता है, वह कभी 
विफल नहीं होता । 

आपत्ति-काल में बड़े लोगों को भी चोरी करनी चाहिए । विशेषतः प्राण- 
रक्षा के लिए चोरी निन्दित नहीं : 


आपत्सु बिहितं स्तैन्यं विधिश्खमद्दीनतः । 
विप्रेण आणरक्षथ कर्तव्यमिति निदद्ययः।। ( १४१.३९ ) 


आफत का मारा हुआ व्यक्ति जिस किसी क्षुद्र से क्षुद्र उपाय द्वारा भी 
जीवन धारण करे और समर्थ होने पर पुन: धर्मानुष्ठान में लग जाय : 


ये येन विशेषेण कमणा येन केनचित्‌! 
अभ्युज्जीवेत्‌ खाद्यमानः समर्थो धर्ममाचरेत्‌ ॥ ( १४१.१६ ) 


हे भरतवंश श्रेष्ठ युबिष्ठिर, आपत्ति-काल में भी शुक्राचार्य ने क्षत्रिय के 
लिए दुष्टों का निग्रह और शिष्टों का परिपालन कर्तव्य बताया हः 


अशिएटनिग्रदो नित्यं शिष्टस्य परिपालनम्‌ । 
पर्व शुक्रोऽध्रवीद्‌ धीमानापत्छु भरतर्षभ ॥ ( १४२.३४ ) 
नेकशाखेन घर्मेण राशो घमो विघीयते। 

दु्ेळस्थ कृतः प्रज्ञा पुरस्तादनुपाइता ॥ ( १४२.७ ) 


अर्थात्‌ घे की अनेक शाखाएं हैं, किसी T र्‌ 
की ' सी एक शाखा से ही राजा के धर्म का 
दा नहीं किया गया है। अध्ययनकाल में जिसने सम्पूर्ण अध्ययन हीं किया, 
च का ही अध्ययन किया है, वह ज्ञानदुबछ पुरुष समीचीनतया धर्मा- 
ध्माणेय नहीं कर सकता | देश-काल-भेद परिस्थिति-भेद, 


हा ही होता है। अध्ययन- 
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. अगले वर्ष प्रजा से छठे हिस्से का आधा या तिहाई लेने का निश्चय करके 
आपत्तिकाल में उससे जबरदस्ती छठे हिस्से का सवाई या डेढ़ा लेना मृढ़दृष्टि से 
पाप हो सकता है, पर प्राज्ञदृष्टि से नहीं । आपत्ति-काल में राष्ट्रहित को दृष्टि से 
दुश्मन द्वारा राष्ट्र पर आक्रमण किये जाने पर आज भी शासन को विदेषाधिकार 
मिल जाया करता है, जिससे किसी भी नागरिक के धन, भवन, वाहन आदि पर 
सरकार अधिकार कर लेती है । 


परिसुष्णन्ति शास्त्राणि घर्मस्य परिपन्थिनः । 
वैषस्थमर्थदियानां निरर्थाः ख्यापयन्ति .ते ॥ ( १४२.११ ) 


धमंशास्त्र-विरुद्ध अर्थशास्त्र सर्वथा अनादरणीय है, ऐसा कहनेवाले धर्म के 
शत्रु ओर शास्त्र-चोर हैं । वे बेकार हो अर्थशास्त्र का अप्रामाण्य ख्यापन करते हैं । 
धमं का निर्णय केत्रल, बुद्धि अथवा केवल शास्त्र से नहीं, किन्तु दोनों के सामं- 
जस्य से ही होता है । राततारी बाणोऽपि हन्तव्यः ( आततायी भले ही ब्राह्मण 
हो, उसका वध कर देना चाहिए ) आदि वचन कामतो बाह्मणं हन्तु प्रायश्चित्तं न 
विद्यते ( जानबूझकर मारने की नीयत से ब्रह्महत्या करनेवाले के लिए कोई शोधक 
प्रायश्चित्त ही नहीं ) इससे विरुद्ध होने पर भी निष्कारण नहीं प्रवृत्त होते । किन्तु 
उनका तात्पर्यं यही है कि आततायी का वध अवश्य विघेय है। वह आततायी 
ब्राह्मण के वघ' का विधान नहीं कर सकता। जेसे को हि तह्देद यद्यमुष्मिल्लो- 
कोऽस्ति न वेति ( अर्थात्‌ कोन जानता है कि परलोक में कुछ है भी या नहीं ) 
यह वचन परलोक-सन्देहकारक नहीं; किन्तु दिक्ल अतीकाशान्‌ करोति ( परलोक 
में कुछ है या नहीं; हम लोग तो यहीं धूप से मरे जा रहे हैं, इसलिए ऊपर मण्डप 
में प्रत्येक दिशा में अतीकाश, खुली जगह बनानी चाहिए ) इस विधिका प्रशंसक 
है । वसे ही यहाँ भी समझना चाहिए । 

कुछ लोग स्वघीत युकत्यनुगुहीत शास्त्र से आततायिवध बोधित होने पर 
भी अहिसाशास्त्र को प्रबल मानते हुए आततायो के वघ का समर्थन नहीं करते । 
उनका कहना है कि जेसे यौ मारने के लिए उद्यत हो तो उससे अपना बचाव कर 
लेना चाहिए, किन्तु उसे मारना नहीं चाहिए । 

लोकयात्रामिहैके तु घमं प्राइम॑तीषिणः। 
ससुददष्ठं खतां घमं स्वयसूहेत पण्डितः॥ ( १४२.१९ ) 
[ मुख्य आचाय लोग जिससे लोकयात्रा का निर्वाह हो उसीको धर्म” मानते 

दाक के विना लोकयात्रा असम्भव है, अतः उनकी दृष्टि में हिंसा भी» 
कतव्य ही है। इसीलिए कल्पसुत्रकारों ने श्रुति उद्धृत की है : क 
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अन्नादेभूंणदा मार्छि अनेत्र अभिशंसति। स्तेनः प्रसु्तो राजनि याचजनूत- 
सङ्रे । गुरो याजञश्च शिष्यश्च भर्तुब्यभिचारिणीति माष्टि स्त्रियश्च पापमिति शेषः । 


इस तरह मतभेद होने पर भी धर्म का 'ऊह' करना चाहिए । 


प्रमुक्त चोर राजा पर अपना पाप डालता है। भ्रूणहा अपना पाप अन्नाद 

पर डालता है । निष्पाप प्राणी निन्दा करनेवाले में अपने पाप का माजन करता 

' हे। संग्राम में प्राणमिक्षा माँगनेवाला कूटयोधी में यजमान एवं शिष्य गुरु में पाप- 
मार्जन करता है । 


अमर्ष, शास्त्रसंमोह ( शास्त्र का यथार्थ तात्पयं न समझना ) और अज्ञान 
से समूह में शास्त्रार्थ-व्याख्यान करते हुए विद्वान का शास्त्र लुप्त हो जाता है । 
अतः इन सबसे दूर हटकर प्रकृतिस्थ होकर शास्त्रार्थ-तिणंय करना चाहिए : 


अमर्षाच्छस्त्रसंमोहादविज्ञानाच्च भारत। 
शास्त्रं प्राशस्थ वद्‌सः समूहे यात्यद्शंनम्‌ ॥ ( १४२-२०) 


श्रत्यनुगृहीत और तर्कंयुक्त वचन से ही घमं प्रशस्त होता है, न केवल श्रुति 

से ओर न केवल तकं से । कुछ लोग तर्कनिरपेक्ष वचन को ही घमं में प्रमाण मानते 

' हैः क्योंकि वह अज्ञात का ज्ञापक होत। है। दूसरे लोग युक्तिहत वचन को व्यथे 
मानते हैं, प्रमाण नहीं मानते । किन्तु ये दोनों ही अज्ञानी हैं। इसलिए तक से 
शास्त्रका और शास्त्र से तक का वोघन करके उभयसम्मत धमे ही प्रयोग में लाना 
चाहिए, यह शुक्राचार्य का मत है । बृहस्पति के मत से भी इसकी एकवाक्यता है । 


आगतागमया चुदूष्या वचनेन प्रशस्यते । 
अश्ञानाउश्वानहेतुत्याद्‌ वचनं साघु मन्यते ॥ ( १४२.२१ ) 


जसे बकरे के हित के लिए उसे यज्ञ में ले जाया जाता है, बैसे ही अश्व 
ओर क्षत्रिय को उनको हित के लिए युद्ध में ले जाया जाता है । FE 


इतो चा प्राप्स्यलि स्वर्ग जिरवा दा सोक्ष्यसे मह्दीम्‌ । 
ee यह शास्त्र-वचन इसमें प्रमाण में i 
गयी है। इसमें निम्तलिखित न OF UR न 


न प्रमाण है: 
~ 
प्‌ नीयमानः 
त॑ देवा दभन स सुर्यु मापशयत्‌ । स देवान्ञान्वकामयत । 
किस कर 26077 6: सुबन्‌-एहि, स्वरं चे त्या लोकं गप्मयिष्यामः । 
होता 3 किस se ही सोमित है। ब्र हाण दण्ड नहीं, पूज्य ही 
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क्रोध में आकर अनेक प्रकार के भीषण कमं किये हैं। ब्राह्मणों की प्रसन्नता से 


मुख्य यश और नाराजी से परम भय प्राप्त होता है। प्रसन्न होने पर ब्राह्मण अंमृत- 
तुल्य होते हैं तो कद होने पर विषतुल्य 


या देवताछु बृत्तिस्ते साऽस्तु विप्रेषु नित्यदा । 
क्रद्धेहिं विप्रैः कर्माण ऊतानि बहुघा नुप ॥ 
प्रीत्या यशो भवेन्सुख्यम्रप्रीत्यां परमं भ्रयम्‌। 
प्रीत्या ह्यसतवद्धिप्रः क्द्ाइचव विषं यथा ॥ (१४२.३७-३८) 


. जनमेजय ने कहा कि विप्रवर ! मैं आपका चरण-स्पश कर कह रहा हूँ कि 
वाणी, मन और कमं से कभी भी ब्राह्मणों का द्रोह नहीं करूंगा 


नेव वाचा न मनसा पुनर्जातु न कमणा । 
द्रोग्चा ऽस्मि ब्राह्मणान्‌ विप्र चरणादपि ते स्पृशे ॥ ( १५१.२२ ) 


जसे पर्वंतारूढ पुरुष भूमितलगत लोगों को देखता है, वसे ही प्रज्ञारूप 
महल पर चढ़ाः हुआ ग्गक्ति स्वयं अशोच्य होकर प्रज्ञाविहीन लोगों के लिए 
सोचता है 


प्रज्ञाप्रासादमारुह्ा अशोच्यः शोचते जनान्‌। 
जगतीस्थानिवाद्रिस्थः प्रज्ञया प्रतिपत्स्यति ॥ ( १५१.११ ) 


इसी प्रकार शरणागत-रक्षण भी राजा का परम घमं है । 


एकबार पाप करने पर परचात्तापमात्र से तो दुबारा पाप करने पर पुन 
ऐसा नहीं करू गा' ऐसी शपथ लेनेपर पाप से छुटकारा मिल जाता है । तीसरी 
बार पाप करने पर घमं का ही पालन करने की प्रतिज्ञासे पाप से छुटकारा मिलता 
है तो बहुत बार पाप करने पर तोर्थेस्तानादि से वह दूर होता है 


चिकर्मण तप्यमानः पापाद्‌ बिपरिसुच्यते। 
ततेतत्झायं पुनरिति द्वितीयात्‌ परिसुच्यते॥ 
करिष्ये घर्ममेवेति ठतीयात्‌ परिसुच्यो। ` `` 
शुचिस्तीर्थान्यदुबरन्‌, बहुत्वात्‌ परिसुच्यते ॥ ( १५२.२३-२४ ) 
महान्‌ वनने के लिए सदा कल्याणप्रद कर्म ही करना चाहिए। तपःपरा- 
यण प्राणी तत्काल पाप से छट जाता है 


` ` ` कल्याणमनुकतंव्यं पुरुषेण चुसूषता। 
EE तपश्चर्यापरः स॒द्यः पापाह्विपरिसुच्यते ॥ ( १५२.२५-२६ ) 
११ 














१२२ | विचार-पीयूष १ भारतीय राजनीति 


झज्ञानपूर्वंक पाप करनेवाला यदि बुद्धिपुरवेक सत्कर्म का आचरण करता 
है, तो वह वेसे ही पाप से मुक्त हो जाता है जसे क्षारयुक्त बस्त्र मलसम्पक से 
शून्य हो जाता हैं: 
कृत्वा पापं पूर्वमबुद्धिपूव पुण्यानि चेत्कुरुते बुद्धिपूर्वम्‌ । 
ख तत्पापं बुदते कमैशीळो वासो यथा मळिनं ्षार्यु्तम्‌ ॥ (१५२-३४) 


मात्सयंशत्य होकर श्रद्धालुजन पाप करके कतुंत्वाभिमान नहीं करता तो 
वह कल्याण ही करना चाहता है, अकल्याण नहीं : 


पापं ङस्वाऽभिमन्येत नाहमस्मीति पुरुषः । 
तञ्चिकोषंति कल्याणं अ्रद्धघानोऽनसूयकः ॥ ( १५२.३५ ) 


इसलिए बाल, जड़, अन्ध, बधिर और अपने से अधिक बलशाली की वात 
सह लेनी चाहिए और यह बात हे शत्रुहन्ता, तुममें देखी जाती है : 


तस्मात्‌ क्षमेत बालाय जडान्धबधिराय च । 
बलाधिकाय राजेन्द्र तदूदष्टं त्वयि शात्रुइन्‌॥ ( १५७.१३ ) 


बहुश्रुत होना, स्वघर्माचरण करना, दान, श्रद्धा ( आस्तिकता ) सोमसंस्था 
आदि, किसीके द्वारा निन्दा किये जाने या ताइन करने पर भी मन में विकार न 
आत्ता, निष्कपटता, दया, सत्य ( हिसाशुन्य यथार्थं वचन ) और इन्द्रिय-निग्रह ये 


ही धर्म की सम्पत्ति हैं । ये ही घर्म और अर्थ के मूल हैं, यह मेरा निश्चित 
सिद्धान्त है : 
बा हुशत्यं हि श्रद्धा यज्ञक्रिया क्षमा। 
भावशुद्ध्या सत्यं संयमञ्चात्मलम्पदः। 
पतन्मूळो हि घर्माथो एतदेकपदं दि मे॥ ( १६७.५-६ ) 
राजन्‌, विद्वान्‌ लोग धर्म को श्रेष्ठ, अर्थ को मध्यम और काम को 
ह हुँ व जितेन्द्रिय होकर प्रधानतया धर्म का ही अनुष्ठान करना 
प्राणियों के साथ वसा ही व्यवहार करना चाहिए, जैसा अपने साथ : 
' "` धर्मो राजन्‌ गुणः श्रेष्ठो मध्यमो हाथ उच्यते 
.कामो यवीयानिति च प्रवदन्ति मन्नीषिणः 
तस्मात्‌ घमेप्रधाचेन भवितव्य मतात्मना । 
तथा च सर्वभूतेषु वर्तितव्यं यथात्मनि ॥ ( १६७.८-९ ) 


9 रः 5 शा 2०१३ गे, कोई अर्थ की तो कोई काम की प्रशांसा करते हैं; किन्तु 
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महाभारत की इष्टि में | १३३ 


घम, र काम का समान रूप से ही परस्पर अविरोधेन सेवन करना चाहिए । 
जो एक में ही निरत होता है, वह मनुष्य जघन्य है । जो अर्थ और काम के सम्पादन 
में प्रवोण है वह मध्यम है । किन्तु जो त्रिवर्ग ( धमं, अर्थे, काम ) के साधन में 
निरत है वही उत्तम है। उसमें भी सर्वोत्कृष्ट उत्तम वही है जो पाप, पुण्य, अर्थ, 
धमं, काम किसीमें निरत नहीं । ऐसा व्यक्ति रागादि दोषों से हीत होकर मिट्टी 
के oA ओर सुवर्णे में समबुद्धि रखता हुआ सभी कर्म-जालों से छुंटकारा पा 
जाता है : 


घर्माथंकामाः सममेव सेव्या यो होकमक्तः स नदो जघन्वः | 
तयोस्तु दाक्ष्यं प्रवदन्ति मध्यं ज्ञ उत्तमो योऽप्रिरतर्त्रिवगं ॥ 
यो चे न पापे निरतो न पुण्ये नाथ न घमें मजुन्नो न कामे। . 
विम्लुक्तदोषः समलोए्ठकाञ्चनो विश्ुच्यते दुःखलुल्ाथेसिद्धेः ॥ : 

( १ ३७.४० ४४ ) 


अवश्य ही यह पक्ष सवसाधारण के लिए कठिन है। राजधमे के अनुसार : 
सन्धि और विग्रह अनिवार्य होता है। फिर भो निम्नोक्त श्रेणो के लोगों से कभी 
सन्धि नहीं करनी चाहिए : | 


लुग्धः क्ररस्त्यकघर्मा निङतिः शठ एव .च। 
शुदः पापलमाचारः सवंशङ्ग तथाऽऽलसः ॥ 
दौ खत्रोऽजजः क्रुष्टो शुरुदारप्रघषंकः । 
व्यक्षने यः परित्यागी दुरात्मा निरपत्रपः ॥ 
सर्वतः पापदर्शी छ नास्तिको वेर/न्द्कः । 
सम्प्रकोणन्द्रिथो लोके यः कामं बिरतइचरेत्‌ ॥ 
अलझत्यो लोकविद्विष्टः समये बाऽनवस्थितः। 
पिशुनोऽथाऊतप्रज्ञो मत्सरी पापनिशचयः॥ ` 
दु्शीळोऽथाऽङ्तात्मा च नृशंसः कितवस्तथा । - 
मित्रोरपरतिर्नित्यमिच्छतेऽयं परस्य यः॥ ( १६८.६-१० ) 


अर्थात्‌ लोभी, क्रूर, धर्मपरित्याग करनेवाले, छल-कपट करनेवाले, शठ, 
षद्र पाप-परायण सर्वशंकी तथा आलसी, विलम्ब से कारये करनेवाले, कुटिल, 
लोकतिन्दित, गुरुस्त्रीगामी, विपत्ति में परित्याग करनेवाले, दुष्ट, निलेज्ज, सर्वत्र 
पाप-सावना रखनेवाले, वेदनिस्दक, नास्तिक, यशेच्छ आहार-विहार करनेवाले, 
मिथ्याभाषी, लोक्विद्विष्ट, मर्यादा उल्लंघन करनेवाले, चुगलखोर, शास्त्र-विरुद्ध 
बुद्धिवाले, डाह रखनेवाले, . पापनिइचयी, दुःशील, अजितेर्द्रिय, निष्ठुर, जुआरी 
और नित्य ही मित्रों से दूसरों का अपकार ही कराने की बात सोचनेवाळे। 
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ददतश्च यथाशक्ति यो न तुष्यति मन्द्घीः। 
अधर्यमपि यो युङकते खदा मित्रं नरष ॥ 
अस्थानक्रोघनोऽयुक्तो यश्वाकरमाद्‌ विरुद्धयते । 
सुहदश्चेव कल्याणानाशु त्यजति किल्विषी || - 


अर्थात्‌ जो मूर्ख यथाशक्ति देने पर भी सन्तुष्ट नहीं होता और जो अविरत . 
मित्र को काम में लगाया करता है, बेमोके क्रोध करनेवाला, असावधान, अकस्मात्‌ 
' बिरोधी बननेवाला और भूल से कुछ अपकार हो जाने पर या थोड़ा भी अपकार 


हो जाने पर अच्छे मित्रों का परित्याग करनेवाला, मतळव के लिए मित्रों की 
सेवा करनेवाला, मित्रद्वेषी, मित्रमुख शत्रु कुटिलता से व्यवहार करनेवाला, विपरीत 
दृष्टि, मद्यपान करनेवाला, द्वेषी, क्रोबी, निर्देय, रूक्ष, परोपतापी, मित्र-द्रोही, 
प्राणियों का वध करनेवाला, कृतघ्न, अधम और दोषदर्शी है, उससे कभी सन्धि 
नहीं क्रतती चाहिए । अब जिनसे सन्धि की जा साती है उन्हें भी सुनो । 
निमनोक्त श्रेणी के लोगों से सन्धि अत्यन्त छाभ्वदायक होती हैं : 


अहपेऽप्यपकृते मूढस्तथाज्ञानात्‌ कृतेऽपि च । 
कार्यसेवी च मित्रेषु मित्रद्वेवी नराधिप ॥ 
शत्रुमिजमुसो यश्च जिहाप्रेश्षो विलोचनः । 
न विरज्यति कल्याणे यस्त्यजेत्‌ ताइशां नरम ॥ 
पानपो द्वेषणः क्रोधी निघणः एरुषस्तथा | 
परोपतापी मित्रक तथा प्रामिबधे रतः ॥ 
छृतप्नइचाचमो लोके न सन्धेयः कदाचन । 
छिद्रान्वेषी द्य्न्धेयः सन्धेयानपि मे श्ण ।। (१६८.११-१६) 


अर्थात्‌ जो कुलीन, बोलने में समर्थ, ज्ञान-विज्ञान में कुशल, रूपवान्‌, गुण- 
7 में SLL | ) 3 गुण- 
वात्‌, Sa काम करने में कभी नु थकनेवाले, अच्छे मित्रों से सम्पन्न, कृतज्ञ, 
र र EN व्यायामशील, अच्छे कुछ में उत्पन्न, कुल का सच्चालन करने- 
है, ए एव सुप्रसिद्ध रोगों से राजा को सन्धि करनी चाहिए : 
कुळीना वाक़्यसस्पन्ना झानविशानकोविदाः। 
| नाश्यसस्पस्ल वश्षाचका(वदाः । 
रूपवन्तो गुणोपेतोर ।स्तथाऽळुग्धा जितश्चमाः ॥ 
सन्मिज्रा् कृतशाइचं सर्वा लोभवजिताः। 


माडुयशुणसस्पन्नराः सत्यसन्धा जितेन्द्रियाः ॥ 
` पगामशीळाः सततं ङुलपु्ाः कुलोद्वहः । 











प्रसुता र ग्रथितार्ते शिवैन॑रा । 2 £ 
सुका प्रधित राह्म पारथिचेनेरा;॥ ( १६८.१७-१९ ) 
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महाभारत को इष्टि में १३५; 


यथाशक्ति समाचाराः सस्प्रतुष्यन्ति दि प्रभो । 
नास्थाने क्रोधवन्तश्च न चाकर्माद्विरागिणः ॥ ` 
विरक्ताश्च ज दुष्यन्ति मनसाऽप्यर्थंकोविदाः। 
आत्मानं पीडयित्वाऽपि सुहत्कायपरायणाः | 
विरज्यन्ति न मित्रेभ्यो वाज्ञो रक्तमिवाविकम्‌ ॥ 
कोघाच्य लोभमोहदाभ्यां जानथ युबतीछु च। 

न दशायन्ति सुहृदो विशस्ता घमंवत्सलाः ॥ 
लोष्ठकाञ्चनतुस्यार्थाः सुहत्सु दढशुद्धयः। 
ये चरन्त्यम्रिमानानि सखुष्टाथमजुषङ्ञिणः || 
संगुह्णन्तः परिजनं स्वाऱ्ययपरमाः सदा । 
ईहशे। पुरुषश्रेष्ठेयः सब्धिं कुरुते चपः 
तस्य विस्तीयंते राज्यं उयोत्स्ना ग्रदपतेरिव । ( १६८-२०-२५ ) 


अर्थात्‌ यथाशक्ति मर्यादा-पालत्त करनेवाले, सन्तोषी, उचित अवसर पर क्रोध 
करनेवाले अकस्मात्‌ प्रेम न तोड़नेवाळे, व्रिरागी होकर भी मनसे द्रेष न करने- 
वाले, स्वयं कष्ट सहकर भी मित्र का काय करनेवाले, जसे भेड़ के बाल का कम्बल 
कभी रंग नहीं छोड़ता वेसे ही मित्र से कभी विरक्त न होनेवाले, क्रोध में आकर 
मित्रों का अनर्थ करने में प्रवृत्त न होनेवाले, लोभ तथा मोह के वशीभूत होकर 
मित्रों की युवतियों पर अपनी आसक्ति न दिखलानेवाले, विश्वस्त तथा घमंवत्सल 
दूसरों की सम्पत्ति को ढेले के समान समझनेवाले, दृढ़ मत्री रखनेवाले, शास्त्रों 
को पूर्ण प्रमाण मानकर उनका अनुसरण करनेवाले, आत्मसम्मावनाशून्य, 
परिजनों के लिए संग्रहो और सदा मालिक के काम का ध्यान रखनेवाले श्रेषठपुरुषों 
से जो राजा सन्धि करता है, चन्द्र की चाँदनी की तरह उसका राज्य सवत्र 
फल जाता है । 


शास्त्रनित्या जितक्रोधा बडवन्तो रणे सदा । 
जन्मशीळगुणोपेताः सन्धेयाः पुरुषोत्तमाः ॥ ( १६८२५-२६ ) 
नित्य शास्त्रविशवासी, जितक्रोध और युद्ध में नित्य ही पराक्रम दिखानेवाले, 
जन्म से ही शील और गुणो पुरुषों से सन्धि करनी चाहिए । 
त्रह्मप्ने च सुरापे च चौरे भग्नचते तथा। 


निष्ऴतिदिहिता राजन्‌ छतघ्ने नास्ति निष्कृतिः 
क्र्यादेः. छमिभिइचेव न सुज्यन्ते हि ताइशाः ॥ ( १७२-२५-२६ ) 


बरह्महत्या, सुरापान, चोरी औरव्रतभंग का प्रायरिचित्त तो शास्त्रों में बताया 















Pre-N 


१३६. विचार-पीयूष १ भारतीय राजनीति 


गया है; किन्तु कृतघ्नता का कोई प्रायश्चित्त है ही नहीं । कच्चा मांस खानेवाले 
जानवर और कृमि भी कृतघ्न का मांस नहीं खाते । 


सदा कृतज्ञ होना चाहिए और सदा मित्र वनाने की कामना रखनी चाहिए । 
मित्र से ही सब कुछ मिलता हैं और मित्र से ही पुजा होती हेः 


कतश्ञेन खदा भाव्यं मित्रकामेन चेष ह। 
मित्राच्च लभते सव मित्रात्‌ पूजां लमेत च॥ ( १७३.२२ ) 


मित्र से ही भोग प्राप्त होता है और मित्र से ही आपत्ति से छुटकारा 
मिलता है। बुद्धिमान को उत्तम सत्कारों द्वारा मित्र की पूजा करनी चाहिए। 


पापी, कृतघ्न, निलंज्ज, मित्रद्रोही, कुराङ्गार, नीच पुरुष का परित्याग कर 
देना चाहिए : 


मित्रादू भोगांइच सुञ्ञोत मित्रेणापत्छु सुञ्यते । 
छत्कारेर्त्तमेमित्रं पूजयेत विचक्षणः ॥ 
परित्याज्यो बुधे पापः रृतउ्नो विरपत्रपः । 
मि्रद्रोही कुलाङ्गारः पापकर्मा नराधमः ॥ ( १७३.२२-२४) 


श्री प्रह्लादजी कह रहे हैं कि हे इन्द्र, मैं क्ृतप्रज्ञ, आशा एवं तृष्णा से रहित 
ओर आत्मदर्शी हूं । अतः मुझे कोई आयास ( श्रम ) नहीं है। मैं प्रकृति एवं उसके 
विकारों से न तो प्रेम करता हूँ और न द्वेष । मेरी दृष्टि में न कोई द्वेष्टा है और 
न कोई ममता ओर स्नेह करनेवाला । गुणातीत ज्ञानी न तो निवृत्त सत्त्वमयी 
अक्ृति की आकांक्षा करता है और न प्रवृत्त राजस-तामस विक्ृतियों से द्वेष ही 
करता है। कारण वह सबका अन्तरात्मा है और सर्वसे निरूप है । 


देतप्रशस्य दान्तस्य वितृष्णस्य निराशिषः । 

नायासो विद्यते शक्र पञ्यतो रोकमव्ययम्‌ ॥ 

प्रती च विकारे च न मे प्रीतिने च द्विषे। 

द्टारं च न पदयाप्रि यो मामद्य ममायते ॥ (२२२.३०-३१ ) 
गीता भी कहती है : 


न द्वेष्टि संप्रदृसानि न. निवृत्तानि काङश्ति । 
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महाभारत की दृष्टि में १२७ 


च त्वं पश्यसि सृङ्गारं न च्छत्रं व्यजने न च। 
त्रह्मद्त्तां च मे मालां न त्वं द्रक्यसि वासव ॥ 
गुहायां निहितानि त्वं मम रत्नानि पृच्छसि । 
यदा मे भविता काळस्तदा त्वं तानि द्रक्ष्यसि | 
न हि दुःखेषु जुशोचन्ते न प्रहृष्यन्ति चघिंघु । 
ऊतप्रशा ज्ञानताः षान्ताः सन्तो मनीषिणः ॥ 
( २२३.२६-२७,२९ ) 


अर्थात्‌ हे इन्द्र, तुम अभी हमारी सोने की झ।री, छत्र, व्यंजन और ब्रह्मदत्त 
माला नहीं देख सकोगे। अभी तो हमारे ये सभी रत्न मूलप्रकृति में अन्तहित 
हैं , जब हमारा समय अनुकूल होगा, तब तुम पुनः इन्हें देख सकोगे । कृतप्रज्ञ 
ज्ञानतृप्त, क्षमाशील मनीषी सज्जन न तो विपत्ति में शोक में डबते हैं और न 
सम्पत्ति में हर्षातिरेक से फूल ही उठते हैं । 


पुनः इन्द्र ने प्ररत किया कि असुरराज ! पहले तुम्हारी प्रीति, आनन्दसामग्री 
अतुलनीय थी । सम्पूर्ण संसार तुम्हारे वश में था, पर आज तुम्हारा भयंकर पतन 
हो गया है । अपनी पहली अवस्था यादकर तुम्हें शोक होता है या नहीं ? 


प्रीति प्राप्यातुलां पूव लोकांश्रात्मवशे स्थितान्‌ । 
चिनिपातमिमं बाह्यं शोचस्याहो न शोचसि ॥ ( २२४.४) 


` तब बलि ने उत्तर दिया: 





अन्ित्यसुपलक्ष्येह काळपर्यायघर्मतः। 
तस्माच्छक्र न शोचामि खव ह्येवेदमन्तवत्‌ ॥ 
भूतानां निघनं निष्ठा स्रोतशामिव सागरः । 
नेतत्‌ सम्यर्विज्ञानन्तो नरा सुह्यन्ति बज्र्क्‌ ॥ ( २२४. ५, ११) 


हे इन्द्र, यह समस्त जगत्‌ विनाशी है। कालक्रम से एक न एक दिन सबका 
नाश होगा, यह मैं जानता हूं । अतः मुझे शोक नहीं होता । हे वत््रघारिन्‌, पुरुष 
ज्ञान से सभी पाप-तापों से छुटकारा पा जाता है। निष्पाप होकर शुद्ध सत्त्व 
प्राप्त करता है और मोहजनित काळुष्य छोड़ देता है । 


जहाँ कोई राजा अच्छे कुल में पदा होकर, सुन्दर और प्रतापी होकर भी 
मन्त्रियों के साथ दुःखप्राय जीवन व्यतीत करता हुआ देखा जाता है, वहाँ यह 
समझता चाहिए कि उसका वसा ही भवितव्य है। इसी तरह बुरे कुल में व्यभिचार 
जन्य मूर्ख भी कोई राजा अपने मन्त्रियों के सहित सुखमय जीवन व्यतीत करता 
है, तो वहाँ भी उसकी वेसी ही भावी समझनी चाहिए 
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इच्यते हि कुरे ज्ञातो दर्शानीयः प्रतापवान्‌ । 
दुःखं जीवन्‌ सहामात्यो भ्रवितव्यं हि तत्तथा ६ 
दोष्कुलेयस्तथा मूढो दुर्जातः शक्र इश्यते! 
सुखं जीवन्‌ सद्दामात्थो अधितव्यं हि तत्तथा ॥ (.२२४.३२-३३ ) 


हे इन्द्र, जो तुम इस समय ऐश्वर्य में हो, यह कोई तुम्हारा प्रभाव नहीं 
(और हम.ऐश्रये-्रष्ट हैं, तो उसमें न हमारा कोई दोष है। सब कुछ काल से ही 
सम्पादित है: 
नेतदस्मत्कृतं शाक .नेतच्छक्त त्वणा ऊतम्‌! | 
यत्‌. त्वमेवंगतो चञ्रिन्‌ यच्चाप्येचंगता चयम्‌ 4 ( २२४.३५ ) 


है इन्द्र, जिस अनुत्तमं राज्यश्री को पाकर तुम समझ रहे हो कि हमारी 
समृद्धि टिकाऊ है, अब यह नहीं जा सकती, वह सव मिथ्या है; क्योंकि राज्य- 
रं्मी कभी एक के हाथ में नहीं रहती । यह चंचला लक्ष्मी अबतक तुमसे विशिष्ट 
हजारों इन्द्रों के पास रही है। इस समय मुझे छोड़ तुम्हारे. पास चली गयो है । 
इन्द्र,-तुम पुनः ऐसा मत करो जिससे यह तुम्हें भी छोड़ दुसरे के पास चली जाय। 
यह सब सोचकर शान्त हो जाओ : 


।.. `, यामेतां प्राप्य जानीषे राज्यश्चियमञुत्तमाम्‌। 
स्थिता मयीति तन्मिथ्या नेषा ह्येकत्र तिष्ठति ॥ 
स्थिता हीन्द्र सहस्षु त्वद्विशिषठतमेष्वियम्‌ । 
मां च लोला परित्यज्य त्वामगादिबुधाधप॥ 
, मेचं शक्र पुत्र: कार्षीः शान्तो भवितुमहसि । 
हि त्वामरप्येबंचिधं ज्ञात्वा क्षिप्रमन्‍्य॑ गमिष्यति ॥ (२२४.५८-६० ) 
जगत्‌ का एक ही शास्ता अन्तर्यामी है, दूसरा कोई नहीं । उसीकी प्रेरणा 
ड कार्य कर रहा हूँ, जैसे कि जल निम्नस्थल से किसीकी प्र 
; अनुसार पारियो बा ओर कहीं माता है: की प्रेरणा से उसके मन 
एकः शास्ता न द्वितीयोऽस्ति शास्ता गर्भ शयानं पुरुष 
Co पवजाधिय बिक शयान पुरुषं शास्ति शास्ता । 
पना युक्त यथा नियुक्तोऽस्मि तथा वहामि ॥ 
हः । , ( २२६.८ ) 
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महाभारत को दृष्टि में १२९ 


यमर्थेखिद्धिः परमा न मोहयेत्‌ तथेव काले व्यसनं न मोहयेत्‌ । 
सुरं च दुःखं च तथेव मध्यमं निषेवते यः स धुरन्धरो नरः॥ (२२६.१६) 


पुरुष को मात्र लब्धव्य का ही लाम होता है, गन्तव्य स्थान में ही वह 
जाता हे तथा प्राप्तव्य सुख-दुःख को ही प्राप्त करता रहता है । फलोन्मुख प्राक्तन 
कमं ही 'देव' है। सम्पूर्ण जगत्‌ प्रायः देवपराधीन होता है । अतः विद्वात्‌ को 
शोक-मोहरहित होकर कतंव्य-परायण होना चाहिए : 
लब्घव्पोन्येध लभते गन्तव्यान्येच गच्छति । 
प्राप्तव्यान्येव प्राप्नोति दुःखानि च छुखानि च॥ ( २२६.२२) 


इन्द्र ने बलि से पुनः कहा कि तुम्हारी श्री नष्ट हो गयी है, तुम वेभव से 
भ्रष्ट हो गये हो; फिर भी तुम्हें शोक नहीं होता, यह बहुत हो कठिन है। तुम्हें 
छोड़ कौन दूसरा तीनों लोकों का राज्य नष्ट होने पर भी जीवित रहने का साहस 
कर सकता है ? : 
नएध्रीविमवञ्रष्टो यन्न शोचसि दुष्करम्‌ । 
प्रेलोक्यराज्यनारो हि कोऽन्यो जीवितुसुत्लहदेत्‌॥ ( २२७.१९ ) 


इसपर बलि ने कहा: 


काळ. काले नयति मां त्वां च कालो नयत्ययम्‌। 
तेनाहं त्वं यथा नाद्य त्वं चापि न यथा वयम्‌॥ ( २२७.२९ ) 


अर्थात्‌ इन्द्र ! काळ हमें इस अवनति की अवस्था में पहुंचा रहा है और 
तुम्हें भी उन्नत अवस्था में पहुँचा रहा है । इसलिए हम तुम्हारे समान उन्नत नहीं 
और न तुम ही हमारे समान अवनत हो । ; 


अतिक्रम्य बहूनन्यांस्त्वयि तावदियं गता। 
कञ्चित्काळमियं स्थिरवा त्वयि चालव चञ्चला । 
गोर्निपानमिवोत्खज्य पुनरन्यं गमिष्यति ॥ ( २२७.४६-४७ ) 


यह लक्ष्मी अन्य बहुत-से लोगों का उल्लंघन कर तुम्हारे पास आयी दै । 
यह स्वभाव से ही चला है। पृथिवी जेसे एक राजा को छोड़ दूसरे राजा के 
पास चली जाती है, वैसे ही यह कुछ काल तुम्हारे पास ठहरकर फिर किसी दूसरे 


स्ते पास चली जायगी । अतः तुम्हें शोककाल में अधिक शोक ओर हृषेकाल में 
अधिक हषं नहीं होने देना चाहिए । भुत और भविष्य की परवाह न कर वर्तमान _ 


काल में यथोचित व्यवहार करना चाहिए : 
१७ 
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शोककाले शुचो मा त्वं दर्षकाले च मा हृषः। 
--.--' अतीतानागतं हित्वा प्रस्युत्पन्नेन . चर्त॑थ ॥:(-२२७.६५-६६ ) 
फिर इन्द्र ने कहा कि आप पदार्थों का तत्त्व समझानेवाले विद्वान्‌ हैं । ज्ञान 
और तप से युक्त हैं । आप हस्तामलक के समान काल को देखते हैं : 


अवांस्तु भावतरवशो विद्वान्‌ ज्ञानतपोऽन्वितः । 
कालं पश्यति सुव्यक्तं पाणादामलकं यथा ॥ ( २२७.१०५-९ ) 
' आप कालचरित्र के तत्त्वज्ञ और सभी शास्त्रों के महाविद्वान्‌ हैं । ज्ञानी भी 
आप जसे होने की स्पृहा रखते हैं : 
कालचारित्रतत्वशः. सवशास्त्रविशारदः । 
| विवेचने इतात्माऽसि स्पृष्णीयो विजानताम ॥ ( २२७.१०६-७`) 
वलि की देह से लक्ष्मी निकल आयी और इन्द्र के पूछने पर उससे कहने लगी : 
सत्ये स्थितास्मि दाने च व्रते तपसि चेच द्ि। 
पराक्रमे च घमं च पराचीनस्ततो बलिः ॥ 
ब्रह्मण्योऽयं पुरा भूत्वा सत्यवादी जितेन्द्रियः । 
अस्यसूयद्‌ प्राहणानासुच्छिष्टरचास्पुशाद् छतम्‌. ( २२५.१२-१३ ) 


मैं सत्य, दान, ब्रत, तप, पराक्रम ओर घमं में स्थित रहती हूँ । बलि इन 


बसे पराङ्मुख हो गया। पहले यह ब्राह्मणों का भक्त था, सत्यवादी और 


'जितेन्द्रिय था । बाद में इसे ब्राह्मणों में ही दोषद्ष्टि हो गयी और उच्छिष्ट होकर 


'यह घृत का स्पशे करने लगा । अर्थात्‌ किसी प्रकार 
विमुख होती है [ किसी प्रकार के प्रमाद से ही लक्ष्मी 


हरित मदाबुद्धौ ब्रह्मण्ये सत्यवादिनि । 


दानशीले च सदेव निवसास्यदम्‌ ॥ ( २२८.२६ ) 


'वर्मात्मा, महाबुद्धिान्‌, ब्रह्मण्य “en 
लिवास करती हूँ। ह्मण्य, सत्यवादी ओर दानशील के पास ही मैं सदा 


£ | इन्द्र ने पूछा कि खि! न Ee 
उनके यहाँ निवास हस र दत्य लोग कसा आचरण करते थे जिससे तुम 


'केपासःआगयी?: ` और बया देखकर देतयों को छोड़ तुम देवताओं 


कर्थवत्तेन् देत्येणु त्वमवास्सीवंरानने । 


७, 


कं Ss Peo ONE 








५: /« «४४. महब्यान्यपि चापश्यन्‌ आ्रह्मणाइचाप्यपूजयन्‌॥ 


मेहांभारत की दृष्टि में १३१ 
श्री ने उत्तर दिया : 


स्वाघममञचुति्ठत्छु धर्यादचलितेषु च। 
स्वर्गमार्गाभिरामेषु सत्त्वेषु निरता ह्यम्‌ ॥ 
दाना - ऽष्ययन - यज्ञेज्या पिद - दवतपूजनम्‌ । 
शुरूणामतिथीनां च च तेषां खत्यमचतंत ४ 
सुसशणठयुहाइचसन्‌ जितस्त्रीका इताग्नयः । 
शुरुशुश्रषका दान्ता ब्रह्मण्याः सत्यवादिनः ॥ 
अखघाना जितक्रोधा दानशीलानख्यवः 
शृतपुचा सृतासात्या सुतदारा ह्मनोषंबः॥ 
अमषण न चान्योन्यं स्पृदयन्ते कदाचन । 
न च जातूपतप्यन्ति घोराः परखस्द्धिमिः॥ 
दातारः संगुहीतार आर्याः करणवेदिनः 
महाप्रसादा ऋजवो रढभक्ता नितेन्द्रियाः॥ ( २२८:२९-३४) 


अर्थात्‌ देवराज इन्द्र ! सुन्दर स्वगंमागं के लिएं धयं से अविचलित होकर अंपने 
धर्म का अनुष्ठान करनेवाले हमें अच्छे लगते हैं। आप भली भाँतिजान ले कि 
दत्यों के यहाँ यथार्थरूप में दान, अध्ययन, यज्ञ-याग, पितृ-देव-पुजन तथा गुरुपूजा 
ओर अतिथि-सत्कार होता रहा । उनके घर साफ-सुथरे रहते थे । वें लोंग स्त्रियों 
के वश में नहीं थे और अग्निहोत्र करनेवाले, गुरुसेवा करनेवाले, जितेन्द्रिय, 
ब्राह्मण-भक्त और सत्यवादी थे । वे लोग श्रद्धालु, जितक्रोध, दाता, गुणों में दोष 
न देखनेवाले तथा पत्नी-पुत्र ओर भृत्यवग का पालन-पोषण करनेवाले थे। वे 
एक दूसरे से जलते नहीं थे । ईर्ष्या के कारण वे परस्पर एक दूसरे का विनाश 
न चाहते तथा बहुत धीर थे। कभी भी दूसरों की समृद्धि देखकर दुःखी नहों 
होते थे। वे लोग दाता थे ओर संग्रह भी न्यायपूर्वक करते थे। वे श्रेष्ठ और 
दयाल थे तथा प्रसन्न होकर दूसरों को बहुत देनेवाले थे वे सरल, दुढभक्त ओ 
जितेन्द्रिय थे । 


सन्तुणस्त्यलचिवाः छृतश्ञाः प्रियवादिन? । 
यथाहमानाथकरा हीनिषेवा यतवरतए ॥ 
नित्यं पवंछु छुस्नाता. स्वचुलिप्ताः स्वलङङताः। 
उपवास-तप शोल, प्रतीता अहावाद्निः॥ 
नेनांनस्युदियात्‌ सूर्या न चाप्यालन्‌ प्रगेशयाः । 
रात्रो द्धि च सक्तूइच नित्यमेव व्यवजयन्‌॥ 
कल्यं घ॒तं चान्ववेक्षन्‌ प्रयता ब्रह्मवादिनः 





१३१ विचार-पौयूष । भारतीयं राजनोति 


सदा हि बदतां घमं खदा चाप्रतिणहृताम्‌ । 
अर्थ च रात्र्याः स्वपतां दिवा चारुवपतां तथा ॥ 
ऊुपणानाथवृद्धानां दुर्बळातुरयोषिताम्‌ । 
दयां च संविभागं च नित्यमेवाचुमोदताम्‌ ॥ (२२८.२५-४० ) 


वे लोग अपने नौकरों और मन्त्रियों को सदेव सन्तुष्ट रखते थे; कृतज्ञ ओर 
प्रियवादी थे । वे यथायोग्य आदर-सत्कार करनेवाले और दूसरों के कार्य सम्पन्न 
करनेवाले थे । लज्जाशील और यतब्रत थे। वे लोग नित्य ही सुन्दर स्नान 
करनेवाले, पर्व में विशेषरूप से स्नान करनेवाले, सुन्दर अनुलेपन रूगानेवाले 
और अच्छे-अच्छे आभूषण घारण करनेवाले थे । उपवास और तप में परायण 
तथा सदा प्रसन्न रहते थे । वे ब्रह्मवादी ( वेदपाठ करनेवाले ) थे। वे लोग न तो 
सूर्योदय तक सोते थे और न सूर्यास्त के समय ही । वे रात्रि के भोजन में दही 
और सत्तू का बराबर परित्याग करते थे । प्रातःकाल उठकर घृत एवं अन्य 
मङ्जलकारक वस्तुओं का दशन करते थे। पवित्र होकर वेदपाठ करते और ब्राह्मणों 
का पूजन करते थे। वे सदेव धर्म ओर न्याय की बातें करते, कभी दान न लेते 
थे। रात्रि के दूसरे और तीसरे पहर में सोते थे, दिन में कभी नहीं सोते थे । 
वे लोग कृपण, अनाथ, वृद्ध दुर्बल, रोगी और स्त्रियों पर दया करते और सदेव 
उनके पोषण का अनुमोदन करते थे : 


अस्तं विषण्णसुद्विग्नं भयात व्याधितं रूशम। 
हृतस्वं व्यसनात च नित्यमाइवाखयन्ति ते ॥ 
घममेवान्ववर्तन्त न हिंसन्ति परस्परम्‌। 
अनुकूलाइथ ' कायषु शुरुवृद्धोपसेविनः ॥ 
पितन्‌ देवातिर्थीषचेव यथावत्तेऽभ्यपूजयन्‌ । 
अवशेषाणि चाइनन्ति नित्यं सत्यतपोच्च॒ताः ॥ 
नेकेऽस्नन्ति सुसम्पन्नं न गच्छन्ति परस्त्रियम्‌ । 
ष्ववतन्त यथात्मनि द्यां प्रति॥ 
न पशुषु वियोनो च न पर्चछु। 
इन्द्रियस्य विसग ते रोचयन्ति कदाचन ॥ 
नित्यं दानं तथा दाक्ष्यमाजंवं चेव नित्यदा । 
'सत्सादोऽथानदङ्कारः परमं सौहृदं क्षमा॥ 
'सत्यं दानं तपः शोच कादण्यं वागनिष्ठुरा । 
मित्रेषु चानभिद्रोहः सब तेष्वभवत्‌ प्रभो ॥ 
लरत रसस्प्रीति - रसयाऽथाऽनचेक्षिता । ४ 
अरतिश्च विषादस्ध स्पृद्दा चाप्यविशन्न तान्‌॥ (२२८,४१-४८) ह 
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मंहांमारत कौ दृष्टि में १३३ 
वे लोग त्रस्त, खिन्न, उद्विग्न, भय से पीड़ित, रोगी, दुर्बल, हृतस्व और 
व्यसन से पीड़ित प्राणियों को नित्य ही आश्वासन देनेवाले थे । वे सदा धर्माचरण 
करते, परस्पर एक दूसरे की कभी हिसा नहीं करते थे । दूसरों के कार्यों का विरोध 
नहीं करते थे। गुरुओं और वृद्धों की सदा सेवा करते थे। वे यथाविधि देवता, पितर 
और अतिथियों का पूजन करते और उनका प्रसाद भोजन करते थे। नित्य ही 
सत्यनिष्ठ और तपोनिष्ठ थे। वे कभी अकेले अच्छी चीज नहीं खाते थे, परस्त्री- 
गमन नहीं करते थे। अपने समान सबको समझकर सव पर दया करते थे । वे 
आकाश में, पशुओं में या वियोनि में कभी वीर्यत्याग नहीं करते थे तथा पवं में 
स्त्री-गमन नहीं करते थे । नित्या दान-दक्षता, नित्य सरलता, उत्साह, अनहंकार, 
परम सौहादं क्षमा, सत्य, तप, शौव, कारुण्य, अनिष्ठुर वाणी ओर मित्रों के साथ 
अनभिद्रोह ये सब कुछ गुण उनमें थे। निद्रा, तन्द्रा अप्रसन्नता, असूया, अनवेक्षण, 
अरति, विषाद और परकीय पदार्थो की स्पृहा उन्हें छ तक नहीं गयी थी । 


श्रीने कहा कि दानवों में ऊपर कथित गुण थे, इसीलिए मैं सृष्टिकाल से 
लेकर अनेक युगों तक उनके पास रही । लेकिन समय ने पलटा खाया । दानवों से 
ये गुण निकल गये । मैंने देखा कि वे काम और क्रोध के वश हो गये हैं और धर्म 
उनसे दूर चला गया । ( इससे स्पष्ट प्रतीत होता है कि पूर्वकाल में दानव या 
असुर परम आस्तिक, धमे निष्ठ थे । ) : 


साहमेवंगुणेष्वेव दानवेष्ववसं पुरा। 
प्रजासर्गसुपादाय नेकं युगविपयंयम्‌ ॥ 
ततः काळविपर्याले तेषां शुणविःयंयात्‌। 
अपश्यं निगंतं घमं कामक्रोघवशात्मनाम्‌॥ (२२८.४९-५०) 


सज्जन, ज्ञानवृद्ध सभासद लोग जब विचार करते तो दानव उनकी 
दिल्लगी उड़ाने लगते । ज्ञानव॒द्ध, वयोवृद्ध लोगों से छोटे लोग ईर्ष्या करचे रगे । 
बड़े-बूढ़ों के आने पर युवक लोग अभ्युत्यान और अभिवादन द्वारा पहले का-सा 


. उनका आदर-सत्कार न करते ओर बेठे ही रहते थे। पिता के सामने ही पुत्र का 


मालिकाना चलने लगा | स्वामी लोग नौकर पाकर निलज्जतापूर्वक अपना महत्त्व 
प्रख्यापित करने लगे । वे घमंविरहित निन्दित कमं द्वारा बड़े पदार्थो को प्राप्ति 
की बात सोचने लगे: 
सभासदां च दुद्धानां सतां कथयतां कथाः । 
ग्रालज्ञभ्यसूयंशञ्च सर्वशुद्धान शुणावराः ॥ 
युवानश्च खमालोना बुद्धानपि गतान्‌ सतः। 
नास्युत्यानामिवादाभ्यां यथापूर्वमपूजयन्‌ ॥ 












१३४ विचार-पौयूष । भारतीय राजनीति 
वर्त॑यत्येव पितरि पुत्र: प्रभवते तथा। 
अमिन्रसुत्यतां प्राप्य ख्यापयन्त्णव्पञपाः ॥ 


तथा घर्मादपेतेन कर्मणा गर्हितेन ये। 
महृतः प्राप्तुयन्त्यर्थास्तेषां तञ्रा्चत्‌ स्पृष्दा ॥ (२२८.५१-५४ ) 


रात्रि में वे लोग जोर-जोर से वातें करते और नीचे अग्नि जला करतो 
थी । पुत्र पिता का और स्त्री पति का अतिक्रमण करने गी । वे माता, पिता, 
वृद्ध आचार्य, अतिथि और गुरुका अभिनन्दन नहीं करते थे; किन्तु स्वयं अपने 
आपको वड़ा समझते थे । वे बालकों का पालन नहीं करते थे । विना हवन किये; 
पितर, देवता, अतिथि तथा गुरु का बिना आदर-सत्कार किये और बिना भिक्षा- 
बलि दिये स्वयं भोजन करने लगे : 


उच्चेशचाभ्यवद्न्‌ रात्री नोचेस्तत्राग्निरज्चळत्‌। 
पुत्राः पितृनत्यचरन्‌ नारयश्चात्यचरन्‌ पतीन्‌ ॥ 
मातरं पितरं वृद्धमाचायमतिथि शुदम्‌। 
गुदत्वान्नाभ्यनन्द्न्त. कुमारान्‌ नान्वपालयन्‌ ॥ 
भिक्षां बलिमदत्त्वा च स्वयमच्ञानि सुञ्ज्ञते। 
अनिष्ठा संविभज्याथ पित॒देचातिथीन्‌ शुरून्‌॥ ( २२८.५५५७) 


दानवोंके रसोइये भन, वाणी और कमं से पवित्रता की परवाह नहीं करने 
लगे । उनका भोजन खुला रहने रगा । धान्य ( जव, गेहूँ, चना, चावल आदि ) 
बिखरा हुआ रहने लगा। कौए-चू हे उन्हें मनमानी खाने लगे। दूध बिना ढेंका रहने 
लगा ओर जूठे होकर लोग घी का स्पर्श करने लगे। ( प्राचीन काल में लोग 
दा भोजन में ही घृत डालते थे, अनुच्छिष्ट रहकर ही घृत का स्पश करते 
9 उच्छिष्ट भोजन में घृत नहीं डालते थे | ) कुद्दाल, हसुआ, पेटी, काँसे का 
बतन और सभी सामग्रां इधर-उधर बिखरी रहती थी । गुहस्वामिनी को उसका 
जी भी ध्यान नहीं था। मकानों की मरम्मत नहीं होती थी और पशुओं को रख- 
बोधकर भी उन्हें घास-भूसा, पानी आदि नहीं दिया जाता था : 


न शौचगजुददथ्त तेषां सूदजनास्तथा । 
रमणा चाचा अक्यमाखीद्नाबुतम्‌ ॥ 
विप्रकीर्णानि धान्यानि काकसूषिकमोजनम्‌। 
अपाइृतं पथोऽतिष्ठदुच्छिषठाश्चास्पृशन्र शतम्‌ ॥ 
दाल दान्रपिरकं प्रकोण कांस्यम्न 






है 


च भासिवेहत इडस्नी ॥ 





| महाभारत की हृष्टि में १३५ 


| प्राकारागारविध्वंलान्न स्म ते प्रतिकुचंते। 
नाद्रियन्ते पशुन्‌ बद्ध्वा यवसे्रोदकेन च ॥ (२२८.५८-६१) 


| दानव लोग परिजन ( नौकर-चाकर ) और वाल-वच्चों का ध्यान न रख- 
कर अच्छी-अच्छी चीजें स्वयं खा लेते थे वे विना देवताओं के उद्देश्य से केवल 
अपने स्वार्थं के लिए पायस, कृसर, मांस, अपूप ( पुआ ) ओर पुड़ी बनवाते 
तथा वृथा मांसभक्षण करते थे। उन्होंने सूर्थोदय-काळ ओर रात्रि के प्रारम्भ में 
(अर्थात्‌ दोनों सन्ध्याओं में ) शयन करना प्रारम्भ कर दिया ओर उनके यहाँ 
प्रतिगृह दिन-रात कलह होने लगा । दुष्टतावश छोटे लोगों ने वड़ों की बातें सुनना 
बन्द कर दिया । वे विकमं ( निषिद्ध कमं ) करने लगे और सदाचारी, श्रमी 
लोगों से द्वेष करने लगे : 


बालानां प्रेक्षमाणानां स्वयं भ्रध्यानसक्षयन । 
| सथा भृत्यज्ञनं सवंम्रसन्तप्यं च दानवाः॥ 
| पायसं ङल्रं मांसमपूपानय शष्कुलीः। 
| अपाचपन्नात्मनो5थ तथा मांसान्यभक्षयन्‌ ॥ 
| उत्सू्यशायिनइचालन, खचं चासन्‌ प्रगेनिशाः । 
| अवर्तन्‌ कळहदाइचात्र दिवारात्रं गहे शहद ॥ 
| अनार्याइचार्यमासीनं पयुपाखन्न तत्र ह। 
आश्रमस्थान्‌ विघमंस्था प्राद्विषन्त परस्परम्‌ ॥ (२२८.६२-६५) 


दानवों में सांकर्यं आ गया । पवित्रता को मर्यादा नष्ट हो गयी । वेदज्ञ 
और मूखें ब्राह्मणों के आदर अथवा अपमान में कुछ फक नहीं रह गया। अर्थात्‌ 
सबको एक-सा देखा जाने र्गा । योग्यता की कद्र नहीं रह गयी । दासियाँ दुजनों 
के समान हार, आभूषण ओर वेष धारण करने लगीं । उनका चलना, बेठना 
और देखना सब दु्जेचों के समान होने लगा । स्त्रियाँ पुरुषवेष में तथा पुरुष 
सत्रीवेष में क्रीडा, रति, विहार करते हुए परम आनन्द का अनुभव करने रगे : 


सङ्कराइचास्यवतन्त न च शोचमवतंत। 
ये च वेदविदो विप्रा विस्एृ्मन्रतरच ये। 
निरन्तरविशेषास्ते बहु मानावमानयोः ॥ 
हारमाभरणं वेषं गतं स्थितमवेक्षितम्‌ ॥ ई 
असेचन्त सुजिष्या वे दुज॑नाचरितं विधिम्‌। | द 
स्त्रियः पुरुषवेषेण पुंसः स्त्री चेषघारिणः॥ र 
क्रीड़ारतिविह्दारेछु . परां सुदमवाप्लुबन्‌॥ (२२८.९९९९) | ५ 





विचार-पीयूष ॥ भारतीय राजनीति 


पहले के शक्तिशाली लोगों द्वारा योग्य पुरुषों को दिये दान को नास्तिकता- 
वश छीनना प्रारम्भ कर दिया गया, यद्यपि उसे न छीनने पर उनका कुछ बिगइता 
न था। कहीं सद्भूट की स्थिति में कोई मित्र कुछ अर्थ की सहायता मागचा तो उसे 
देना दूर, उलटे अपने क्ष॒द्र स्वार्थवश मित्रका और भी घन हड़प लेते थे। उनमें दूसरों 
का घन हड़पने की प्रवृत्ति काम करने लगी । वे सभी व्यापारों के प्रेमी हो गये । शूद्र 
अपनी गणना आयो में करके तप करने लगे । चे विना ब्रह्मचयं-ब्रत के ही वेद का 
अध्ययन करने लगे। कोई-कोई ब्रह्मचर्यत्रतका दम्भ करते थे । शिष्य गुरु की सेवा नहीं 
करते, बल्कि गुरु के मित्र बनते थे । माता-पिता के थक जाने पर उनकी प्रसन्नता 
समाप्त हो जाती थी और उनका माछिकाना भी नहीं रहता था । दीन होकर वे 
अन्न के लिए लड़कों से भीख माँगते थे । वहाँ वेद के गम्धीर विद्वान्‌ कृषि आदि से. 
अपनी जीविका चलाते थे और मूखे लोगों को श्राद्धों में भोज न कराया जाता था - 
प्रभवद्भिः पुरा दायानहदभ्यः प्रतिपादितान्‌ । 
नाभ्यवर्तन्त नास्तिक्याद्‌ बतन्तः सम्भवेष्वपि ॥ 
मित्रेणाभ्यर्थितं मित्रमर्थंलंशायिते क्वचित्‌ । 
बाळकोट्यग्रमात्रेण स्वाथनाघ्न तद्छु॥ 
परस्वादानरु चयो विपणव्यवद्दारिण! । 
अहच्यन्तायंबणंछु शाद्रादबापि तपोधनाः।। 
अधीयन्तेऽतताः केचित्‌ वृथा त्रतमथापरे । 
अशुश्रषुगुरो! शिष्यः कश्चिच्छिष्यसस्रो गुरूः॥ 
पिता चेब जनित्रो च आ्तो पृत्तोत्लवाविव । 
अप्रभुत्वे स्थितौ बरुद्धाचन्नं प्राथंचतः छुतान॥ 
तत्र वेइविद्‌ः प्रो गाम्प्रीयं सागरोपमाः । 
कष्यादिष्वमवन्‌ खक्त मूोः 'भादान्य भुञ्जत ॥ (२२८.६९-७५ ) 


हु भरात:काल ही गुरु लोग बिना बुलाये शिष्यों के यहाँ आकर कुशल-प्रइन पूछते 
हे क ड भ्रेषण-क्रिया अर्थात्‌ दौत्य ( समाचार यहाँ-यहाँ ले जाना ) स्वयं 
i ह । सास-ससुर के सामने नोकरों पर बहू का हुक्म चलने लगा । बहू अपने 
RE क उस पर भी हुक्म चलाने लगी । पिता को प्रयत्नपूर्वक पुत्र के 
न करता पड़ता था तथा भाररूप जीवन व्यतीत करना पड़ता 
ह अजली, चोरों ताते पहले बहुत सत्कार पाये लोगों ने भी मित्र को सम्पत्ति अग्नि 
. ंसनाप्रारम्म ‘a र क 
5 | कृतघ्न हो गये, नास्तिक हो गये, दुष्ट हो 


१३९ 














. गये, गुरुपत्नी-गमन करने लगे 
MR se गयी ` ह छा, अभक्ष्य-भक्षण करने लगे नमें 
रह गयी, उनके चेहरों की कान्ति उड़ गयी; गे। उनमें कोई मर्यादा नहीं 
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महाभारत की दृष्टि में १३७ 


प्रातः प्रातशल सुप्रइ्न॑ कदपनं प्रेषणक्रियाः । 
शिष्यानप्रद्दिवास्तेषामकुर्बन) गुरबः सवयम्‌ ॥ 
शवञ्रूरवशुरयोरग्रे वधूः प्रेष्यानशासत | 
अन्वशासच्च भर्तार समाइयाभिजर्पति ॥ 
प्रयत्नेनापि चारक्षच्चित्तं पुरस्य ये पिता। 
व्यक्जच्चावि खंरम्माद्‌ दुःखवासं तथादस्तत्‌ ॥ 
। अग्निदाहेन जोरेवा राजभिर्वा हृतं घनम्‌ । 
दष्ट्वा द्वेषात्‌ प्राइसन्त सुहृत्सम्भाविता ह्यपि ॥ 
कृतघ्ना नास्तिकाः पापा गुरुद्ारामिमरशिनः। 
अभक्षष्क्षणरता निमंर्यादा दतत्विषः ॥ (२२८.७५-७९) 


| 
| 
| 
| श्री ने आगे कहा : 
| 


तेष्वेवमादीनाचाशनाच रत्छु विपयेये । 
नाहं देवेन्द्र वत्स्यामि दानवेष्विति मे मतिः ॥ ( २२८.८०-८१ ) 


| अर्थात्‌ हे देवेन्द्र, इस तरह दानवों में उलटा-पुलटा आचार आ गया। 
| इसीलिए अब मैं उनके पास नहीं रहना चाहती । 


श्री के इन वचनों से स्पष्ट हो जाता है कि प्रथम कहे गये शास्त्रीय आच- 
रणों से लक्ष्मी की प्रसन्नता और अनुग्रह होता है तथा अन्तिम अशास्त्रीय आचरणों 
` से लक्ष्मी विमुख होती हैं । 


श्री कहती है : 
तन्मां स्वयमचुप्रा्तामभिनन्र शाचीपते। 
त्वयार्चितां मां देवेश पुरो घास्यन्ति देवताः ॥ 
यत्राहं तत्र मतकान्ता मद्धिशष्टा मदर्पणाः । 
ससत देव्यो जयाष्टस्यो वासमेष्यन्ति तेऽष्टघा ॥ 
आशा श्रद्धा द्वतः क्षान्तिविज्ञितिः सन्नतिः क्षमा । 
अष्टमी वृत्तिरेतासां पुरोगा पाकशासन ॥ (२२८.८१-८४) 


अर्थात्‌ हे शचीपते, मैं स्वयं तुम्हारे पास आयी हूँ । तुम मेरा अभिनन्दन 
करो । फिर देवता भी मेरा सत्कार करंगे। जहाँ मैं रहती हूं वहाँ मेरी प्यारी 
सखियाँ, जो मुझसे विशिष्ट हैं, रहती हैं। वे आठ प्रकार की हैं : ( १ ) आशा, 
(२) श्रद्धा, (३) घृति, ( ४) शान्ति, (५) विजितिः ( ६ न ) सन्तति, 
( ७) क्षमा और ( ८) वृत्ति । यह आठवीं वृत्त सबसे आगे रहती ह। _ 
१८ ` े 
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अश्रद्धा परमं पापं श्रद्धा पापप्रमोचन्ी । | 
जाति पापं श्रद्धावान्‌ सपो डीर्णमिव त्वचस्‌ ॥ ( २९४-१ ) | 


अश्रद्धा परम पाप है, श्रद्धा पाप से छुटकारा देनेवाली है । जैसे सपे पुरानी 
कॅंचुली छोड़ देता है, वैसे ही श्रद्धालु प्राणी पाप से छुटकारा पा जाता है। यद्यपि | 
बर्मरक्षा, शिष्टपालन और दुष्टतिग्रह के लिए भी कभी-कभी कूटनीति का भी 
अवलम्बन करना पड़ सकता है; फिर भी प्रदांसनीय नीति सर्वहितेषिता ही है । 


अद्रोदेणेव भूतानामव्पद्रोहेण चा पुनः | 
या वृत्तिः स परो घर्मस्तेत जीकमि शाजके ॥ (२६२.६ ) 


तुलाधार वेश्य जाजलि ब्राह्मण से कह रहा है कि प्राणियों से द्रोह न कर 
जो जीविका होती है, वह परमधमं है । यदि वेसा सम्भव न हो तो जहाँतक बने, 
अल्पद्रोह से ही जीविका चलानी चाहिए। जाजले, मैं वेसे ही जीविका चलात। हु । 
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सर्वेषां यः खुहन्नित्यं सवषां च हिते रतः। 
कर्मणा मनसा बाचा स घमं वेद जाजळे ॥ ( २६२-९ ) 
जाजले, जो सबका सुहृत्‌ है तथा मन, वाणी और कमं से सबके हित में 
लगा रहता है, वही धर्म का सम्यक्‌ जानकार है। ट 


द यदा न कुरुते भावं खवभूतेजु पोपकम्‌ । 
| कर्मणा मनखा याचा” अर्म सम्पद्यते तदा ॥ ( २६२.१६ ) 
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जव पुरुष मन, वाणी और कमं से सभी प्राणियों में पापमय भाव नहीं 
बनाता तब वह ब्रह्म हो जाता है। 


योऽमयः सर्वभूतानां ख प्राप्नोत्यमयं पदम्‌। ( २६२-१७ ) 
सभी प्राणियों को अभय देनेवाला अभयपद पाता है । 


पुरा धिग्दण्ड पवासीद्‌ वाग्दण्डस्तद्नन्तरम्‌ । 
आसरोदादानदण्डोऽपि वघद्ण्डोऽद्य वतते। 
बघेनापि न शक्यन्ते नियन्तुमपरे जनाः॥ (२६७-१९२० ) 


पहले घिक्‌-दण्ड था, वाद में वाग्दण्ड चला । तदनन्तर अर्थंदण्डकी प्रवृत्ति 
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महाभारत की हृष्टि में १३९ ५ - ई 


के लिए कुछ रक्ष वचन का दण्ड होने लगा । धर्मनिष्ठों में ह्वास होने से उत्तरो- E 
तर कठोर दण्ड आवश्यक हो गया । [ 


यात्मामसमाघाय खबाधित्लति यः परान्‌। 
सिषयेष्विन्द्रियदशं मानवाः प्रहसन्ति तम्‌ ॥ ( २६७.२७ ) 


जो अपने मन पर विजय प्राप्त न कर दूसरों को जीतना चाहता है, प्रज्ञा 
उस इन्द्रिय-लोलुप की हँसी उडती है। 


अ'त्मेवादो वियन्तब्यो दुष्कृतं सन्नियच्छता । 
दण्डयेच्च महांदण्डोरपि यन्धूननन्तरान्‌ ॥ ( २६७.२९ ) 


दुष्टों पर नियन्त्रण करनेवाले को पहले अपना नियन्त्रण करना चाहिए । | 
अपने अन्तरङ्ग पुत्र, भाई आदि भी यदि दुष्कृतकारी हों तो उन्हें भी महादण्ड देना 


चाहिए । यही धमंसापेक्ष पक्षपात्रविहीन राज्य का आदश है। इसी. आदर्श के र 
अनुसार राम ने निरपराध-निष्कलंक साध्वी सती सीता को भी वनवास दिया था। 
इसमें भाई-भतीजा-वाद कभी पनपन ही नहीं सकता : क 





Rit SE 

4 “# “न २ - 4 

te 4 p> LOU se Ss 
न ९ Re EES 2 SD - 

के 


; ON CRS 
oe बच x i r 5७७३४ NF DANS iS Fis ० Se 
Seer Yee है St are or A NS To - ~ 
74४४ REE SANA ७.8. ऊँची BN) HS SANIT SDN MN 
py ef nF ie SERS 
ks LATER १०5 US SDN 


७“ शा 
Rs 





a 





३. नीतिकारों की कसौटी पर 


मतु, शुक्र, कामन्दक आदि नीतिकारों की नोति की कसौटी पर राजधर्म को 
कसा जाय तो सुस्पष्ट है कि राजा दवारा सुरक्षित श्रोत्रिय प्रतिदिन जो धर्माचरण 
करता देः उससे राजा की आयु, द्रब्य एव राष्ट्र की वृद्धि होती हे i स्वदेश में 
शाक-तृणादि स्वल्पमूत्य के क्रय-विक्यादि व्यवह से जीविका चलानेवालं साधारण 
व्यक्ति से भी राजा को कुछ-न-कुछ कर लेना चाहिए। राजा को चाहिए कि कार, 
शिल्पी, लोहकार तथा देहिक श्रम से जोविका चलातेवालों से मास में एक दिन 
काम कराये । प्रजास्तेह से शुल्क न ग्रहण करने पर राजा का मूलच्छेद और 
अतिलोम से प्रचुर कर ग्रहण करने पर दूसरों (प्रजा ) का मूलच्छेद होता है । 
अतः दोनों से ही वचना चाहिए । | 
नोच्छित्द्यादात्मनो मूलं परेषां चातितृष्णया । 
उच्छिन्दन्‌ ह्यात्मनो मूलमात्मानं तांश्च पीडयेत्‌ ॥ ( मनु० ७.१३९ ) 
कार्यविशेष देखकर राजा को कहीं तीक्षण तो कहीं मृदु होना चाहिए । 
स्वयं कार्यदर्शन में खिन्न होने पर धर्मज्ञ, जितेन्द्रिय, प्राज्ञ और कुलीन श्रेष्ठ 
अमात्य को कार्यंदर्शन के लिए नियुक्त करना चाहिए । प्रजापालन क्षत्रिय का 
परमधम है । कारण, यथाशास्त्र फल, कर आदि का भोक्ता राजा धमे का भागी 
होता है। 
राजा रात्रि के चौथे प्रहर में उठकर शौच-स्तातादि से निवृत्त होकर अग्नि- 
होत्र होम करे । तदनन्तर ब्राह्मणों का पूजन कर जहाँ ममात्यादिकों से मिलना- 
जुळना होता है, उस सभा में पहुँचे । वहाँ दर्शनार्थ आगत सभी प्रजा का सम्भाषण, 
सम्प्रश्‍्न आदि द्वारा अभिनन्दन कर उसे विदा दे ओर गिरिपृष्ठ, प्रासाद या 
अरण्यस्थित निर्जन प्रदेश में मन्त्रभेदक्रारियों से अनुपलक्षित हो पञ्चाङ्ग मन्त्र का 
भ चिन्तन केरे । अर्थात्‌ कर्मारम्भोपाय, पुरुषद्रव्य-सम्पत्‌, देशकाल-वि भाग, विनिपात- 
क प्रतीकार और कार्यतिद्धि के विषय में मन्त्रियों के साथ मन्त्रणा करे । जिस राजा 
का भन्त्र मन्त्रयों से अन्य दूसरे लोग नहीं जान पाते, वह कोशविहीन होते हुए 
भी सम्पूर्ण पृथ्वी का शासक बन सकता है। 
_  अधिवद, स्त्री व मूक, अन्ध, बधिर, तियेग्योनि शुक-सारिकादि, 
5 उस सबसे लग 4 र ऐेगी, अंगहीन आदि सबको हटा देना चाहिए । कारण, 
भ... .... आरका बनी रहती है। राजा को चाहिए कि दोपहर, 
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नीतिकारों को कसौटो पर , १४१ 


आधी रात अथवा जव भी वह विगतक्लम हो अर्थात्‌ उसका शरीर या चित्त खिन्न 
न हो, तभी मन्त्रियों के साथ या अकेले ही धमं, अर्थ और काम के अनुष्ठान के 
सम्बन्ध में विचार करे । राजा के लिए दूतपतम्प्रेषण, प्रारब्ध कार्यं की पूर्ति, 
अन्तःपुरकी स्थिति, गुप्तचरों को दूसरे गुप्त रों द्वारा गतिविधि का ज्ञान और 
विचार आवश्यक है । 
राजा को समग्र अष्टविध कर्म का दित्रार करना चाहिए, जो नीति के 
आचाय उशनाने कहे हैं : 


आदाने च विसर्गे च तथा प्रेषनिषेधयोः । 
पञ्रसे चार्थवचने व्यवहारस्य चेक्षणे॥ 
दण्डशुद्धयोः सदा युक्तस्ते नाष्टगतिको नृपः । 
अष्टकर्सा दिवं याति राजा झक्राभिपुजितः॥ 


अर्थात्‌ करादि का आदान, भृत्यादि के लिए धन-प्रदान, अमात्यादिकों का 
ुष्टादृष्ट अनुष्ठानों में प्रेषण, दुष्टादृष्ट-विरुद्ध क्रियाओं से निषेध करना, अर्थे- 
वचन अर्थात्‌ कार्य का सन्देह होने पर राजाज्ञा से ही नियमन, व्यवहार ( ऋणादि 
अदालती कार्यवाही ) का निरीक्षण, दण्ड अर्थात्‌ ऋणादि-विवाद में पराजितों से 
शास्त्रोक्त धन-ग्रहण, शुद्धि अर्थात पाप हमं होने पर प्रायश्चित्त कराचा ये ही 
अष्टकर्म हैं । 

मेधातिथि के अनुपार अङ्गतारम्भ, कृतानुष्ठान अर्थात्‌ प्रारब्ध कर्म की 
समाप्ति, अनुष्ठित कर्म-विशेष और उसका फल तथा साम, दान, दण्ड और भेद 
ये अष्टकर्म हैं । अथवा-वणिकपथ, उदकसेतुवन्धन, दुर्गकरण, कृत का संस्कार- 
निर्णय, हस्तिबच्धन, खनिखन7, शून्यनिवेशन ओर दारुवनच्छेइन ये अष्टकम हैं । 

कामन्दक के अनुसार कृषि, वणिक्पथ, दुग, सेतु, कुञ्जरवच्धने; खान, वचः 
च्छेदन और सैन्याभिवेशन ये अष्टविध कम हैं । 

इसी तरह राजा पञ्चवर्ग का भी चिन्तन दरे। अर्थात्‌ कापटिक, उदास्थित, 
गहपति, वेदेहिक एवं तापसवेषधारी पञ्चविध चारे का तत्वतः विचार करे। 
परमर्मज्ञ, प्रगल्भ, छात्र, कपटव्यवहार करनेवाला होने से 'कापटिक कहलाता 
है । वह यदि जीविकार्थी हो तो अर्थंदात एवं सम्मान द्वारा वश में करके उसे 
नियुक्त व्यक्तियों एवं प्रजा के दुव त्तज्ञाव के लिए अधिकृत कर देना चाहिए। जो 
` प्रव्नज्या करके आरूढ-पतित हुआ हो, उसे 'उदास्थित' कहते हैं । वह भी यदि 
लोगोंके दोषों का ज्ञाता, प्रज्ञा-शुद्धि से युक्त तथा निष्कपट हो और जीविका 
चाहता हो तो उसे भी पूर्वोक्त कार्य में लगाया जा सकता है। उसे किसी बहुत 





आमदनीवाले मठ में स्थापित करें और उसकी वृत्ति के लिए और भी उवरा | 






१४२ विचार-पीयूष : भारतीय राजनीति 


भूमि दी जाय । वह भी चारकमं में नियुक्त अन्प प्रब्रजितों को भोजनाच्छादना दि 
दे। क्षीणवत्ति, प्रज्ञाशौचयुक्त किसान गुृहपति” कहलाता है । उससे भी वसा ही कह्‌- 
कर अपनी हो भूमि में कृषि-कमं में लगायें । इसी प्रकार क्षीणवृत्ति वेश्य 'वदेहिक 
कहलाता है । उसे भी पूर्ववत्‌ कहकर और धन-मानादि अधीनकर अपना व्यापार 
करायें । मुण्डी या जटिल यदि वृत्ति को कामनावाला हो, तो i उसे 'तापसवेष- 
धारी' कहते हैं । वह भी किसी आश्रम में बहुत-से मुण्डी-जटिलों में रहता हुआ 
कपट-कुशल शिष्यगणों से घिरा हुमा राजोपकल्पित वृत्ति से युक्त हो तपस्या 
करे । प्रकाश में मास या दो मास परुचात्‌ मुष्टिमित वदरीफल ( एक मुट्ठी बर ) 
खाकर जीते रहने की ख्यापना करे ओर एकान्त में यथायोग्य राजोपकल्पित 
आहार ग्रहण करता रहे । शिष्य लोग उसके अतीत-अनागत ज्ञान का प्रख्यापन 
करें । ऐसे व्यक्ति वहुलोक-समुदाय से धिरे रहकर सर्वविशवम नीय बन जाते हैं। 
उनसे लोग कार्य-अकार्यसम्प्रन्बी सव तरह के प्रश्‍न करते और अन्य लोगों को 
कुङ्गियाओं का भी वर्णन करते हैं। ये सब राजा के गुप्तचर हो सकते हैं, उनसे 
गुप्त-वृत्त विदित होता है। राजा का बतंव्य हैँ कि इन के द्वारा प्रतिपक्षी राजाओं 
तथा अपने अमात्य आदिक़ों का अनुराग-विराग जानकर तदनुरूप व्यवस्था पर 
विचार करे । राजमण्डल में कौत .सन्धि चाहता है और कौन विग्रह, इसक। भी 
ज्ञान प्राप्तकर तदनुगुण विचार करना चाहिए। इन्हीं सव भावों को हृदय में 
रखते हुए नीतिकार मनु कहते हैं : 


कृत्स्नं चाष्टविधं कमं पञ्चवञ्च तत्वतः । 
अनुरागापरागौ च प्रचारं मण्डलस्य च॥। ( ७.१५४) 


अर्थात्‌ राजा का कतव्य है कि ( पूर्वोक्त ) अष्टविध कर्मों तथा पञ्चवगं को 
तत्त्वतः जानकर तथा राजमण्डल के प्रचार का अनुराग-विराग जान तदनुसार 
अपने कतव्य का निर्वारण करे। नीतिकार मनु आगे कहते हैं कि मध्यम का 
प्रचार, विजिगीषु की चेष्टा और उदासीन की नीति एवं त्रिविध शत्रुओं की गति- 
विधि पर्‌ राजा को विशेष रूप से विचार करना चाहिए । 


अरि ओर विजिगीषु के मध्य का 'भूम्यनन्तर' होता है। वह दोनों के 
संहत होने पर अनुग्रह-समर्थ और असंहत होने पर विग्रह-समर्थ होता है । इसी 
स तो र (मध्यम ) के सं होने पर भ 
समथ ओर असंहत होने पर निग्रह-समर्थ होता 

ह होता है। मध्यम, विजिगीषु, उदासीन 
अपने राज्य के अनन्तर चारों दिशाओं के राजाओं को 

7 जाओं अरि-प्रकृति तथा 
४ 2 ९ | उनके | म सेवी राजाओं को भी अरि ही समझना चाहिए। अरि के. अचन्तरवाले 


५ 
| 
। 
| 
। 








नीतिकारों की कसौटी पर १४३ 


एकान्तर राजा को मित्र-प्रकृति जानना चाहिए। उन दोनों के अनन्तर राजाको 
उदासीन-प्रकृति जानना चाहिए । इन्हीं प्रकृतियों को 'अग्रवर्ती' और पद्चाद्वर्ती 
कहा जाता है । अग्रवर्ती को आरि' और पश्चाद्वर्ती को 'पा््णिग्राह कहते हैं : 


अनन्तरर्मार विद्यादरिसेविनमेव च। 
अरेरनन्तरं सित्रमुदासीनं तयोः परम्‌॥ ( मनु० ७.१५८) 


अरिभूमि के आगे भूमिवाला 'मित्र' तथा उसके आगेवाछा 'अरिमित्र, 
उससे आगेवाला 'मित्र-मित्र' और उससे भी आगेवाला 'अरिमित्र-मित्र' इस 
प्रकार चार आगे के और वसे ही पीछेवाले 'पाश्णिग्राह', 'आक्रन्द', 'पाष्णिग्रहा- 
सार और 'आक्रन्दासार' कहलाते हैं । ये ही राजा की आठ प्रक्ृतियाँ हैं। इन 
प्रकृतिणों की शाखाभूत पाँच प्रक्ृतियाँ होती हैं, जो निम्नलिखित हैं : (१) 
अमात्य, (२) राष्ट्र, (३) दुगं, (४) अर्थ, और (५) दण्ड। ये पाँचों 'द्रव्य प्रकृति 
कहलाती हैं । ऊपर कही वारह प्रकृतियों को ( ४ मूलप्रकृति ओर ८ झाखा- 
प्रकृतियों की ) प्रत्येक की ५ द्रव्य-प्रक्ृतियाँ होती हैं। इस तरह कुल ६० प्रक्कतियाँ 
हुईं, जिनमें पहली १२ प्रकृतियाँ मिलाने पर सब संकलित ७२ प्रकृतियाँ हो गयीं। 
इन सभ राजाओं को साम, दान, भेद, दण्ड आदि व्यस्त या समस्त उपायों से दश 
सें करना चाहिए । 


राजा को चाहिए कि सन्धि, विग्रह, यान, आसन, संश्रय और द्वेधीभाव 
इन ६ गुणों का भी चिन्तन करे। राजाओं का परस्पर विश्वास होना “सन्धि है, 
अथवा 'उभयानुग्रहार्थ यान, आयुध, हिरण्यादि द्वारा हम दोनों आपस में एक 
दूसरे की पूर्ण सहायता करेंगे इस प्रकार का नियम-बन्ब सन्धि है । वरानुवन्ध- 
कार्य ही 'विग्रह' है । शत्र पर चढ़ाई करना 'यान' है। उपेक्षा करना आसन हूँ । 
स्वार्थसिद्धि के लिए वल का द्विधाकरण ही 'द्वेधघीभाव' और शनत्रृपोड़ा होने पर 
अतिप्रबल दूसरे राजा का सहारा लेना “संश्रय है। 
कामन्दक के अनुसार विजिगीषु के आगे पाँच होते हैं: (१) अरि, 
(२ ) मित्र, ( ३ ) अरिमित्र, ( ४) मित्रमित्र, (५) अरिमित्रमित्र। तथा विजि- 
गीषु के पोछे चार होते हैं : ( १) पाष्णिग्राह, ( २ ) आक्रन्द, ( ३ ) पाष्णिग्राहा- 
सार ओर (४ ) आकन्दासार । इनके अतिरिक्त मध्यम, उदासीन और विजिगीयु 
ये सभी बारह राजमण्डळ कहलाते हैं : 
अररिसित्रमरेमित्रं मित्रमित्रमतः परम्‌ । 
तथाऽरिसित्रमित्रं च विजिगीषुपुरस्सराः।॥ 
पाष्णिग्राहस्ततः पश्चादाक्रन्दस्तदचन्तरम्‌ । 


आसारावतयोश्चेव विजिगीषोस्तु पुष्ठतः॥ 
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अरेरच विजिगीषोइच मध्यमो भूस्यनन्तरः । 
अनुग्रहे संहतयोर्व्यस्तानाञ्च वधे प्रभुः । 
मण्डलाद्भहिरेतेषामुदासीनो बलाधिकः 0 


शत्रजय के लिए झत्र का व्यलनादि देखकर उत्तम देश-क्राळ के अनुसार 
निग्रह करना 'स्वयंकृत त्रिग्रह' होता है। मित्र का अपकार करनेवाले अन्य राजा 
के साथ मित्र की रक्षा के लिए विग्रह करना दूसरा बिग्रह' है। अकस्मात्‌ शत्रु के 
व्यसनापन्त होने पर वलावल देखकर शत्र पर चढ़ाई करना एक प्रकार का ओर 
स्वयं असमर्थं होने पर मित्र के साथ चढ़ाई करना यह दूसरे प्रकार का 'यान' होता 
है । क्षीण होने पर ओर मित्र की रक्षा के लिए उसके अनुरोध पर दो प्रकार का 
आसन होता है । अपने साध्य अयोजन को सिद्ध करने के लिए सेनापति से अधि- 
ष्ठित कुछ सेना को शत्रुक्कत उपद्रव के निवारणार्थं नियुक्तकर अन्यत्र कुछ सेना से 
युक्त होकर राजा का दुगं में अवस्थित होना 'द्रेषीभाव' है । शत्रु को पीड़ा होने 
या पीड़ा की सम्भावना होने पर अथवा इसने अशुक वलवान्‌ राजा का आश्रय 
ग्रहण किया है, ऐसी ख्याति के लिए किसी धा मिक वळवानूका आश्रयण करना 
“सुंश्रय' कहा जाता है । 
अपने से बलवान शत्रु को कुछ धनादि उपहार देना स्वीकार करके भी 
उससे सन्धि करना उचित है। यदि अपनी अमात्यादि प्रकृतियों को हुष्ट-पुष्ट 
समझें ओर अपने को वलोपबूंहित समझे तो विग्रह करना ठीक है। शत्रु को 
दुर्बल और अपने को प्रबल जानकर यान करना चाहिए । धन एवं बल से क्षीण 
| होने पर साम, दान आदि उपायों द्वारा शत्रु को सान्‍्त्वना देते हुए आसन स्वोकार 
श करना चाहिए । यदि रात्र, को अपने से अत्यधिक बलवान्‌ और असन्धेय समझ, 
) तो उस समय बल का विभाजन कर एक अंश से युद्ध और अन्य बल के अंश से दुगं 
का सहारा लेकर दृधीभाव का अवलम्बन करना चाहिए । | 


जो घामिक ओर बळ्वान्‌ राजा क्षीणवल राजा को अमात्यादि प्रकृति को 


ओर उसके शत्रु को नियन्त्रित कर सके, क्षीणबर राजा को गुरु के समान उसकी | 


आराधना करनी चाहिए। यदि संश्रय में भी दोष प्रतीत हो तो निःशंक होकर 


युद्ध ही करता चाहिए । उससे मरने पर स्वगं और जीतने पर निष्कण्टक राज्य- 
सुख मिलता है : 







हूतो चा प्राप्स्यसि स्वगं जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ । 


मित्र, उदासीन एवं शत्रु ये तीनों ही अपने से अधिक शक्तिशाली न हों, 
के लिए नोतिज्ञ को प्राणपण से कायं से लगना चाहिए और सामादि का प्रयोग 
करना चाहिए; क्योंकि घनलोभ से प्रबळ मित्र भी आक्रामक हो सकता दै । 
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सभी कार्यों के उत्तरकालभावी गुण-दोषों को तथा शीघ्र कार्यसिद्धि के 
लिए वर्तमान काळ का भी विचार करना चाहिए । अतीत कार्य के समनन्तरभावी 
गुणों और दोषों में कितने सामने आ चुके और कितने आना बाकी हैं, इसका 
भी विचार करना चाहिए। कार्यो के समनन्तर भावी गुण-दोषों को जानकर 
दोषयुक्त कायं का परित्याग कर गुणयुक्त कार्य का आरम्भ करनेवाला तथा 
वर्तमान काल में दीघं सुत्रता छोड़ शी घ निर्णय-निर्धारण कर कार्य प्रारम्भ करनेवाला 
और अतीत कार्य के समनन्तर भावी अंक को जानेवाला कभी भी शत्रु से अभिभूत 
नहीं होता । 


आर्यात सर्वकार्याणां तदात्वं च विचारयेत्‌ । 
अतीतानां च सर्वेषां गुणदोषो च तत्त्वतः ॥ ( मनु० ७-१७९ ) 


यान के लिए शुभ देशकाल का विचार कर जांगल, अनूप और आटविक- 
रूप विषयभेद से त्रिविध मार्गों का तरुगुल्मच्छेदन और निम्नोननत (नीच, ऊंच) 
का समीकरणादि द्वारा संशोधन कर हस्ति, अश्‍व रथ, पदाति, सेना, कर्मकरादि 
का यथायोग्य आहार, औषध, सत्कारादि द्वारा संशोधन कर साम्परायिक (सांग्रा- 
मिक) विधि से यान करना चाहिए । 

छिपकर शत्रु की सेवा करनेवाले मित्र एवं अपराग से जाकर फिर से 
आये भृत्य से अत्यन्त सावधान रहना चाहिए, क्योंकि वे दुग्रह रिपु होते हैं : 


शत्रसेविनि मित्रे च गूढे युक्ततरो भवेत्‌। 
गतप्रत्यागते चेव स हि कष्टतरो रिपुःत ( मनु० ७.१८६) 


दण्ड के आकार में व्यूह-रचना 'दण्ड-व्यूह' है। जहाँ बलाघ्यक्ष ( कम्पनी- 
कमाण्डर ) आगे, राजा मध्य में एवं सेनापति ( जनरल ) पीछे रहता है ओर 
दोनों बगल हाथी, हाथी के समीप घोड़े, उसके बगल में पदल सेना हो--इस तरह 
की लम्बी, समविन्यास व्यूहरचना का नाम दण्ड-व्यूह' है । चारों ओर से भय की 
आशंका होने पर 'खण्ड-व्यूह' से यात्रा उचित होती है । यदि कोई व्यूह आगे सूच्याः 
कार (पतली सूई की नोंक के समान ) और पीछे चौड़ा हो तो उसे 'शकट-व्य़ह' 
कहते हैं । बगल से भय होने पर इन दोनों व्यूहों की रचना उचित है। 'वराह- 
व्यूह' के विपरीत 'मकरव्यूह' होता है । जब आगे ओर पीछे दोनों हो ओर भय 
हो तो मकर-व्यूह की रचना उचित है। पिपीलिका-पंक्ति के समानः आगे-पोछे 
क्रमबद्ध रूप से संहत सेनिकों का जहाँ अवस्थान हो और क्षिप्रकारी प्रमुख 
वीर-पुरुष आगे हों तो वह 'सूचीमुख-व्यूह' है । जिघर से भय की आशंका हो, उधर 
सेना का विस्तार होना चाहिए। जहाँ चारों ओर समान विस्तार हो, उसे'“प्स$ 
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व्यूहः कहते हैं । विजिगीषु राजा को स्वयं उसके मध्य स्थित होना चाहिए । 
जिघर से भय है, उसी ओर की दिशा को प्रमुखता देनी च।हिए । संघषं-युद्ध के 


“लिए देश में चारों ओर सेनापति और बलाध्यक्ष नियुक्त करने चाहिए । 


` इस्ती, अइव, रथ और पदातिरूप दशक का एक पति होता है। उसे “पत्तिक 
कहा जाता है। दश पत्तिक का एक सेनापति और दश सेनापति का एक सेनानायक 
होता है । वही बलाध्यक्ष है। सभी दिशाओं में दुर-दूरतक गुर्म ( संनिक-टुक- 
डियाँ ) स्थापित करने चाहिए। उनमें आप्तपुरुष अ घिष्ठाता हों । एक स्थान से 
अन्य स्थान पर अपसरण के समय विशेषरूप से इन गुल्मों का उपयोग होता है । 
भेरी, पटह, शंख आदि के शब्दों से संकेत मिलना चा हिए । उनमें निर्भेय एवं 
सुस्थित योद्धा होने चाहिए । वे अवस्थान और युद्ध दोनों में कुशल हों । शत्रु- 
सेना का प्रवेश रोकने और शत्रु की चेष्टा का ज्ञान भ्राप्त करने के लिए भी उनकी 
नियुक्ति आवश्यक है। 


पहले थोड़े से शक्तिशाली योद्धाओं को संघटितकर युद्ध करना चाहिए । 
अन्य योद्धाओं का भले ही विस्तार किया जाय । समभूभाग में रथ, अश्वादि से; 
जलप्राय देश में नौका और हाथियों से; वक्ष, गुल्मादि से आवृत प्रदेश में धनुष 
आदि से ओर गढ्ढा, काँटा, कंकड़-पत्थर से रहित स्थल में खड्ग, फलक एवं मन्त 
(माला ) आदि से युद्ध करना चाहिए । कुरुक्षेत्र, मत्स्य, पाञ्चाल और शूरसेन 
देशवासी लोगों का डीलडौल वड़ा होता है तथा ये छोग अहंकारयुक्त होते हँ । 
अतः इन्हें युद्ध में आगे करना चाहिए । यदि अन्यदेशवासी भी अच्छे डीलडोल- 
वाले या युद्धाभिमानी वीर हों, तो उन्हें भी युद्ध में आगे करना चाहिए । 


सेना की व्यूह-रचना करके उन्हें इस तरह अथ वादों से प्रोत्साहन देना 
चाहिए कि 'विजय से ध्मलाभ और सम्मुख मरण में स्वगलाभ होता है तो पला- 
5 करने पर स्वामिकृत दुरित का भागी होना पड़ता है।' योद्धाओं को किस 
अभिप्राय से हष एवं किससे क्रोध होता है, इसकी भी परीक्षा करनी चाहिए । 
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साम्ना दानेन भेदेन समस्तेरथवा पृथक्‌ । 
विजेतुं प्रयतेतारीन्न युद्धेन कदाचन॥ (मनु० ७.१९८) 


कारण युद्ध में विजय अनिरिचित ही रहती है, कदाचित्‌ पराजय भी हो सकती है । 
अतः युद्ध से सदव वचना अत्यावश्यक है 


अनित्यो विजयो यस्मात्‌ दृश्यते युद्धघमानयोः । 
पराजयश्च सङ्ग्रामे तस्मादुद्धं विवजयेत्‌ ॥ ( मनु० ७.१९९ ) 


यदि युद्ध करना ही पड़े तो प्रयत्नवान्‌ होकर सम्यक्‌ युद्ध करना चाहिए । 
जीतने पर देवताओं एवं धर्मप्रधान ब्राह्मणों की पूजा और प्रजा को अभय प्रदान 
करना चाहिए । शत्रु, नप, अमात्यादि का अभिप्राय जानकर उस राष्ट्र में यथा- 
सम्भव उस राजवंश मे उत्पन्न को ही अभिषिक्त कर शास्त्रोक्त धमंयुक्त आचारों 
का प्रमाणित करना चाहिए। अभिषिक्त राजा और उसके अमात्यादिकों को 
रत्नादि से सम्मानित करना चाहिए 


जसे छीनना अप्रिय होता हैं, वेसे ही दान प्रियकारक होता है, यह उत्सगे 
( स्वभाव ) है; तथापि विशेष अवसरों पर दान एवं आदान दोनों का ही महत्त्व 
बढ़ जाता हू । साम, दान और भेद तीनों उपाय जव असफल हो जायें, तभी युद्ध 


का उद्योग होना चाहिए और ऐसा हर सम्भव प्रयत्न करना चाहिए, जिससे 
शत्रओं को जीत ले । 


पृष्ठवर्ती पाष्णिग्राह और उसके पीछेवाले आक्रन्द की गतिविधि जानकर 
अमित्रों की स्थिति देखकर ही युद्ध करना चाहिए । हिरण्य ओर भूमिकी प्राप्तिसे 
बढ़कर महत्त्वपूर्ण लाभ आपात्तयुक्त, स्थिरमित्र का लाभ है। धर्मज्ञ, कृतज्ञ, अनु 
रक्त, स्थिरकार्याम्भक, तुष्टप्रकृतिवाला मित्र अत्यन्त प्रशस्त होता है । साथ ही 
प्राज्ञ, कुलीन, शूर, दक्ष, दाता, कृतज्ञ, धृतिमान्‌ शत्रु अत्यन्त दुरुच्छेद्य होता है । 
उससे हर तरह सन्धि करना ही कल्याणकारी है । यदि उससे भी युद्ध करना ही 
पड़े तो आयंता, पुरुष-विशेषज्ञता, विक्रान्तता, कृपालृता, बहुप्रदता आदि गुणोसे 
युक्त उदासीन का आश्रय करके ही युद्ध करना चाहिए 


राज्ञं कुलीनं शूरं च दक्षं दातारमेव च । 

कृतज्ञं धृतिमन्तं च कष्टमाहुर्रार बुधाः॥ 

आयता पुरुषज्ञानं शोर्यं करुणवेदिता । | 

स्थौललक्ष्यं च सततमुदासीनगुणोदयः ॥ (मनु० ७.२१०-११) 
आत्मरक्षा के लिए क्षेम्य, सस्यप्रदा, पशुवृद्धिकरी भूमिको भी बिना विचार किये 
तत्काल त्याग देता चाहिए 
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> क्षेम्यां सस्यप्रदां नित्यं पशुवृद्धिकरीमपि । 
" परित्यजेन्नपो सूमिमात्मार्थमविचारयन्‌ ॥ ( ७.२१२ ) | 


कोषक्षथ, प्रकृतिकोष, मित्रव्यसन आदि सभी आपत्तियों के आने पर भी समस्त 
या व्यस्तरूप से साम आदि उपायों का ही अवलम्वन करना चाहिए । आज राजा | 
नाम से कोई न हो, : तो भी जिसके हाथ में शासन की बागडोर है, वही राजा है, 
भले ही, वह राष्ट्रपति, प्रधानमन्त्री, अधिनायक या अन्य किसी नामवाळा हो । 
उसमें राजा के सम्पूर्ण गुण होने चाहिए । यदि अनेक के हाथ में शासनसत्ता हो, | 
तो उनमें भी उपर्युक्त गुण होने चाहिए । | 
इसी तरह यद्यपि आज न्यायपालिका कार्यपालिका और विधा यिका से k 
भिन्न होती है, तो भी राष्ट्र के कर्णधार को क्षमादान आदि का कुछ अधिकार 
होता है। अतः उसे न्यायशुद्धि का ध्यान भी अवश्य रखना चाहिए। धमज्ञ 
ब्राह्मणों और मन्त्रज्ञ मस्त्रियों के स/थ गूढ़ विषयों का विचार करना चाहिए । 
संक्ेपमें ऋणादान, निक्षेप ( धरोहर ), अस्वामिविक्रय ( मालिक न होने पर भी 
दूसरे की वस्तुएं बेचना ) सम्भूय समुत्थान ( मिलकर कुछ लोगों का कुष, 
बाणिज्य महोद्योग आदि करना ), दत्तानपकमे ( अपात्र-बुद्धि या क्रोधादि से दत्त 
धन को न लौटा+र ग्रहण कर लेना ), वेतन न देना, कृतव्यवस्था का व्रति क्रम 
( शर्ते का उल्लंघन ), क्रय-विक्रयानुशय ( खरीदने और बेचने के बाद परचा- 
त्ताप से विवाद करना ), स्वामी और पशुपाल का विवाद, ग्रामसीमादि-विप्रति- 
पत्ति, वाक्पारुष्य ( गाली देना आदि ), दण्डपारुष्य (ताडनादि), स्तेय (चोरी), 
साहस ( डाका ), स्त्री का परपुरुष-सम्प्क, स्त्रीसहित पुरुष की धर्मव्यवस्था, 
पंतृकादि घन का विभाग, चूत, ( घनादि दाँव पर लगाना ), आह्वय ( पक्षियों, 
सेषादि प्राणियों के युद्ध पर दाँव लगाना ) --इस तरह विवाद के अठठारह विषय 
होते हैं । इनसे अन्य भी कुछ विवाद के विषय हो सकते हैं । इनमें शाइवत धमे के 

, अनुसार ही काये-निर्णय होना चाहिए । 


एडु स्थानेषु भूयिष्ठं विवादं चरतां नुणाम्‌ । 
घसं शाइवतसाशित्य कुर्यात्‌ कार्य्रिनिर्णयम्‌॥ ( मनु० ८.८) 


यदि कार्यान्तर में व्यस्त होने से राजा स्वयं न्याय 
करने के लिए योग्य विद्वान्‌ ब्राह्मण को नियुक्त क्रे ५ न कर सके तो बह न्याय 


8 दुत ` सुपति कार्बन । 
EE... ल तियुज्यादवद्रांसं ब्राह्मणं कायंदशने॥ ( मनु० ८.६) 
Ee मा बह भी तीन विद्वान्‌ घामिक ब्राह्मणों के साथ सभा में बेठकर स्यायनिर्णय करे; 
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सोऽस्य कार्याणि सम्पश्यन्‌ सम्येरेव त्रिभिव्‌तः। 
सभामेव प्रविश्याग्रयासासौनः स्थित एव वा॥ ( मनु० ८.१० ) 


जिस सभा में तीन वेदवित्‌ ब्राह्मण एवं राजा द्वारा अधिकृत ब्राह्मण बठते 
हैँ, वह सभा ब्रह्मसभा के तुल्य होती है ।:( ८.११ ) 

'सभा' का अर्थ होता है, भा अर्थात्‌ प्रकाश (ज्ञान) के सहित । इस तरह 
विद्वत्संहति ( विद्वान्‌ ब्राह्मणों का समुदाय ) -सभा में सत्यरूप- घम असत्यरूप 
अधर्म से विद्ध होता है। क्योंकि अर्थी ( वादी ) और प्रत्यर्थी ( प्रतिवादी ) में 
से कोई एक सत्य बोलता है तो दूसरा असत्य । यदि सभासद उस असत्यरूप शल्य 
का उद्धरण नहीं करते तो स्वयं उससे विद्ध हो जाते हैं। या तो सभा में जाना नहीं 
चाहिए या जाने पर सत्य ही बोलना चाहिए । वहाँ चुप रहने या मिथ्या वोलने पर 
मनुष्य किल्बिषी ( पातकी ) होता है। सम्यों के देखते जिस सभा में अर्थी- 
प्रत्यर्थी द्वारा अधमं से धमं का और साक्षियों द्वारा असत्य से सत्य का नाश किया 
जाता है और सभासद उसका प्रतीकार नहीं कर पाते तो उस पाप से वे सभी 
( सभासद ) आहत हो जाते हैं । 

जब प्राइबिवाक ( जज ) उत्पथप्रवृत्त हो यानी मनमानी कर असत्य को 
सत्य और अधमं को धमं सिद्ध करने लगे तो सभासद उसे इन शब्दों से सावधान 
करें कि “धमं ही रक्षित होकर रक्षण करता है; इसलिए धर्म का अतिक्रमण 
तुम्हारे सहित हम सबका वध न कर दे। धर्म ही प्राणी का एकमात्र सुहृद हैं जो 
मरने के वाद भी उसके साथ जाता है। अन्य सब कुछ शरीर के साथ ही चष्ट 
हो जते हैं : | 
एक एव सुहृद घर्मा निधनेऽप्यनुयाति यः। 
शरीरेण समं नाशं सरवसत्यद्धि गच्छति ॥ ( मनु० ८.१७) 


! अधर्मं का एक पाद कर्ता, एक पाद साक्षी, एक पाद सभासद और एक 
पाद राजा को प्राप्त होता है। जहाँ निन्दाहे की निन्दा कर दी. जाती है वहाँ 
राजा और सभासद सभी निर्दोष हो जाते हैं, कर्ता को ही पाप आप्त होता है । 

राजा का कतव्य है कि धमंदशंन के लिए आसन पर बठकर अनन्यमता 
हो लोकपालों को प्रणाम करे और फिर त्यायविचार करे। स्वरादि बाह्य लिगों 
से अर्थी-प्रत्यर्थी के आन्तरिक भावों का ज्ञान होता है। गद्गद य मुख में 
स्वाभाविक वर्ण से मिरन कालिमा आदि तथा इंगित ( अघोनिरौक्षण आदि ) से 
भीतर के भावों का ज्ञान होता है। | | 

राजा को बालविधवा, वन्ध्या, निष्कुला, पतिव्रता, रोगिणी आदि'के धन 
की रक्षा करनी' चाहिए । मतु वर्णाश्रमव्यवस्था को महत्त्व देखे हैं, अद्र: वे केक 
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सांकर्यं के विरोधी हैं । वे घर्मविवेचन में ब्राह्मण का ही अधिकार मानते हैं । 
उनके अनुसार शूद्रको धर्मेविवेचन में कभी भी भ्रवृत्त नहीं होना चाहिए । 


प्राइविवाक आस्तिक एवं धार्मिक होचा चाहिए, तभी वह धर्म की वात 
बताकर साक्षियों से सत्य कहला सकेगा । कारण प्राइविवाक का दूसरा चाम 
“धर्मस्थः भी होता है । 


साक्षी साक्ष्य ( गवाही ) में सत्य वोलकर ब्रह्मादि उत्कृष्ट लोकों को 
प्राप्त होता है ओर इस लोक में भी कीति पाता है, क्योंकि सत्यवचन पुरुष ब्रह्मा 
द्वारा भी पूजित होता है : 


सत्यं साक्ष्ये ब्रवत्‌ साक्षी लोकानाप्नोति पुष्कलान्‌ । 
इह चानुत्तमां कीति वागेषा ब्रह्मपूजिता ॥ ( मनु० ८.८१ ) 


साक्ष्य में मिथ्याभाषण करता हुआ साक्षी बरुणपाशों (स्पंरज्जुओं) और जलो- 
दरादि रोगों से सैकड़ों जन्म पीडित रहता है, जब कि वह सत्यभाषण से पूर्वाजत 
पापों से छुटकारा पा जाता है। सत्यभाषण से उसके धर्म को वृद्धि होती हैँ । 
घामिक न्यायाधीश कहता है कि आत्मा ही आत्मा का साक्षी एवं गति या शरण 
है । अतः मिथ्याभाषण द्वारा कथमपि अवज्ञा नहीं करनी चाहिए । 


पापी समझता है कि हमें पाप करते हुए कोई नहीं देखता । किन्तु द्यो, 
भूमि, जल, हृदयस्थ जीव, चन्द्र, आदित्य, ग्न, यम, वायु, रात्रि, दोनों सन्ध्याए 
तथा साक्षात्‌ धमंराज ये सभी देवता प्राणियों के शुभाशुभ कर्मों को देखते रहते 
हैं अन्ततः अपने भीतर का अन्तरात्मा तो सब कुछ देखता है 


ध्मेस्थ न्यायाधीश का कतव्य है कि देवता एवं ब्राह्मण के सन्निधात में 
स्वयं स्तानादि से पवित्र एवं संयत होकर उत्तराभिमुख या पूर्वाभिमुख बेठ 
साक्षियों से प्ररन करे । यथायोग्य सत्य से, गो-बीज-काचन के अपहरण या सवपाप- 
संगे की शपथ से वह उससे सत्य कहलवाने का प्रयत्न करे। ब्रह्महत्या करतः 
बाळे, स्त्रीघातो, बाळघाती, मित्रद्रोही और कृतघ्नों को जो राक मिलत हूं, साक्ष्य. 
में मिथ्याभाषण करनेवालों को वे सभी लोक प्राप्त होते हैं । 


रे ` ` ज्यायाधीश्च साक्ष्य देनेवाले से कहे कि 'हे भद्रपुरुष ! तुमने जन्म से लेकर 
आजतक जो कुछ पुण्यकर्म किया है, यदि असत्य बोलागे तो वह सारा कुककुरादि 
ee को प्राप्त हो जायगा । यह मत समझो कि मैं अकेला हूँ, मुझ कोई नही देखता । 

तुम्हारे हृदय में स्थित पुण्य-पाप का द्रष्टा परमात्मा सब कुछ देख रहा है । सर्वे- 
संयमन करनेवाला यम,.दण्डघारी वंवस्वत तुम्हारे हृदय में ही अवस्थित दे । 


. यथार्थ (सत्य ) बोलने पर उससे तुम्हारा कोई विवाद नहीं होगा । बह तुम्हारे; 
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मन के सत्यभाव को जानता है । फिर भी यदि तुम भाव छिपाकर अन्यथा बोलोगे 
तो उस अन्तर्यामी के साथ तुम्हारी विप्रतिपत्ति होगी । सत्य बोलने से ही प्राणो 
निष्पाप एवं कृतकृत्य होता है। फिर पापहरण के लिए गंगा या कुरुक्षेत्र जाने को 
आवश्यकता नहीं रहती” : [ 


थमो वेवस्वतो देवो यस्तवेष हृदि स्थितः । 
तेन चेदविवादस्ते मा गड्भां भा कुरून्‌ गमः॥ ( मनु० ८.९२ ) 


. “साक्ष्य में मिथ्या-भाषण करनेवाला नग्न, मुण्ड, अन्ध होकर क्षधा-पिपासा 
से व्याकुल हो थप्पड़ लेकर शत्र॒कुल में भिक्षा के लिए भटकता है। धर्म निश्चय 
के लिए पूछे जानेपर जो गवाह वनकर असत्य-भाषण करता है, वह किल्विषी 
अन्धतम नरक में जाता है। जो उत्कोच ( घूस ) आदि से प्राप्त सुख के लोभ से 
सभा ( अदालत ) में झूठ बोलता है, वह सुखबुद्धि से सकण्टक मत्स्य भक्षण 
करनेवाले अन्धे की तरह सुखबुद्धि से प्रवृत्ति होकर भी दुःख ही पाता है। जिसके 
बोलने में अन्तर्यामी को कोई शंका नहीं होती, उसीको देवता लोग प्रशस्त पुरुष 
कहते हैं । 

पशु के संवन्ध में झूठ वोलनेवाला अपने पाँच वान्धवों को नरक भेजकर 
उनके हतन का फल पाता है। गाय के विषय में झूठी गवाही देनेवाला दश और 
अश्व के विषय में झूठी गवाही देनेवाला सहस्न बन्धुओं को नरक में भेजने तथा 
उनके हनन के पाप का भागी होता है। सुवणं के लिए झूठी गवाह देनेवाला 
उत्पन्न, अनुत्पन्न सभी वन्धुओं को नरक में प्रेषित करता और उनके हनन का पाप 
भोगता है, तो भूमि के बारे में झूठ बोलने पर वह सर्वेप्राणियों के वध का पाप 
पाता है । अतः कभी भूमि के वारे में झूठी गवाही नहीं देनी चाहिए :' 


हन्ति जातानजातांइच हिरण्यार्थेऽनृतं वदन्‌ । 
सवंभूम्यनृते हन्ति मा स्व भुस्यनृतं बदीः॥ ( मनु० ८.९९ ) 
एक धामिक ऱ्यायाधोश के मुख से धमंस्थान, देवता एवं ब्राह्मण के सचचि- 
धान में ऐसी वाते सुनने पर साक्षो के मन पर निश्चय ही प्रभाव पड़ता है ओर वह 
सत्य बोलता है। हाँ, गायों के घासादि उपहार तथा अग्निहोत्रहोमादि उपहार 
तथा ब्राह्मण-रक्षादि के लिए मिथ्याभाषण में दोष नहों होता । यह उसका 
अपवाद है । i] 
धर्मशास्त्रों ने लोभ, मोह, भय, मंत्री, काम, क्रोध, अज्ञात एवं बालिश्म 
( मूखंता ) से मिथ्या गवाही देनेवालों के लिए दण्ड का विधान है। के एवं 
मत्वादिकों ने राजा-प्रजा तथा व्यष्टि-समष्टि जगत के लिए जिन नोतियों का 
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निर्देश किया है, इतिहास-पुराणों ने उन्हींका उपबृंहण कर सरर एवं सुगम बनाने 
का प्रयत्न किया है । । | 

मार्कण्डेयपुराण की महाविदुषी मदालसाने अपने पुत्रों की लारून-पारून 
के प्रसंग से ही ज्ञान-वेराग्यसम्पन्न बनाकर इताथं कंर, दिया । जिस पुत्र को 
राज्यभार वहन करना था, उंसे ज्ञान-वेराग्य के साथ-साथ नीतिनिपुण एवं व्यव- 
हारदक्ष बनाकर उसके लिए लोक-परलोक-व्यवहार का मागे प्रशस्त कर दिया । 
मदालसा के निम्नलिखित उपदेश कितने महत्त्वपूर्ण हैं, यह विद्वानों से छिपा नहीं 
है । अध्यात्मवाद पर आधूत धर्सनियन्तित शासनतन्त्र के राजा-प्रजा के लिए ये 
उपदेश प्रतीकरूप हैं : ॒ 


घरासरान्‌ पवंसु तपयेथाः समीहितं बन्धुषु प्रयेथाः । 
हितं परस्से हृदि चिन्तयेथा सनः परस्त्रीषु निवतंयेथाः 
सदा मुरार हृदि चिन्तयेथास्तदध्यानतोऽन्तःषडरीन्‌ जयेथाः । 
सायां प्रबोधेनेव निवारयेथा ह्यनित्यतामेव विचिन्तयेथाः 0 
अर्थागमाय क्षितिपं जयेथा यञोऽजंनायार्थसपि व्ययेथाः । 
परापवादश्रवणादूविभीथा विपत्समुद्राज्जनमुद्धरेथाः 0 
राज्यं कुर्वन्‌ सुहृदोऽनन्दयेथाः साधून्‌ रक्षंस्तात यज्ञेयंजेथाः । 

दृष्टान्रिध्नन्‌ वेरिणश्चाजिसध्ये गोविप्रार्शे वत्स मृत्यु भजेथाः ॥ 

( माकंण्डेय पुराण २६.३६-३९ ) 


'वत्स ! पर्षा पर ब्राह्मणों को तृप्त करो और अपने बन्ध्रुओं के अभीष्टों को 
पूरा करो । सदा दूसरों के हित का चिन्तन करो और परस्त्रियों से मन को सदेव 
निवत्त रखो । हृदय में सदा मुरारि भगवान्‌ का चिन्तन करो और उनके ध्यान से 
काम-क्रोधादि छ: आन्तर शत्रुओं जीतकर वश में करो । शास्त्रोक्त प्रकृष्ट बोध से 
माया तथा मायामय प्रपः्च' का विचार करो और उसकी अनित्यता का चिन्तन 
करो। अर्थाजेन के लिए राजाओं पर विजय पाओ, यश अजेन के लिए धन का 
उचित पात्रों में व्यय करो । दूसरों का अपवाद सुनने से सदा भय करो ओर 
ल में पड़े प्राणियों का उद्धार करो । राज्य-संचालन करते हुए सुहृदों को 
lO | _ की रक्षा करते हुए यज्ञों द्वारा परमेश्वर का यजन 
EL दुष्टों का हनन करो और गो-ब्राह्मणों के लिए स्वयं मृत्यु र 


ह 





8. कवियों की काव्य-कला में 


महाकवि कालिदास, भारवि, माघ प्रभति. काव्य निर्माताओं ने भी उस्हों 
वेद-पुराण और इतिहासादि वर्णित, भारतीय संस्क्ृतयभित इन्हीं नीतियों का और 
भी रोचक ढंग से वर्णन किया है । 
भारतीय राजाओं का स्वरूप स्वभाव एवं महत्त्व का वर्णन करते हए महा- 
कवि कालिदास ने अपने रघुवंश महाकाव्य में कहा है : 
सोऽहमाजन्म शुद्धानामाफलोदयकमेगाम्‌ । 
आसमुद्रक्षितीशानामानाकरथवत्मनाम्‌ क - 
यथाविधि हुताग्नीनां यथाकाम्माचिताथिनाम्‌ । 
यथाऽपराधदण्डानां यथाकालप्रबोधिनाम्‌ ॥ 
त्यागाय सम्भृतार्थानां सत्याय मितभाषिणाम्‌ । 
यसे विजिगीषणां प्रजायं गृहमेधिनाम्‌ ॥ 
जेरावेऽम्यस्तविद्यानां यौवने विषयेषिणाम्‌ । 
वाधंके मुनिवृत्तीनां योगेनान्ते तनुत्यजाम्‌ ॥ ( रघु० १.५-८ ) 
महाकाव्य के प्रारम्भ में महाकवि महनीय रघु राजा के कुल रघृवंश के 
राजाओं के आदर्श आचरण का वर्णन करते हुए कहता द्वै कि वे रघुवंशी राजा 
लोग जन्म प्रभति निषेकादि संस्कारों से शुद्ध तथा सिद्धिपर्यत्त कमं करनेवाले, 
समुद्रप्यन्त भूमि के एकमात्र स्वामी अर्थात्‌ सावभौम, स्वगंतक रथ से यात्रा करने 
वाऊ अर्थात्‌ इन्द्र के सहचारी, विधिवत्‌ अग्निहोत्र करनेवाले, कामना के अनुसार 
याचकों का आदरपूर्वक मनोरथ पूर्ण करनेवाले, अपराध के अनुसार दण्ड-विधान 
करनेवाले, समय पर जागनेवाले, त्याग के लिए अर्थसंग्रह करनेवाले, सत्य के 
लिए मित भाषण करनेवाले, यश के लिए विजय की इच्छावाले, सन्तति के लिए 
दारसंग्रह करनेवाले, बाळकपन में विद्याभ्यास करनेवाले, युवावस्था में भोग की 
इच्छावाले, वृद्वावस्था में मुनिवृतिवाले और अन्त में योग से शरीर. त्याग करवे- 


वाळे होते थे । 


महाराज दिलीप की बुद्धि उनके आकार के सदृश ही थी, बुद्धि के समात 
ही उनका शास्त्र-का परिश्रम था । शास्त के समान ही वे कर्म करते ओर कमें के 


समात्न ही फल पाते थे : . ॒ 
आकारसदुशाप्रज्ः प्रज्ञया सदुशागसः। 


असेः सदुज्ञारम्भ आरम्भ सदृशोदयः॥ ( १.१५ ) 
२० 
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महाराज दिलीप प्रजा की वृद्धि के लिए ही उससे कर प्रग करते थे। 
भगवान्‌ भास्कर हजारों गुना वर्षा करने के लिए ही गर्मी में जल शोषण करते हैँ । 


प्रजानामेव भूत्यर्थं स॒ ताभ्यो बलिमग्रहीत्‌ । 
सहल्नंगुणमुत्त्रष्दुमादत्ते हिं रसं रविः॥ ( १-१८) 


महाराज दिलीप स्वयं ही बलवान्‌ थे। सेना उनकी छत्र-चामर की तरह 


उपकरणमात्र थी । शास्त्रों में अकुण्ठित बुद्धि और घनुष पर चढ़ी डोरी ये ही 


दोनों उनके कार्येसाधक थे : 
सेनापरिच्छदस्तस्य इयमेवाथंसाधनम्‌ । 
शास्त्रेष्वकुण्ठिता बुद्धिम घनुषि चातता॥ ( १.१९) 


महाराज दिलीप का मन्त्र गुप्त रहता था ओर आकांर तथा चेष्टा भी 
गुप्त रहतो थी। इसीलिए उनके द्वारा प्रयुक्त सामादि उपायों का पता फल होने 
पर ही लगता था, जसे कि फलों द्वारा ही पूर्वजन्म के संस्कारों का पता लगता है: 


तस्य. संवृतमन्त्रस्य गढाकरेङ्गितस्य च। 
क्‍ फलानुसेयाः प्रारम्भाः सस्काराः प्राक्तना इब ( १.२० ) 


र महाराज दिलीप अपनी रक्षा करते थे, किन्तु उन्हें डर नहीं था । वे विना 


विपत्ति के ही! धर्म का पालन करते थे-। अर्थसंग्रह करते हुए भी वे लोभी नहीं थे :: 


और/सुख भोगते थे, किन्तु उससें उनकी किसी प्रकार आसक्ति नहीं थो : . 


ER जुगोपात्मानसत्रस्तो र भेजें घर्मेमनातुरः। 


अहाराज दिलीपः दूसरे की बात जानते हुए भी मौन रहते थे'। प्रतीकार कीः 


pa 220 सहते थे । दान करके 'अपनी प्रशंसा नहीं 
क तरद्‌ परस्पर. विरोधी भी गुण उनमें ऐसे एक साथ रहते 
कर्कः ज्ञाने 'मोने क्षमा शक्तो त्यागे इलाघाविपर्ययः । र 

` „= ` ` णा शुणातुबन्तित्वात्‌ तस्य सप्रसवा, इव ॥ ( १.२२) 


क प्रजाओं को सन्मागं पर लगाने न 
द उ उनकी विपत्ति दर 

5 द्वारा पोषण करने से उनके मुख्य पित ! दर करने और अन्नपानादि 
। च पैबल जस्ममान्र देने बाले बे; 








महाराज दिलीपः ही थे। उनके अपने पिता 
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कवियों की काव्य-कला में १५५ 
ध्रजानां विनयाधानाद्रक्षणाद भरणादपि। ` 
स पिता पितरस्तासां केवलं जन्महेतवः ॥ ( १.२४) 


इस प्रकार राजा लोकस्थिति बनाये रखने के लिए ही दण्ड्यो को दण्ड 
देता था । सन्तानोत्पत्ति के लिए ही विवाह करता था। इस तरह दण्ड ओर 
विवाह भी जो कि अर्थं एवं काम के साधन थे, लोकस्थिति ओर प्रजोत्पादन के 
लिए ही थे । सुतरां एमका पर्यवसान भी धर्म में हो गया था, अर्थात्‌ उनके धम- 
अथ भी. धर्म रूप ही थे १ | 
स्थित्ये दण्डयतो दण्ड्यान्‌ ` परिणेतुः प्रसुतये। 
तस्याथकामावप्यास्तां धमं एव मनोषिणः। 


महाराज दिलीप यज्ञ करने के लिए पृथ्वी से कर ग्रहण करते थे और 
देवराज इन्द्र धान्यवद्धि के लिए वर्षा करते थे । इस तरह: दोनों परस्पर आदान- 
प्रदान से दोनों लोकों. का धारण-पोषण करते थे 
दुदोह गां स यज्ञाय सस्याय सघवा दिवम्‌। | 
सस्पद्विनिमयेनोभो दघतुभुवनद्ृयम्‌॥, ( १.२५-२६ ) 
अन्य राजाओं के लिए दिलीप का अनुकरण असम्भव था; क्योंकि परस्वा- 
पहरण से सभी के डरने के कारण.उसके राज्य से तस्करता (' चोरी:) धन से 
हटकर शब्दरूप से कान में रह गयी थी 


न किलानुययुस्तस्य राजानो रक्षिणो यशः । [ 
व्याव्‌त्ता यत्परस्वेभ्यः शृतो तस्करता स्थिता ॥ (र० म° १.२७) 


शिष्टजन. ( सज्जन ) द्वेषी होनेपर भी महाराज दिलीप को प्रिय थे, जेसे 
कि रोगी को. औषध प्रिय होता है । यदि अपना प्रिय भी दुष्ट होता तो महाराज 
दिलीप को बह वेसे ही त्याज्य होता था, जसे सपंदष्ट अंगुलि 


व ष्योऽपि सम्मतः रिषटस्तस्यात्त॑स्य यथोषधम्‌ः। 2 
प्याज्यो दुष्टः प्रियोष्प्यासीदद्जुलीवोरगक्षता॥. (१-२८) 
समुद्रका तट ही जिसकी चहारदीवारी और समुद्र ही. जिसकी खाई है, उस 
अखण्ड भूमण्डल के एकमात्र शासक महाराज दिलीप अखण्ड भूमण्डल का इस 
तरह अनायास शासन करते थे जिस तरह एक नगरीका ही शासन हो 
' स चेलावप्रवलयां . :परिखीकृतसागरास्‌ EE 
अतन्यश्ञासनासुवौ शशासकपुरीसिब॥ (१,३०) 
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इतना सर्वेसमर्थ चक्रवर्ती राजा दिलीप भी अपने कुलगुरु वशिष्ठ के 

पास पहुँचने,पर यह अद्भुत विनय-की भाषा बोलता है कि गुरुदेव, मेरी प्रजा 
अतिवष्टि, अनावृष्टि आदि इतियों से रहित हो. निभय रहकर पुरुषायुषप्य न्त | 
जोवित रहती है, उसका एकमात्र कारण आपका ब्रह्मतेज है : | 
| पुरुषाग्रुषजीवत्यो . निरातङ्का . -निरीतयः। - | 
यन्मदीयाः प्रजास्तस्य हेतुस्त्वदृब्रह्मवच्षसम्‌ ल. (१.६३ ) | 


महाकवि कालिदास के मतानुसार ब्राह्मवल औरःक्षात्रबल के प्रभाव से ही | 
चक्रर्ती सम्राट्‌ दिलीप के पुत्र रघु की जल, स्थल, पर्वत ओर आकाश सवत्र 
अव्याहत गति थी । वे लिखते हैं कि जेसे वायु की सहायता से मेघ की सवत्र | 
अव्याहत गति होती है, वेसे ही वशिष्ठजी के मन्त्र के प्रभाव से महाराज रघु के 
रथ की गति समुद्र, आकाश, पर्वत सवेंत्र ही अव्याहत थी । आजकल के संशायत 
बिमानों की अपेक्षा रघु का रथ कहीं अधिक शत्तिशाली एवं महत्वपुण था: 


बशिष्ठमन्त्रोक्षणजात्‌ प्रभावादुदत्वदाकावामहीधरेषु । 
सरुत्सल्तस्येच बलाहकस्य गर्तिवजघ्ते नहि. तद्रथस्य॥ (५.२७ ) 


' बघ्यात्मवाद पर आधृत ध्म नियन्त्रित शञासनतन्त्र का सः्चालक सम्राट 
दिलीप गुरु को आज्ञानुसार काया की छाया बनाकर नन्दनी गाय की सेवा में | 
तत्पर हो गये। इससे स्पष्ट है कि गो्राह्मण-सेवापरायणता ऐसे शासकों का | 
स्वाभाविक धमे था। महाकवि लिखते हैं कि महाराज दिलीप गोसेवा-व्रत के समय | 
नन्दिनी गौ खड़ी होती थी तो खड़े होते थे, चलती थी तब चलते थे; बैठती थी 
तब बंठ्ते थे; जव वह जळ पीती तो वे जळ पीते थे। इस तरह छाया के समान 

| उसका अनुसरण कर रहे थे : ५ 
) ' स्थितः स्थितामुच्चलितः प्रयातां निषेदुषीमासनबन्धघीरः । 
जलाभिलाषी जलमाददानां छायेव तां भूपतिरन्वगच्छत्‌ ॥ ( २.६) 
सम्राट महाराज दिलीप स्वादिष्ट तृणों के कवलों ( ग्रासों ), कण्ड्यनों, 
दश के निवारणों और अव्याहत स्वच्छन्द गमनों द्वारा नन्दिनो गौ को आराधना 
में लगेंये: ` [ क 
रस्वादर्या.डू; कवलुस्तुणानां कषण्डयनेदशञनिवारणेइच्च । 
जल्याहतः स्वरगतः स तस्याः सञ्नाद्‌ समाराघनतत्परोऽभूत्‌॥ ( २.५) 
प्रचण्ड शोके साथ ही दयात्मता भी उनमें अनिवार्य रूप से रहती थी 
oe दिलीप को देखते ता थी । 
भगुर महाराज दिलीप को देखते हुए भी हुरिणियों के मन में दोशी होती 
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थी । इसीलिए समझना चाहिए कि उनका हृदय दया से भरपूर था। दयाद्रें महा- 
राज दिलीप का शरीर देखते हुए हरिणियों ने अपनी आँखों के व्रिस्तृत ( लम्बी ) 
होने का फल पा लिया 


धनुभुतोऽप्यस्य दयाद्र भावमाख्यातमन्तःकरणेविरङकेः । 
विलोकयन्त्यो वपुरापुरदणां प्रकामविस्तारफलं हरिण्यः ॥ ( २.११) 


घमनिष्ठ राजा अपने प्रभाव से प्रजा पर आये भौतिक एवं आघिदेविक 
संकटों को भी दूर कर सकता है। आज हजारों लौकिक प्रयत्नों से भी अन्न संकट 
नहीं कट रहा है, धामिकता के विना बरक्कत या समृद्धि नहीं हो रही है। किन्तु 
महाराज दिलीप के आगभन मात्र से वन के सब संकट दूर हो गये थे । कालिदास 
लिखते हैं 

महाराज दिलीप के बन में प्रवेश करते ही विना वृष्टि के जङ्गल में लगी 
आग शान्त हो गयी । जङ्गल में फलों ओर पुष्पों की विशेष वृद्धि हो गयी । 
पशुओं में बलवानों ने दुबेलों को सताना छोड़ दिया । 


दशास वृष्ट्यापि विनादवारिनरासीद्विशेषा 
ऊनं न सत्वेष्वधिको बबाघे तस्मिन्‌ वनं गोप्तरि गाहमाने॥ (२.१४) 


यह सब सेना, पुलिस या कोटे का प्रभाव नहीं; किन्तु धमनिष्ठा का ही 
लोकोत्तर प्रभाव था । घर्मनियन्त्रित शासक दिलीप धमंपालन कं सामने राज्य एवं 
प्राणों को भी तुच्छ समझते थे । 

स्वयं को भक्ष्यरूप में समर्पित कर गायको बचाने को प्रस्तुत संम्राट 
दिलीपसे जब शिह ने कहा कि अपना एकच्छत्र साम्राज्य और नवीन योवचभरा 
शरीर एक,छोटी-सी गाय के लिए त्यागनेवाले तुम मुझे कार्याकायं के विवेक में 
मूर्ख मालूम पड़ते हो, तव महाराज दिलोप उसे उत्तर देते हूँ | 


क्षतात्‌ किल त्रायत इत्युदग्नः क्षत्रस्य शब्दों भुवनेषु 
| राज्येन कि . तद्विपरीतवृत्तेः प्राणरुपक्रोशमलोससेवा ॥ ( २.३५ ) 
क्षत ( विनाश ) से रक्षा करने ( बचाने ) के कारण क्षत्रिय-जाति वाचक 
'्षन्र'-शब्द विश्वविख्यात है । इसके विपरीत यदि हम एक नन्दिनी गो को न बचा 


सके तो राज्य से ही हमारा क्या लाभ ? निन्दा से मिन प्राणों को ढोने से फल 


ही क्या हवै ? अर्थात्‌ धर्मंविमुख॒ निन्दित पुरुष का सब कुछ व्यर्थं द्वै। धमनियन्त्रित 
शासक धर्मप्रभाव से न केवल प्रजाओं के स्थल शरीरांपर ही शासन करता है, 
अपितु उनके मनों को तियन्त्रित कर उन्हें बुरे कामों से निवृत्त करता हवै । अपराध 
रोकने के लिए दण्डःविधान हवी नहीं, शासक की विशेष शक्ति थी अपेक्षित होती दै । 
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¦: ' - अकाय॑चिन्तासमकालमेव प्रादुभव॑शचापधरः पुरस्तात्‌। 
अन्तः शरीरेष्वपि यः प्रजानां प्रत्यादिदेशाविनयं विनेता॥ ( ६.३९) 
महाराज कातंवीर्य प्रजा के मन में भी असत्कारं का विचार आते ही धनुष- 
बाण धारण कर प्रकट हो जावे थे । इस तरह उन्होंने प्रजा के मन से भी अपराध- 
सृष्टि रोक दी । धर्म एवं योगबल सेवे प्रजा के मन के दुविचारों को जान लेते और 
तत्काल योगबल से ही प्रकट हो आतंकित कर उन्हें रोक देते-। इस तरह शरीर 
से अपराध की बात कोन कहे, मन से भी पाप करने में प्रजा सदेव डरती रही । 


यस्मिन्‌ प्रहा शासति वाणिनीनां निद्रां विहाराघंपथे गतानाम्‌ | 
वातोऽपि नाज्ञंस यदंशुकानि को लम्बयेदाहरणाय' हस्तम्‌ ॥ ( ६ ७५ ) 


महाराज दिलीप के शासन-काल में उद्यान में घूमने के लिए गयी मत्तांग- 
नाओं के उद्यान में सो जाने पर उनको देहपर से वस्त्रं हंटाने की सामथ्यं पवन | 
में भी नहीं थी । फिर दूषित-वत्ति या चोरो करने के लिए कोई हाथ केसे बढा | 
सकता था ? तब आज की चोरी, डकती, अनुशासनहीनता की तो कल्पना ही नहीं 
को जा सकती थी एक Vp, PRED FT 
: 'सीता-वनवास से-क्षुब्ध महर्षि वाल्मीक जी कहते हैँ: "` | 
'उत्वातलोकत्रयकण्टकेऽपि 'सत्यप्रतिन्ञेऽप्यविकत्थनेऽपि। ` ` ` | 
"त्वां प्रत्यकस्मात्‌ कलुषप्रवृत्तावस्त्येब मन्युर्भरताग्रजे मे ॥ ( १४.७३ ) 
असा राम ने रावण को मारकर सबके मागे का काँटा दूर कर दिया, वे | 
सत्य प्रतिज्ञ हैँ । सबका उपकार करके भी अपनी प्रशंसा नहीं करते । इतने सारे 
क्‍ Sr सह होने से दे मुझे श्र होने चाहिए; तथापि तुम्हारे साथ उन्होंने | 
'( [ ऐसा व्यवहार किया, इसलिए मुझे उनपर क्रोध है ही ' उन्होंने | 
| सीता के साथ वनवास देने का अन्याय यों किया ns ४ र स | | 
र भले ही हे आपात दृष्टि से यह अन्याय प्रतीत होता है । वस्तुत: भगवान्‌ राम | 
शत्रु का अहित नहीं कर सकते थे : अरिहुक अनभल कीन न रामा, फिर | 
ब ही प्राणरवरी सोता का;अहित केसे करते ? ध्म नियन्त्रित शासकोंपर सर्वदा | 
निष्ठ भहषिथों का. नियन्त्रण रहता था। इसलिए व शिष्ठ, बाल्मीकि महषि 
भगवान्‌ राम के भी गुण-दोषों का विचार कर 
दोषों से भी उन्हें अवगत कराते रहते थे । 


5 कोई नहीं | [थ के परम रहस्यः 
 जाततेथे,अत्यकाईनहाः  . रहस्य' को मात्र 'राम ही 


हु 5 ५ र ३5 ह >नीति प्रीति 7-33 परंमारथ स्वारथ्‌ कोउ FT a 
RR” ॥ शति प्रमारथ स्वारथ्‌। कोउ न राम सम जान यथारथ।। 
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गुणों की प्रशंसा कर किडिचत्‌ 










कवियों की काव्य-कला में. १५१5 


भगवती सीता के वनवास में नीति; प्रीति, परमार्थ एवं स्वार्थ: का; यथार्थतः साम+८ 
ञजस्य हुआ हवै। देखिये: . , - - क्‍ पा 5 सिन 

नीति : छोकतस्त्रात्मक शासन को यही विशेषता होती है कि शासन की | 
सम्पूर्णं गति-विधि जनसमुह की इच्छा का अनुकरण करनेवाली होनी चाहिए ॥४ 
अपने या भाई-भतीजों के स्वार्थवश, शासन-कभी जनसामान्य की इच्छा को नहीं 
ठुकरा सकता । इसी दृष्टि से शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में. निहित मानी 
जाती है। धर्मनियन्त्रित राजतन्त्र में भी लोकतन्त्र के ये गुण अत्यस्त उक्कृष्ट रूप | 
में व्यक्त होते हैं । राम ने अपनी प्रतिज्ञा में इन्हीं भावों को व्यक्त किया था :५. 


स्नेहं दयां च सौख्यं च यदि वा जानकीमपि। `: 
आराधनाय लोकस्य मुञ्चतो नास्ति मे व्यथा॥ 


अर्थात्‌ राजा राम कहते हैं कि “स्नेह, दया, सुखादि, कि बहुना हृदयेशवरी 
जनकनन्दिनी को री त्यागना पड़े तो भी. मुझे व्यथा न होगी ।? : fh 


आत्मा या आत्मीयों के स्वा्थवश नासमझ शासक जनता की भावनाओं 
को उपेक्षा करते हुए अर्थदण्ड अथवा कारागार दण्ड का विधान करते हैं, अस्त्र: 
शस्त्र एवं तोपबन्दुकादि के वलपर जनता का' मुख बन्द करने का असफल प्रयत्न 
करते हैं । किन्तु समझदार शासक जानता है कि मात्र दण्डविधान से जनतां का 
मुंह बन्द नहीं किया जा सकता । यदि जबरदस्ती मुँह बन्द करने का प्रयत्न किया 
भी गया तो, हजा र-हजार' मुखों से ही विरोधी आवाजें निकलेंगी । अपनी दुर्नीति 
बदलने सें ही जनता का मुंह बन्द किया जां सकता है, दण्डभय से नहीं। ' | 


` यद्यपि जनकनन्दिनो महाराज्ञी सीता के विरोध में बहुमत नहीं था,, कुछ.. 
ही लोगों को इसपर आपत्ति थी कि 'रावण की लंका में महीनों तक रहनेवाली . . 
सीता को रामने राजमहलों में कसे रख लिया-?. इस.प्रकार तो हमारे घरकी | 
स्त्रियाँ भी बाहर रहकर र घरों में पुनः रहने,र्ग जायेगी जिससे. निश्चय ही मर्याद) . 
भंग हो जायगी ।'.उनको यह्‌ विदित नहीं था कि श्री सीता अनन्तब्रह्माण्डजनती, .. 
आनन्दसिन्धु रामचन्द्र के माधुर्यंसार-सर्वस्व की अधिष्ठात्री महाशक्ति हैं । उन्होंने 
लंका का अन्न-जल-फल ग्रहण किये बिना ही इन््रप्रदत्त. विशिष्ट चरु को एक ही 
बार ग्रहण कर लंका में काल-यापन किया था। वे, भानुकी प्रभा, चन्द्र की 
चन्द्रिका, गंगा की पवित्रता के तुल्य आनन्दसिन्धु भगवान्‌ il माधुयंसारसवंस्वा 
रूपा ही हैं। पुत्तश्च-देवताओं, ऋषियों, वानरों एवं राक्षसों के सामने: श्रीःसीता 
जी ने अग्नि-प्रवेश किया आर सबके समक्ष 'साक्षात्‌ वेश्वानर भरिन ने'उतका : 
पावित्य 'प्रमाणितं कर दिया था । ब्रह्म रेव एवं आशुतोष सदाशिव ने उत्तके ` 
पावितर्म को परिपुष्ट किया था। फिर भी उस्का बर्णत श्रीराम के पक्ष.की ओर: | 
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से होने में शासकीय प्रचारमात्र समझा जा सकता था। नतः श्रीराम ने बहुमत 
नहीं वरन्‌ अल्पमत का भी आदर करते हुए श्रीसीता को अरण्यवास दिया ओर 
निष्पक्षूवीतराग महृषियों को अवसर दिया कि वे दूध का दूध और पानी का पानी 
के समान अपनी ऋतम्भरा प्रज्ञाद्वारा प्रजा के सम्मुख सत्य वस्तुस्थिति रखें । 


' « हुआ भी ऐसा ही । जिस वन में सीता को निर्वासित किया था, वहीं कुछ 

दूर पर महषि वाल्मीकि का आश्रम था। उनके कुछ ब्रह्मचारी छात्र समित्‌- 
कुशादि लेने के प्रसंग से उधर पहुँच गये और उन्होंने हो उस अलौकिक दिव्य 
महाशक्ति के दर्शन एवं रोदन की सूचना महषि को दी । महर्षि प्राचेतस वाल्मीकि 
ने अपने ध्यानयोग से वस्तुस्थिति समझकर सीता से कहा : 'पुत्रि, तुम्हारे पिता 
जनक मेरे मित्र हैं, तुम्हारे श्‍वसुर चक्रवर्ती दशरथ भी मेरे शिष्य थे । अतः तुम 
पितृगुहतुल्य मेरे आश्रम में चलकर रहो । 


श्री-सीता महंषि के पीछे-पीछे चलकर आश्रम में आयीं । महष ने आश्रम 
की ऋषिपत्नियों को उनकी देख-रेख, रक्षण-पोषण आदि के लिए नियुक्त किया । 
वहीं उनके लव-कुश नामक दो पुत्ररत्नों का जन्म हुआ जिनका संस्कार, शिक्षण- 
रक्षण सब महष के ही देख-रेख में हुआ । । 

... घर्ंधुरन्घर चक्रवर्ती नरेन्द्र राघवेन्द्र रामचन्द्र दवारा निर्वासिता सीता को 
अपने आश्रममें प्रश्रय देते हुए महि ने अपने उत्तरदायित्व को खूब समझ लिया 
ओर उस मिथ्याभिशाप का समूल उन्मूलन कर देने के लिए कृतसंकल्प थे । विध्व- 
विधाता ब्रह्मा भी थह सव महषि वाल्मीकि द्वारा ही करवाना चाहते थे। तमसा 
के तटपर विहरण-परायण क्रोंच-युरम में से एक क्रौंच के व्याध द्वारा मारे जानेपर 
क्रौंची का करुण-क्रन्दन सुनकर महान्‌ क्लेशानुभूति करनेवाले महर्षि की आँखों के 
सामने सीता के करुण-क्रन्दन का दुश्य खड़ा हो गया। पहले से ही करुणारस- 
पूरित वाल्मीकि का हृदय इस दृष्य से आहत होकर छलक पड़ा और वही शोक 

करुणरस का इलोक बन महर्षि के मुखारविन्द से विध्वकल्याण के लिए प्रस्फुटित 
हो आया : शोकः इलोकत्वसागतः 0 ( वा० रा० १.२.४० ) शोक इलोक बन गया । 
वह इलोक था : 
मा निषादं प्रतिष्ठां त्वमगमः शाइवतीः समाः । 
 _ गत्कोद्ध सिथुनादेकसवधीः काममोहितम्‌ ॥ (बा०रा०१.२.१५) 
भरद्वाज आदि शिष्यों ने आदिकाव्य के इस प्रथम इलोक को सुनकर धारण 


कर लिया। यह इलोक, लोकपितामह भगवान्‌ ब्रह्मा की इच्छा से, ब्राह्मी महा- 


शक्ति सरस्वती /की कृपा से व्यक्त हुआ था। इलोक के ऊपरी अर्थ में तो निषाद 


7 ( व्याधः) के छिए.एक प्रकार का शाप ही है। यथा: हे निषाद-! तुम पुरुषा '' 
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युष्य तक शान्ति या प्रतिष्ठा न प्राप्त कर सकोगे; क्योंकि तुमने क्रौंच-युर्म में 
एक को मार दिया है।' किन्तु अन्तरंग अर्थ यह है कि रावण-मन्दोदरीरूप युग्म 
ही वे क्रोंच-युग्म थे। रामरूप लक्ष्मीपति ने ही निषाद रूप से रावण को मारा 
था । इस दृष्टि से यह श्लोक आशीर्वादात्मक मंगलाचरण ही है । यथा : 


हे मानिषाद्‌ ( मायां लक्ष्म्यां निषीदतीति ) 


लक्ष्मीपते ! तुम शारवती : समाः = अनन्तकाल तक प्रतिष्ठित रहो, वयोंकि तुमने 
रावण-मन्दोदरीरूप युगल के एक रावण को मारकर वेद, धर्म, संस्कृति सभी का 
रक्षण किया है । 

महर्षि के हृदय में उक्त दुष्य के कारण नितान्त क्षोभ था ही, आश्रम में 
रोट आने पर भी वे उगी चिन्ता में निमग्न थे कि इतने में ही लोकपितामह 
ब्रह्माजी पधारे। महि ने पा-अ्ध्यं-मधुपकं से उनका पूजन किया और फिर 
राम-वियुक्ता सीता के करुण-क्रन्दन के चिन्तन में ही निमग्न हो गये । 

ब्रह्मा ने बतलाया : “मेरी ही प्रेरणा से आदिकाव्य रामायण का यह प्रथम 
इलोक आपके मुख से प्रकट हुआ है। आप समाधि द्वारा राम-सीता, लक्ष्मण, 


“भरत, शत्रुहन, दशरथ, कोशल्या कंकेयी, एवं सुमित्रा आदि सभी के हसित-भाषित, 


इङ्गित-चेष्टित का प्रत्यक्ष साक्षात्कार कर इसी प्रकार इलोकों द्वारा राम-सीता के 
परम पवित्र चरित्रों का वर्णन करो । मेरे प्रसाद से तुम्हारे इस काब्य में तुम्हारी 
कोई भी वाणी अनृत न होगी : | 


न ते यागनृता काव्ये काचिदन्र भविष्यति । ( वा० रा० १.२.३५ ) 


इस प्रकार ब्रह्मा की प्रेरणा से महषि ने समाधिजन्य ऋतम्भरा प्रज्ञा द्वारा 
सीता एवं राम के सम्पूर्णं चरित्र का पूर्ण एवं यथार्थं अनुभव कर दिव्य इलोकों 
में शतकोटि-प्रविस्तर रामायण का वर्णन किया । वह वर्णन निःसंकोच एवं परम 
सत्य था संवाददाताओं एवं टेलीप्रिटरों द्वारा भेजी गयी अथवा आँखों देख घट- 
नाओं में भी भ्रान्ति हो सकती है, किन्तु ऋतम्भरा प्रज्ञा द्वारा तो सबंथा ऋतः 
( सत्य ) का हो दशन होता है। और जगह तो काव्य-सौष्ठव आदि को दृष्टि 
पे कुछ औपचारिक वाते भी लायी जाती हैं, किन्तु यहाँ तो सीता-चरित्र वर्णन 
की दृष्टि से शुद्ध सत्य का वर्णन अपेक्षित था । 

महषि ने सीतापुत्र लव-कुश का यथावत्‌ संस्कार किया और वेदों, धनुवेद, 
गान्धवेवेद आदि उपवेदों का भी सांगोपांग शिक्षण दिया। परचात्‌ वेदों के उप- 
बृंहण के लिए ही रामायण का अध्यापन किया और तन्त्री-चीणा के तालस्वर के 
साथ संगीत रूप में रामायण का अभ्यास कराया। वे दोनों ही. बालकु दीप से 
उद्भूत दो दीफों के समांन स्वथा श्री राम के ही अनुरूप थे सीताराममय दिव्य 

२१ की 
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` दव्य दीप्ति एवं प्रभाव से युक्त थे । अस्विद्वय ( अर्विनीकुमारों ) 
सत्वर वे दोनों बालक जब अपची सम्पदा से युक्त वीणा-वादन 
पूवक रामायण का गायन करते तो सभी मोहित . हो उठते । अनेकबार «> 
रामायण-गान सुन ऋषिगण मन्त्रमुग्ध हो जाते और प्रेमविह्व॑ऊ र हो कोई ऋः 
अपना कमण्डलु, कोई मेखला, कोई बृसी आदि पुरस्कार के रूप में देने लगते । 


श्रो राम के अश्वमेध-यज्ञ में निमन्त्रित होकर महषि प्राचेतस्‌ ए उनके 
सब आश्रमवासी नेमिषारण्य पघारे हुए थे । वहाँ महषि दोनों बालकों ( लूव- 
कुरा ) को फल-मूल भोजन कराकर 5? साथ के लिए भी दे देते और कहते कि 
'जाकर अवधवासियों को रामायण सुनाओ और भूख लगने पर अपना ही फल 
खाओ, प्यास लगने पर अपने आप ही नदी या कूप से जरू निकाल कर पीओ । 
किसी से कुछ देने पर भी लेओ नहीं, फिर भी जो श्रद्धा से सुने, उसे रामायण 
'सुनाओ । महषि के आदेशानुसार दोनों बालकों ने अयोध्याकाण्ड का ही प्रसंग 
अवधवासियों को सुनाना प्रारम्भ कर दिया । जो भी इस प्रसंग को सुनता मन्त्र- 
मुग्ब हो जाता, आँखों देखी पुरानी घटनाओं का प्रत्यक्ष चित्र उनके सामने उप- 
स्थित हो जाता । सबको आश्चयं होता कि कितना सुन्दर, कितना सत्य, कितना 
` सरल और कितना हृदयस्पर्शी था वह चरित्रचित्रण ! लोग बालकों के गान से 
प्रभावित होकर उन्हें बहुत कुछ देना चाहते, किन्तु वे कुछ न लेते । 
यह समाचार राम-दरवारमें भी पहुँच गया। वहाँ भी सबको उस आइचयें- 
जनक चरित्र-चित्रण के रसास्वादन की उत्सुकता हुई । अरिविकुमार के तुल्य, 
सुभग सीता-पुत्रों ने ऋषिकुमार के रूप में, वहाँ भी अपने स्वर, संगीतसोष्ठव; 
तथा सौम्य-सुन्दर दिव्य आकृति से सभी को प्रभावित कर दिया । उनके रामायण- 
गान से राम, भरत, लक्ष्मण, शत्रुष्त; वशिष्ठादि महर्षि एवं अमात्य वर्ग आदि 
सभी मोहित हो उठे। श्री रामचन्द्र ने रामायण-गान के अन्त में लक्ष्मण को आदेश 
दिया कि इन बालकों को शतभार सुवर्ण एवं रत्न प्रदान किया जाय ।' किन्तु 
बालकों ने परम निःस्पृहभाव से स्पष्ट कह दिया कि “हम लोग कल्द-मूल-फलाशी, 
वल्करूवसनघारी आश्रमवासी हैं । हमें आपके सुवण-रत्नों की अपेक्षा नहीं । 
फिर भी यदि आप लोगों की इच्छा हो तो हम रामायण सुना सकते हैं। तदनुस्ता 
विशेष रूप से रामायण-श्रवण का प्रवन्ध किया गया । संसार के सभी गण्यमान्य 
ऋषि-महषि, राजषि, चातुवष्यं प्रजा के विशेष प्रतिनिधि, देव, असुर, गंधवं सभी 
वहाँ उपस्थित हुए । रोकोत्तर सौन्दर्य, अद्भूत वेददेदांग-पण्डित्य, दिव्य वीणा- 
वादन ओर मनोहर स्वर के साथ परम निःस्पृहता एवं अद्भुत त्याग ने सबके मन 
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कवियाँ की काव्य-कला में १६३. 


अच्छी सच्ची वातों पर भी लोगों को आदर एवं विश्वास नहीं हो पाता । किन्तु. 
जो निःस्पृह एवं त्यागी होता है, उसी वक्ता का जनता पर समुचित प्रभाव पड़ता . 
है । फिर यहाँ तो कहना ही क्या? निःस्पृह परमविरक्त महषि की ऋतम्भरा 
प्रज्ञा द्वारा प्रत्यक्ष दुष्ट सत्यं झिवं सुन्दरम्‌ रामायण-महाकाव्य का निःस्पृह ऋषि- 
कुमारों द्वारा गायन सुनकर सबको वणित घटना के सम्बन्ध में पूर्ण विश्वास हो 
गया । 'स्थालीपुलाक' न्याय से सम्पूर्ण चरित्र की सत्यता में सवका विश्वास हो 
गया । अयोध्याकाण्ड की सत्यता में सवका विश्वास हो गया । सत्य घटनाओं को. 
सुनकर अरण्य, किष्किन्धा, सुन्दर एवं लंकाकाण्ड के चरित्र-अवण की सबको 
उत्कट उत्कण्ठा हुई। सीता-चरित्र की जिज्ञासा भी जागरूक थी ही । सवने सब 
सत्य घटनाओं को मन्त्रमुग्ध की भाँति सुना और श्रद्धा-विश्‍वास से भगवती सीता 
के परमपवित्र चरित्र की प्रशंसा की । कुटिलों को भी अपनी दुर्शावना पर परचा- 
तताप हुआ । सीतायाश्चरितं महत्‌ ( वा० रा० १.४.७) महर्षि वाल्मीकि के इस 
वचन के अनुसार उसमें प्रधान रूप से तो सीता-चरित्र का ही वर्णन था; किन्तु 
पतिव्रता सीता का वह चरित्र जब तक उनके पति भगवान्‌ के चरित्र का वर्णन न 
होता, तब तक अपूर्णं ही रहता । अतः उसमें राम-चरित्र का भी वर्णन किया 
गया था । 

यह वर्णन राजकीय प्रकारभाव ( प्रोपेगेण्डा ) न था, किसी राज्याश्रित 
कवि की काव्य-कल्पना न थी, यह थी राज्याश्रय से दूर रहकर, राजान्न से बच- 
कर, कन्द-सूल, वल्कल-बसन पर निर्भर तपोनिष्ठ, समाधिसम्पन्न, त्रिकालज्ञ महषि 
प्राचेतस्‌ वाल्मीकि की समाधि भाषा, जिसका गान कर रहे थे उन महर्षि के ही 
परम प्रिय शिष्य, परमविद्वान्‌ परमत्यागी, वनवासिनी वनदेवी के पुत्र ळव और 
कुश । ऐसी स्थिति में जनता का सुस्थिर विश्वास क्यों न हो ओर कुटिल हृदयों 
के भी काले कल्मष उससे क्यों न धुल जायं ? 

सभी के हृदय पिघल गये, कण्ठ गद्गद ही गये, अंग रोमांचः कण्टकित हो 
उठे, आँखों से आनन्दाश्रु एवं शोकाश्रु की धाराएं बह पड़ीं । राम, भरत, लक्ष्मण, 
शत्रुघ्न, माताएँ, परिवार के अन्य लोग प्रेम-समुद्र भें निमग्न हो गये । वशिष्ठादि 
ऋषिगण. भी प्रेमोद्रेक में अधीर हो उठे महाशक्ति भगवती चिदानन्द-स्वरूपा 
सीता के उज्ज्वल चरित्र ने सबके अन्तःकरण एवं अन्तरात्मा को उद्योतित कर 
दिया । महि वाल्मीकि की रामायण से सबको स्पष्ट विदित हो गया किं सीता 
के असाधारण तेज के सामने रावण का प्रभाव सेधा नगण्य है। श्री सीता अपने 
अखण्ड पातित्रत्य तेज के प्रभाव से रावण की लंका में रहती हुई भी रावण को 
तृण-तुल्य समझती थीं । सिंहनी के तुल्य उस वीरपत्नी और वीर्जसुने कहा 
था «दुष्ट रावण ! सावधान, मेरे भगवान्‌ राम का सल्देश एवं आदेश न होने 





भ६४ विचार-पोयूंष : मारतोय राजनीति 


और अपनी तपस्या पालन करने के अभिप्राय से मैं तुझे अपने तेज से भस्म नहीं 
कर रही हूँ। अन्यथा क्षणभर में मैं तुझे अपने भस्माई तेज से भस्म कर सकती हू ! 


असन्देशात्त रामस्य तपसश्चानुपालनात्‌ । 
न त्वां कुसि दशग्रीव भस्म भस्माहंतेजसां ॥ ( बा० रा० ५.२२.२० ) 


ऐसे अवसरों पर रावण में श्री सीता के सामने स्थिर रहने की हिम्मत नहीं 
रहती थी । यह कोई कवि-कल्पना न हीं, महि की समाधि भाषा को सत्य- 
बाणी है । 


वहीं कुछ क्षणों के पश्चात्‌ जब राक्षसियों द्वारा सीता को यह समाचार सुनाया 

गया कि 'सीते, जो वानर आपके पास आया था, वह पकड़ लिया गया और 

उसकी पूछ में घृत-तेलाक्त वस्त्र लपेटकर आग लगा दी गयी । तत्काळ श्रीसीता 

ने अग्नि से कहा कि अग्ने यदि मैंने समुचित रूप से गुरु-शुश्रूषा की है, और ठीक 

त पातिब्रत धमं का परिपालन किया है तो तुम हनुमान्‌ के लिए शीतर 
जांमओः ` ः । 


यद्यस्ति पतिशुअ्रषां यद्यस्ति चरितं तपः। 
. यदि वात्वेकपत्नीत्वं शीतो भव हनुमतः ॥ (.वा० रा० ५.५३.२६ ) 

' सीता का आदेश पाते ही दहनकर्मा आंग्न शीतळ हो गया । श्री हनुमान्‌ 
को आश्चय हो रहा था कि मेरो पुच्छारिनि से सम्पूणं लंका भस्मीभूत हो रही है, 
पुच्छ में तो उष्णता का लेश भी नहीं प्रतीत होता । प्रत्युत दहनकर्मा अग्नि मुझे 

र्‌ हिम से अधिक सुशील प्रतोत हो रहा है। हनुमान्‌ ने यह निश्चय किया था कि 
महाशक्ति सोता के तप, त्याग तथा पातित्रत का ही प्रभाव है । 


जो सीता अपने प्रभाव से अग्नि को ठंडा कर सकती थी, निश्‍चय ही वह 
` अपने तेज से रावण फो भस्म कर देती । यह सरलता से समझा जा सकता है । 


यही कारण है कि रामायण सुनकर श्री सीता का विराधी कुटिल समाज भी पश्चा- 
ताप की अक्षुधाराओं से अपन कल्मषों को घो उनका भक्त बन गया । 


यह थी महूषि वाल्मीकि की लोकोत्तर सुमधुर कृति की कुशलता । वे. 
अपने उद्देश्य में पुण सफल हुए । यही थी श्री राघवेन्द्र की नीति, जिसके फलः 
स्वरूप ये घटनाएँ घटित हुई र जो काम किसी दण्डविध।न से या प्रचार ( प्रोपे- 
गण्डा ) से कभी सम्भव नहीं, वह उनकी नीति से अनायास सुसम्पन्न हुआ । फिर 
प्रभाव से सत्य वस्तु का साक्षातून 
ज्ञान कराथा । त्रिजटा एवं 
का बखान' किया । अन्त में 
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कवियों की कोव्य-कंला में १६५ 


परमानन्द सच्चिन्मयी पराम्वा सीता का अपने परम दिव्य रूप से महामहिम 
वेभवश्यालिनी माधवी देवी के अंक में प्रत्यक्ष प्राकट्य भी सबकी €न्तियों को 
मिटाकर उनकी परम उपास्यता का प्रमाण बना । 


श्री सीता, रामचन्द्र की काया की छाया थी । राम-रूप भानु की प्रभा एवं 
रामरूप चन्द्र की चन्द्रिका थी । रामरूप ईश्वर की महाशक्तिरूपा प्रकृति थीं । 
आनन्दसिन्धु श्रीराम की माधुर्यंसार-सर्वस्व की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी थीं । बहिः 
रंग दृष्टि से ही राम-सीता का विप्रयोग सम्भव था, अन्तरंग दृष्टि से तो वह 
सम्भव ही नहीं। इसीलिए जसे लंका में सीता की छाया ही रह सकी, वसे बनवास 
में भी छाया ही थी । वस्तुतः जसे अमृत से उसकी मधुरिमा का पार्थवय असम्भव 
है, वैसे ही आनन्दसिन्धु राम से माधुर्यंसारसवंस्व सीता का पार्थक्य भी सर्वेथा 
असम्भव है । फिर भी वह काल्पनिक प्रयोग भी राम के लिए असह्य वेदना का 
विषय था । यही कारण है कि अपने हाथों को श्रीराम निष्करुण कह रहे हूँ : 

निर्भेरगर्भखिन्न-सीता-विनासनपटोः करुणा कुतस्ते ! हे हस्त ! अर्थात्‌ हे 
हस्त ! तुम आसन्नप्रसवा सोता के निर्वासन में दक्ष हो । अतः तुम में करुणा कसे 
हो सकती है ? | 

फिर भी स्नेह एवं प्रेम के उद्वेग में भी राम ने कतंव्य से विचलित न होने 
की प्रतिज्ञा ले रखी थी । वे किसी भी स्नेह, दया या सुख के मोहमें पकर लोका+ 
राधन, प्रजारंजन के कार्य से कंसे विमुख हो सकते थे? उन्होंने सीता का भी इसी 
में हित समझा था ओर वह हुआ भी । इस कठोरता का आश्रयण किये बिना 
महषि बाल्मीकि का समागम नहीं हो सकता था । उनके द्वारा विशवपाबन रामा- 
यण-महाकाव्य का निर्माण सम्भव न हो पाता ओर सीता के सुपुत्र लव-कुश इस 
प्रकार संस्कारो विद्वान्‌, वलवान्‌, धनुष्मान्‌, कीतिमात्‌, प्रतिभावान्‌ नहीं बन 
सकते थे । सीता का कष्ट राम का ही कष्ट था । स्वयं राम ने ही सीता को वन: 
वास दे स्वयं को कष्ट में डालकर उनके निर्मल, निष्कलंक परमपवित्र उज्ज्वल 
चरित्र को संसार के सामने उपस्थित कर दिया । परम सानुक्रोश होते हुए सी 
राम तिरनुक्रोश से बन गये । 

श्रीराम ने वहीं लव-कुश से पूछा : 'तुम्हारी माता का क्या नाम हैं! 
उन्होंने कहा : हमारी माँ का नाम वनदेवी है। पिता का नाम पूछने पर कुश ते 
कहा : 'हम लोगों को माळूम नहीं । किन्तु लब ने कहा : मैं जानता हें, मेरे पिता 
का नाम निरनुक्रोश है। क्योंकि एक दिन माताने ही कहा था. 'निरनुक्कोशतनयो' 
यह सुनकर श्रीराम के नेत्र भर आये । 

वस्तुतः जगज्जननी सीता राम के हृदय को पहचानती थीं | पहले उन्होंने 
'बन में छोड़कर छौटते हुए रक्ष्मण से कदा था । ( एह 





१६६ विचार-पीयूष : भारतीयं राजनीति 


वाच्यस्त्वया महचनात्‌ स राजा चह्वो विशुद्धामपि यत्समक्षम्‌ ।. 
मां लोकवादथवणाइहासीः श्रुतस्य कि तत्सदृश कुलस्य ॥ 
( रघुवेश्य १४.६१. ) 


अर्थात लक्ष्मण, मेरी ओर से उन राजा से यह कहो कि आपके सामने ही 
मेरी अग्निपरीक्षा एवं अग्निशुद्धि हुई थी, फिर भी आप लोकापवाद सुनने के कारण 
जो मेरा परित्याग कर दिया, क्या वह आपके कुल एवं श्रुत के सदृश है ! 
. किन्तु दूसरे ही क्षण सीता ने फिर कहा : नहीं नहीं प्रभो ! आप तो 
प्राणिमात्र के हितेषी एवं कल्याण की कामना करनेवाले हैं । फिर मेरे सम्वन्ध में 
आपकी अन्यथा बुद्धि केसे हो सकती है ? वज्त्रोपम असह्य श्री चरण-विप्रयोगरूप 
दु:ख तो मेरे ही पूर्वजन्मों के कर्मों का फल है : 


कल्याणबुद्धेरथवा तवायं न कामचारो मयि शङ्कनीयः । 
मसे जन्मान्तरपातकानां विपाकविस्फूणेथुरप्रसह्यः 0 
| ( रघुवंश १४.६२ ) 


प्रतित्रता,मुकुटशिरोमणि सीताजी ने कहा कि मैं 'प्रसव के परचात्‌ सूर्य में 
दृष्टि लगाकर ऐसी तपस्या करूंगी, जिससे जन्मान्तर में भी आप ही मेरे भर्ता 
हों ओर फिर कभी ऐसा विप्रयोग न हो : 


साहं तपः सुयंनिविष्टदृष्टिरूध्व प्रसुतेशचरितुं यतिष्ये । 
हर भूयो यथा मे जननान्तरेऽपि त्वसेव भर्ता न च विप्रयोगः ॥ ( १४.६६ ) 
| . श्रीराम ने सीता को वन भेजकर स्वयं तपस्या करते हुए ग्यारह हजार वषं 
तक अखण्ड ब्रह्मचय त्रत का पालन किया और यागादि के लिए विहित होने पर 


भी. दूसरा परिणय ( विवाह ) नहीं किया । सुवर्णमयी सीता को अपने दक्षिणाद्धू 
में बिठलाकर अंद्वमेधादि बड़े -बड यज्ञों का अनुष्ठान किया । 


र oo स्मरण.कर विद्व होनेपर श्रीसीता की सखी. वासन्ती:ने पूछा 
Si तुम ऐसे निष्ठुर राम का स्मरणकर क्यों दीघं एवं उष्ण उच्छवास 
लेती हो? इस पर सीता ने कहा : 'सखि, राम निष्ठर नहीं. हैं । मैं बहिरंग दष्ट 
280 से ही उनसे दुर हूँ, वस्तुत: उनके हृदय की रानी मैं ही. हुं । सखी श्रीराम के 
5 हृदय को अन्य किसी स्त्रियों का श्‍वास भी कभी स्पशे नहीं कर सका । 
7 आ परिपा क श्रीराम ने नीति कें साथ ही साथ पुणंङप से प्रीति का भी 
 परिपारन किया था। श्रीराम ने अनन्य अद्भुत अनुराग के साथ ही सीता को 
35 4020 वत्तवास देकर उषे अवसर दिया कि वे महृषियों के मुखारविन्द से अध्यात्मचर्चा 
से. श्रवण कर सके ओर समाधितिष्ठ होकर भाध्यात्सिक्र उच्च: स्थिति की. परमाय 











| 
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“साधना में: प्रतिष्ठित हों ! साथ ही स्वयं वे भी विषय विरक्त होकर ब्रह्मनिष्ठा 
सम्पादन कर सकें। इस प्रकार प्रजारंजन के साथ-साथ परमार्थ-साधन भी 
सम्पन्न हो । | 

श्रीराम का यह हादिक भाव था कि किसी भी मातृमान्‌, पितृमान्‌, 

आचार्यवान्‌ के लिए मातृपवित्रताख्याति अत्यावरयक होती है। अतः अपने 
उत्तराधिकारी लव-कुश को उच्च स्थिति के लिए सीताचरित्र का उज्ज्वलः 
निष्कलंक होना अत्यावश्यक था । राजमहलों में पालन-पोषण एवं संस्कारों की 
अपेक्षा, आरण्यक ऋषियों के आश्रमों के पालन-पोषण एवं संस्कार बहुत अधिक 
महत्वपूर्णं होते हैं। इसीलिए अपने उत्तराधिकारी पुत्रों का उत्कृष्ट संस्कार एव 
उत्कृष्ट शक्तिशाली चरित्र निर्माण हो सके, इस कार्य में सीता का बनवास ही 
अधिक उपयोगी था । 

श्रीमहषि वाल्मीकिजी ने स्वयं ही इन रामपुत्र लव-क्ुश को वेदवेदांगों की 

‘शिक्षा के समान ही, धनुर्वेद, एवं गान्धवंवेदादि की भी शिक्षा दी थी । इसीलिए 
वे धनुर्वेद के भी प्रतिष्ठित रहस्यज्ञ हुए। अयोध्या, किष्किन्धा, लंका एवं संसार 
के सभी शूरवीरों ने उन्का लोहा माना। रामाइवमेध के अश्व को अवरुद्धकर 
लव-कुश ने श्रौराम सहित उनके सभी शुर-वीरों के साथ युद्ध में महत्वपुण सफ- 
लता प्राप्त की । इस तरह सीतानिर्वासनरूप एक कार्य में भी 'नीति, प्रीति, 
परमार्थ एवं स्वार्थः सवका सामञ्जस्य सम्पादित किया था । 

नीतिज्ञों ने नीतिनिष्ठा में राम को ही सर्वोत्कृष्ट आदश माना है: 
थान्ति न्यायप्रवृत्तस्य तियंञ्चोऽपि सहायताम्‌ \ 
अपन्थानं तु गच्छन्तं सोदरोऽपि विमुञ्चति॥( अ० रा० १:४) 
न्यायपर चलनेवाले के साथी बानर, भालू, गृध्र आदि पशु-पक्षी भी बन 
जाते हुँ । च्याय पथ छोड़कर चलनेवाले का सगा भाई भा साथ छोड़ देता है। 
ुष्टान्त रूप में श्रीराम एवं रावण को देखा जा सकता है । 
| कुछ पाश्चात्त्य अज्ञ कुप्रचारक, दुःसंस्कार-दूषित मस्तिष्क अपने अधकचरे 
रामायण-ज्ञान का दुष्प्रचार में दुरुपयोग करते हैं । वे सीता के लद्भा-निवास एवं 
वनवास दोनों के रामायणवणित स्वरूप को विक्ृतकर उससे श्रीसीता के दुश्चरित्र 
होने तथा दण्डित होने की कल्पना करते हुं । श्रीसीता के निर्माण को सीता को 
राम द्वारा जीवित धरती में गड़वा देने के रूप में वर्णन करते हैं, ओर राम की 
करता और पिछड़े हुए जंगलियों के उदाहरण रूप में उपस्थित करते हैं । 
यह उतका कथन उपहासास्पद और 'अर्घेकुक्कुदी' च्याय का उदा- 
हरण म । जैसे कोई आधी मुर्गी का भक्षण करके आधी को अण्डा देते के 
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रखना चाहे वेसे ऐसे ही लोग रामायण के ही आधार पर श्रीसीता एवं 
शान का अस्तित्व मानकर रामायण द्वारा ही वर्णित श्री सीता-राम के परमे- 
व्वरत्व तथा उनके दिव्य अलौकिक चरित्रों को अस्वीकार देते हैं । 


वस्तुतः रामायण आदि भारतीय आप ग्रन्थों का प्रामाण्य अस्वीकार करने 
से श्री सीता एवं राम का अस्तित्व किसी भी आधुनिक इतिहास एवं प्रत्यक्ष तथा 
अनुमान से नहीं सिद्ध हो सकता । अतः यदि रामायणादि का प्रामाण्य मान्य है 
तब तो रामायण-वाणत श्री सीता-राम के दिव्य चरित्रों को मानना भी अनिवार्य 
ही है। यदि रामायण का प्रामाण्य मान्य नहीं तो फिर सीता-राम का अस्तित्व 
तथा विरोधियों द्वारा कल्पित घटनाओं की भी सिद्धि नहीं हो सकती । अन्यथा 
ईसा आदि सम्बन्धी इतिहासों में भी उनके विरुद्ध बहुत-सी कल्पनाएं को जा 
सकती हैं। किन्तु यह शिष्टता, सभ्यता न होकर असभ्यता की पराकाष्ठा ही होगी । 


. रामायण के अनुसार श्रीसीता के निमंल-निष्कलंक परमपवित्र चरित्र की 
प्रामाणिकता राक्षसो, वानरों के समक्ष साक्षात्‌ अग्नि ने, ब्रह्मा ने, शिव ने, इन्द्र ने 
तथा सभी देवताओं ने सिद्ध कर दी है। सीता-वनवास का पवित्र उद्देश्य भी 
पूवे वणित प्रकार से श्रीराम की नीति, प्रीति तथा परमार्थं एवं स्वार्थ-सामञ्जस्य 
सम्पादन करना ही है। श्री सीता का निर्णय तो रामायण-वणित सर्वोत्कृष्ट दिव्य 
चरित्र है, जिससे सवेसाधारण को भी सीता के साक्षात्‌ दिव्य परमेश्वरी होने का 
विश्वास हो जाता है। श्री सीता ने धरती देवी से प्रार्थना की कि “यदि मैं पवित्र 
तथा निष्कलंक हूँ तो कुपाकर आप स्वयं प्रकट होकर मुझे अपने अंक में स्थान 
६। यह कहते ही तत्क्षण धरती फटती है, उनमें से एक दिव्य परमते जोमय 
भ्रकाशमय सिंहासन प्रकट होता है । उस पर विराजमान विष्णपत्नी माधवी 
मूतिमती भगवती धरती श्री सीता को प्यार से अपने अंक में बिठला लेती हैं और 
सवके त अन्तर्धान हो जाती है । प्रजा में जय-जयकार होने लगता है । 

भारत में आज भी कितनी सतियाँ जनसमूह के समक्ष से 
दिव्य अरिनि प्रकटकर पति के साथ सहगमन करती हैं। श्री os दो राग: 
यण के अनुसार जन्म भी पृथ्वी से ही हुआ था । ये सब बातें जड़वादियों को भले 
ही समझ में न आय, किन्तु, आध्यात्मिक, आधिदेविक तत्त्वों में विशवास करने 
वालों के लिए ऐश्वर्य-माधुय की अधिष्ठात्री महालक्ष्मी तथा श्री गंगा को अधि- 


ष्ठात्री दिव्य सुरेश्‍वरी के समान ही अखण्ड भूमण्डल की अहि 

NE शीस ्‌ गे 
माधवी भीं सर्वमान्य हैं। अतः . अनी विच्या 
pa ला उससे श्रीसीता का आविर्भाव तथा उसके अंक 


`: "साची दता विग्रहवती 
.  'धारणकर सकते होती है। देवता स्वेच्छानुसार दिव्य लीलाविग्रह 


कते हैं। केन-उपनिषद्‌ में ब्रह्म का दिव्य अप्रधृष्य तेजोमय यक्षरूप 
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में आविर्भाव श्रुत है।' छान्दोग्य में आदित्यमण्डलान्तगंत पुरष का हिरण्यक, 
हिरण्यकेश, पुण्डरीकनेत्र, ज्योतिमंय स्वरूप स्पष्टरूप से वणित है। मस्त्रन्संहिताभों 
में भी नीळ-ग्रीव शिव तथा त्रिविक्रम विष्णु के श्रीविग्रह वणित हैं । इसी दृष्टि 
से सवेव्यापी शक्तिमान्‌ विष्णं या ब्रह्मं का रामस्वरूप में एवं साधिष्ठान दिव्य- 
शक्ति का श्रीसीता के रूपं में आविर्भाव शास्त्र एवं युक्ति-तंकेसंगत है । 


श्री कामिल बुल्के ने भी अपनी 'राम-कथा' में राम के लौकिक रूप का. ही 
विस्तृत वर्णेन करके यह सिद्ध करने का प्रयत्न किया है कि वेदों में कहाँ भो 
श्रीराम का वर्णन नहीं है.। यद्यपि दशरथ का वर्णन वेदों में है, यह वे स्वयं मानते 
हैं; किन्तु वे वेद-शब्द से केवल मन्त्रसंहिता'ही समझते हैं, जब'कि पूर्वोत्तर मीमां- 
सक, कल्पसूत्रकार तथा मिताक्षरा प्रभृति सभी निबन्धकार मन्त्र और ब्राह्मण 
दोनों को ही वेद मानते हैं। उपनिषदों में पूवंरूप से श्रीराम ओर .श्री्ीता.तथा 
श्रीकृष्ण और श्रीरावा, श्रीनृसिह आदि का शुद्ध सच्चिदानन्दघन परब्रह्म होना 
अत्यन्त प्रसिद्ध है। इस विषय में रामतापंनीय; रामरहस्य, रामतारसार, गोपालः 
तापनोय, न्‌ सिहतापनीय आदि उपनिषदे द्रष्टव्य हैं। ` 
. ` जो ईसाई श्रीराम, श्रीकृष्ण आदि के दिव्यचरित्रों पर विश्वास नहीं 
करते, उन्हें बाइविल-वर्णित ईसा के दिव्य-चरित्रों को भी मिथ्या हो मॉनना 
पड़ गा । फिर कुमारी के उदर से ईसा का आविर्भाव भी कसे सिद्ध होगा? 
आखिर, ईसा ईश्वर-पुत्र है या किसी नरविशेष के सम्बन्ध. सेः विवाह के पूवं हो 
किसी कुमारी के गर्भ से संभूत हैं, इसका निर्णय कंसे हो. सकेगा? 


रघुवंश के अनुसार महाराज अतिथि ने दान ओर रक्षा के विषय में जो कुछ 


बहा, वह मिथ्या नहीं हुआ । उन्होंने जो दान दे दिया, उका कभी अपहरणँनहीं 


किया । हाँ, एक ही विषय में उनका ब्रत टूटा कि उन्होंने शत्रुओं को उजाइकर 
पुनः नहीं ब्रसाया : _ | हा 


५५: :.. यदुवाच न : तन्मिथ्या. यहदो न जहार .तत्‌। 
48८3: ; -सोऽभुद्‌ 


अवस्था ( यौवन ), रूप ( सौन्दर्यं ) और पिति (-धन-सभ्पत्तिं') मैं 
एक-एक भी गर्वे का कारण होता है। अतिथि में ये समी वस्तुएं थीं, फिर भी 
उनका मन गर्वीला नहीं हुआ $> 7) कैग 5 RE) ‘° 535285 : 
- बयो - रूप ; विभूतीनामेककं NR ट सदकारणम्‌ । = =+; ` 
_ त्तानि तस्मिन्‌ समस्ताति न चे सनः ॥ ( १७.४३); 
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४१७० 
छमहाराज अतिथि को ब्राह्मणादि वर्णो. मर ब्रह्म चारो: आदि -आश्र भियों । ने. अपने- | 
“अपने तपःमर सम्पत्ति के छठे हिस्से का भागी बना दिया | 


तपो रक्षन स विध्नेभ्यस्तस्करेम्यशच “सम्पदः । 
यथास्वमाअ्रमेशचक्रे वर्णेरपि षडंशभाक्‌ ॥ ( १७.६५ ) 


रक्षण.के समान ही.पृथिवी ने खानों से रत्न, खेतों से अन्न और वनों से 
हाथियों का.उत्पादन कर उस राजा अतिथि के लिए वेतन दिया : 


-. खनिभिः -सुषुवे रत्तं क्षेत्र: सस्यं वनगजात्‌ । 
दिदेश 'वेतनं तस्मे रक्षासदृशमेव -भुः॥ (१७.६६ ) 


कार्तिकेय के 'समान पराक्रमी वह राजा अतिथि सन्धि, विग्रह/आदि छह 
“गुणों 'एवं' मूल-भृत्यादि बलों का प्रयोजन के अनुसार यथाथ ज्ञाता'था 


'स गुणानां बलानां. च .षण्णां षण्मुखविक्रमः । 
बभूच ` विनियोगज्ञः साधनीयेषु .वस्तुषु॥ ( १७.६७ 
वह-राजा अतिथि कूटयुद्ध का विशेषज्ञ होता हुआ भी अपनी- वीरता के 
` कारण.सरळ, घामिक-युद्ध ही करता था । विजय-श्री अभिसारिका केःसमान-स्वरथ 
उसक्रा वरण करती थी । कारण, वह वीर पुरुष के ही पास पहुँचती है 
ट्युद्धविधिज्ञेषपि । तस्मिन्‌ सन्मागयोधिनि। 
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) ` .. अन्नन्द्रमाःबढ्कर्‌-क्षीण होता; हैः तो समुद्र भो बढ़कर क्षोणः होता: है| । किन्तु 
द *राजाअतिथि उनको तरह, बढ़ा तो अवश्य, पर-उनक़ी: तरहःक्षीणःनहीं हुआ. 


हि प्रवृद्धो : हीयते ' चन्द्रः समुद्रोऽपि ` तथाविघः 
स तु तत्समवृद्धिच न चाभूत्ताविव क्षयो॥ ( १७.७१ ) 
प्रशंसनीयःकार्ये-करेने पर भीः येकिकोई 'राजा' अंतिथिःकी प्रशंसा करता, 
तो\वह्‌ सुनंकरः लंज्जि्तःहीःहोताः था ४ प्रशंसकों का' दवे षी /होने' पर भी उसका यश 
शबराब्र-बरढ़ताःरहा : 
; तथापि ववृधे तस्य तत्कारिद्रेषिणो > यद्ाः ॥ ( १७:७३) 
oT क {-महाराजःमेतिथि'केःशुणः शत्रुओं के ' यहाँ भी “स्थान पाते थे ।-दत्रु भी 












कवियों की काव्य-कलाः में? १७१ 


इन्दोरगतयः पद्मेः सूर्य्यः ुमुर्ेशञबः। | 
गुणास्तस्य विपक्षेपपि गुणिनो लेभिरेऽन्तरम्‌ ॥-( १७.७५४) „ - 
अश्वमेध-यज्ञ करने के लिए अतिथि राजा ने' विजय की कामना से शत्रुओं के 
साथ छल-छद्म-प्रधान कमे किंया । फिर भी उसका छलः्छद्म'घमंयुक्त ही रहा : 
| पराभिसन्धानपरं' यद्यप्यस्य. विचेष्टितम्‌ 
'जिगीषोरश्वमेधाय- धम्यमेव बभूव तत्‌॥।( १७.७६ ) 


बाहर के शत्रु कार्यवशात्‌ कभी शत्रु वन सकते हैं तो कभी मित्र सी; अतः 
वे अनित्य शत्रु हैं तथा दूर भी रहते हैं। इसलिए अतिथि राजा ने पहले अपने 
हृदय'में रहनेवाले काम-क्रोधादि छह शत्रुओं पर ही विजय पा लो : 


अनिऱयाः शत्रवो बाहवा विप्रकृष्टाइच ते यतः। : 
अतः सोऽम्दग्तराक्तित्यान्‌ ' षट्‌ पृवेमजयद्विपुन्‌ ॥( १७:४५) : 


पराक्रमरहित केवल नीति कायरता है और नीतिरहित केवल पराक्रम हैं 


हिसकपन, अतः राजाःअतिथिः ने नीति और पराक्रम दोनों का समन्वय कर | 


सफलता प्राप्तं करने का यत्न किया : 
कातयं केवला नीतिः शौर्य: शवापदचेष्टितम्‌ । - 
अतः सिद्धि. समेताभ्यामुभास्यासम्वियेष सः॥-(८१७:४७)४ 
गुप्तचरों का जाल बिछाने के कारण राजा अतिथि के लिए अपने राज्य में 
कुछ भी वेसे ही अज्ञात नहीं था, जसे मेघरहित सूयं को कुछभी:अज्ञात नहीं रहता : 
` न तस्य सण्डले' राज्ञो न्यस्तप्रणिधिदीधितेः। 
अदृष्टमभवत्‌ किंद्मिद्‌ व्यभ्नस्येव विवस्वतः ॥:(१३:४८ ) 
राजा अतिथि समयानुसार सोते हुए भी परस्पर अविज्ञात गुप्तचरों को शर 
देश में और अपने अधिकारियों के बीच नियुक्त कर उनके द्वारा सब कुछ जानता 
रहता था : | “ । 
| परेषु स्वेषु च क्षिप्तेरविज्ञातपरस्परः\ 
सोऽ्पसपेजनागार : यथाकालं ` स्वपन्नपः॥ (१७:५१) 
राजा अतिथिं स्वयं हो दूसरे ( शत्र ) लोगों के किले र अवरोधक था । 
उसके किले का दूसरा कोई अवरोध नहीं कर सकता था। तब भी यह कहना ठीक न 
होगा किः ऐसी स्थिंतिमें उसे किले को वया बावर्यकता थीं ?'कारण, स्वभाव से 





१७३ विचार-पीयूष । भारतीय 'राजनीति 


ही राजा के लिए किला अपेक्षित होता है। हाथियों के झुण्ड पर आक्रमण करने- 
वाला सिंह: गिरि-गुहा में भयवश्ञ नहीं, स्वभाव सेसोताहेै:ः ` 

४ = = -दुर्याणि दु्रहाण्यासंस्तस्य रोदुरपि द्विषाम्‌ । 

me. नहि सिंहो गजास्कन्दी भयाद्‌ गिरिगुह्णशयः ॥ ( १७.५३ ) 


राजा अतिथि के कार्य कल्याण-प्रधान होते थे ओर साठी धान की तरह तरह 
छिपे-छिपे ही. उत्तका: परिपाक ( फल ) होता था । इसीलिए उनमें कोई वाधा 
नहीं पड़ती थी 
०७ “-.. भव्यसुख्याः समारम्भाः प्रत्यवेक्ष्या, निरत्ययाः 
भंहालिसधर्माणस्तस्य गुढ . विपेचिरे ॥-( १७.५३ ) 


अतिथि वद्धि होने पर भी अपथ पर नहीं चले अर्थात्‌ उन्होंने कभी मर्यादा 
का उल्लंघन नहीं किया । ज्वार आने पर समुद्र नदी-प्रवेश के मार्ग से ही बढ़ता है 
दूसरे माग से नहीं 
^ ‹ `. अपथेन' प्रववृते न जातूपचितोऽपि सः। `: 
बृद्धो नदीमुखेनेव प्रस्थानं लवणाम्भसः ॥ ( १७.५४ ). 


अतिथि यद्यपि शक्तिसम्पन्न थे; तथापि अपने से हीनंशक्ति राजाओं 
उन्होते आक्रमण किया । दवारिन वायु की सहायता पाकर भी ल के दी 
तण, काष्ठादि की ही अपेक्षा रखता है, जल की नहीं ES 


5७ R745 शाक्येष्वेबाभवद्यात्रा तस्य शक्तितः . सतः । 
समीरणसहायोऽप नाम्भःप्रार्यो दवानलः॥ ( १७.५६ ) 


अतिथि ने अथ-कामपरायण होकर धमं को खतरे में नहीं डाला ओर न 





 ऊ्े.काम को भी पीड़ित नहीं किया 
का न घमंमर्थकामाम्यां बबाधे न च तेन तो 
; ; नाथ कामेन कामं वा सोऽर्यन सद्शस्त्रिषु ॥ ( १७.५७ ) 


५ क्षीणर्शाक्ति मित्र उपकार नहीं कर 
सकता और 
E सकचा स है । इसलिए अतिथि ने मध्यम-शक्ति मित्रों की bo bt 
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E] 
संपरायण होकर अर्थ ओर काम को ही संकट में डाला । काम॒ से अर्थ और अर्थ ' 





कवियों को काव्य-कला में १७३ 


अतिथि अपने और शात्र के देश, काल, शक्ति ओर परिस्थिति का बलाबल 
पहले निझ्चित कर लेते थे । बलवान्‌ होने पर आक्रमण करते थे, अन्यथा सन्धि : 
आदि की वार्ता से शत्रुओं को सान्त्वना देठे हुए अपने घर पर ही रहते थे ! 


परात्मनोः परिच्छिद्य शक्त्यादीनां बलाबलम । 
ययावेभिर्बलिष्ठशचेत्‌ परस्मादास्त सोऽन्यथा ॥ (१७-५९ ) 


खजाने से ही संसार' में आदर होता है। इसलिए महाराज अतिथि ने 
खजाने का संग्रह किया । कारण, चातक जलपुर्ण मेघ का ही अभिनन्दन कियां 
करता है 


कोशेनाअयणीयत्वसिति तस्याथसङ्ग्रहः । 
अम्बुगो हि जीमुतइचातकरभिनन्द्यते ॥ ( १७.६० ) 


राजा अतिथि सदा शत्रुओं के कार्यों में रोड़ा अटकाता अपने कर्म में उद्यत 
रहता था । शत्रुओं के रन्ध्र में प्रहार करता हुआ वह सदेव अपना रन्ध्र छिपाये 
रहता था: 


परकर्मापहः सोऽभूवुद्यतः स्तेषु 
आवुणोदॉत्मनो रन्ध्रं रन्ध्रेषु ` प्रहरत्‌ रिपुन्‌ ॥ ( १७.६१) 
जसे कोई सपं के सिर के रत्न को खींच नहीं सकता, वेसे ही अतिथि को 
तीनों शक्तियों ( प्रभुशक्ति, उत्साहशक्ति और मन्त्रशक्ति ) को किसीने नहीं 
खींचा । किन्तु चुम्वक जसे लोहे को खींच लेता है, वसे ही अतिथि ने शत्रुओं की 
तीनों शक्तियों को खींच लिया 
सपंस्येव शिरोरत्नं नास्य शक्तित्रयं परः। 
स॒ चकषं परस्मात्तदयस्कान्त इवायसम्‌ ( १७.६३ ) 
इस प्रकार महाकविं कालिदास के शब्दों में राजा ओर उसकी राजनीति 
का जो चित्र खींचा गया, वह सर्वथा मन्वादि नीतिविदों के मार्ग का अनुसरण 
ही कहा जायगा । 
भारवि फे शब्दों में: महाकवि भारवि के अनुसार राजनीतिक कार्ये में 
नियुक्तं कार्यकर्ताओं को निष्कपटभाव से स्वामी या नेता के समक्ष सब बात स्पष्ट 
बता देनी चाहिए । राजा या नेता को भी चाहिए कि अप्रियवचन सुनकर भी वह. 
क्षमा करे ; क्योंकि हितकर और मनोहर वाणी दुलभ ही होती है | 


वञ्ननीयाः प्रभवोऽनुजीविभिः । 
a gn sr हितं मनोहारि चत दुलभ वचनः ॥ ( किराता० १:४;). 





१७४ विचार-पोयूष । भारतीय राजनीति 


' बहंसखा कुत्सित सखा है, जो अपने सखाँ को हित की बात नहीं बत- 
लाता वह प्रभु भी कुत्सित प्रभु है जो हित की बात नहीं सुनता । जहाँ अमात्यः 
एवं नुप दोनों' ही परस्पर अनुकूल होते हैं, वहीं सब प्रकार की सम्पदाएँ निवास" 
करती हैं । 

'महाँकंवि भारवि के अनुसार महापुरुषों के साथ विरोध भी लाभदायक 
होता है; क्योंकि उनके संसर्ग से दुष्टजनों की प्रवृत्तियाँ सुधर जाती हैं। युधिष्ठिर 
के साथ संघर्ष होने के कारण दुर्योधन ने ठीक नीतिशास्त्रों के अनुसार अपने आप- 
को नियन्त्रित और जितेन्द्रिय बना लिया । वह प्रजा से धनसडःअह चाहता था, 
पर लोभ या क्रोध से नहीं । ठीक धर्मशास्त्र की दृष्टि से लोभादिरहित होकर 
क॒तंव्य-पालन की बुद्धि से ही वह धनसडः ग्रह करता था । शास्त्रों में स्पष्ट निदंश 
है कि जो राजा लोभादिवशात्‌ अदण्डघ को दण्ड देता है तथा दण्डय को दण्ड 
नहीं देता, वह महान्‌ अपयश का भागी होता और अन्त में नरक जाता है। 
नीतिकार महाराज मनु कहते हैं : 


अदण्ड्यान्‌ दण्डयन्‌ राजा दण्डयांशचेवाप्यदण्डयन्‌ । , 
अयशो ' महदाप्नोति नरकं चेव गच्छति॥'( मनु० ८.१२८ ) 
दुर्योधन प्राइविवाकःनिदिष्ट दम के अनुसारं ही शत्रु तथा अपने पुत्र में 
सम होकर धर्मविप्लवकारी को ही दण्ड देता था। वह चिरकाल से प्रजा के 
अभ्युदयार्थं य॑त्नशील रहता था। उसका राज्य देवाधीन वृष्टि के पराधीन नहीं: 


था, किम्तु'आवरयकतानुसार कषंकों की सुविधा के लिए विविध कूप, कुल्था : 


( नहर ) आदि का प्रबन्त्र कर रखा गया था । उदारकीति दयावान्‌ एवं दूसरों 

, का दुःख दूर करने की इच्छावाले सुयोधन के प्रयत्न से चतुमुंखी रक्षा की सुव्य- 
वस्था से,निविघ्न अभ्युदय-सम्पादन के कारण राज्य को वसुन्धरा उसके गुणों से 
प्रसन्न हो विना श्रम ही सम्पत्ति प्रदान किया करती थी । 


वनवासी धर्मराज युधिष्ठिर से पराभव की शङ्का करता' हुआ :दुर्योधन 





राज्यसिह्ासनासीन होकर भी दूत से विजित पृथ्वी को नीति से जीतने की इच्छाः 


५ & करता था । सशझ्ू, कुटिल होकर भी वह युधिष्ठिर को .जीतने की-इच्छा से दान, 


दाक्षिण्यादि गुणों से शुश्रयश का उन्नयन ( सम्पादन ) करता था । इसी दृष्टि से- 


255 हैः कि अनायेसङ्ग की-अपेक्षा महापुरुषों से वेर भी श्रेष्ठ होता है : वरं विरोधो- 
जि ऽपि समं सहात्मभिः \( किराता० १.८) वह महङ्काररहित होकर अपने अनुज़ीवियों | 
. से मित्रोजसा व्यवहार करता था, कुट्भ्वियों के साथ राज्याधिकारियों जेता 
नहार करताथा। उसका त्रिवर्ग ( धमं, अर्थं और काम ) विरोधरहितःहोकेर 
. परर सल्यभाव से ही'रहताथा। कारण, दाज़ुवर्जित अमार्यिकसाम+भी सफल 
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नहा; होता । -भूरिदान भी विना सत्क्रिया के फलीभूत नहीं होता । सत्त्रिया भी 


गुणानुसारिणी ही होनी चाहिए। शुष्क-प्रिय वाक्यों से लुब्ध व्यक्तियों का वञ्चीः 
करण सम्भव नहों : 


निरत्ययं साम न दानवजितं न भूरि दानं विरहय्य सत्क्रियाम्‌ । 
प्रबतंते तस्यः विशेषशारिनी गुणानुरोधेन विना न सत्क्रिया ॥(किरा० १.१२) 


* इंसीलिए कहा है : हु 


लुब्धमर्थेन गृह्हीयात्‌ शरमञ्जलिक्मणा । 

सुखं छन्दानुरोधेन तत्त्वार्थन च पण्डितम्‌ ॥ 
अर्थात्‌ लोभी को धन से, शुर-चीर को हाथ जोड़कर, मुखे को छन्दानुरोध' से 
( इच्छानुसरण ) ओर पण्डित को यथार्थवाद से वश करना चाहिए । 


जसे धमं एवं रोगियों की चिकित्सादि विषयों में के तक या लौकिक अन्वय- 
व्यतिरेकादि 'के आघार पर ही व्यवहार नहीं चल सकता, अपितु परम्पराः प्राप्त 
शास्त्र का भी -अनुसरण आवश्यक होता है, वसे ही राजनीति या दण्डनीति में 
भी कामकारिता त्यागकर परम्पराप्राप्त शास्त्रों का ही अनुसरण आवश्यक होता 
है । दुर्योधनः-भी -लोर्काप्रय तथा धार्मिकजनादरणीय . होने; कोः दृष्टि से उसी 
“परम्परा. का अनुगामी बन लछोभ-क्रोधविवजित: होकर कारणरहितःस््रधमंबुद्धया 
गरूपदिष्ट मार्ग से ही रिपुं एवं पुत्र में समान रूप से पक्षपातहीन घ्ममागं का 
` +“चिन्तनःकरता था । धर्मशास्त्र भी यही कहते हैं : SR 

र धमंशास्त्रं पुरस्कृत्य प्राड्विवाकसते स्थितः । | 
समाहितमतिः पदयेद्‌ व्यवहाराननुक्रसात्‌ ॥ ( नारद ) 

अर्थात्‌ धर्मशास्त्र को पुरस्कृत कर प्राडविवाक ( धमंप्रवक्ता ) का अनुसरण करता 
हुआ पमाहितबदि बनकर राजा व्यवहारों ( मुकदमों ) का विचार करे। | 

किसी भी राज्य में महाबलसम्पन्न, मानधन एवं घनादि से पुजित लब्धः 
कोति सैनिकों: की आवश्यकता होती है । किन्तु उनमें परस्पर विरोध होने पर वे 
राष्ट्रका में- बाधक होंगे और य॒दि गुटबन्दो “हुईं तो भी कभी राष्ट्रहित में बाधा 
हो सकती है. । अतः ऐसा प्रयत्न होना चाहिए कि वे स्वार्थेमूलक. गुटबन्दियों.से 
बचे रहें और परस्पर विरुद्धवृत्तिवाले भीन डर हों तथा अपने प्राण देकर भी राज्य 
, क्रा:हित ज्राहते हों । दुर्योष्रनःके सतक ऐसे र | 
is संहतास्तस्य नभिन्नवृत्तयः प्रियाणि बाञ्छत्त्यसुभिः समोहितुस्‌॥(किश१।६९) 





' अर्थात्‌ उसके महाबलवान्‌, मानधन, धनपूजित, संग्राम में लब्धकीति धनुर्धर थे । 
ब्रेन तो-संहत थे और न विभिन्न वृत्तिवाले ही.। वे अपने प्राणों से भी उसका 
अभीष्टसाथन चाहते ये । भारतीय नीति की यहाँतक महत्ता थी कि विना शस्त्र 
उठाये और क्रोध से मुख को बिना कुटिल किये गुणानुराग से ही शासक के शासन 
को माळा के समान राजा छोग प्रसन्नता से शिरोधाये करे : हे 


न तेन सज्यं क्वचिदुद्यतं धनुः कृतं न वा कोपविजिह्य माननम्‌ । 
गुणानुरागेण शिरोभिरह्यते नराधिपेर्माल्यमिवास्य झासनम्‌ ॥(१.२१) 


अर्थात्‌ दुर्योधन ने कभी धनु स ज्य नहीं किया और न मुख को कोप से कुटि 
हो किया । फिर भी उसके गुणों के प्रति अनुराग के कारण राजा लोग माला 
के समान उसका शासन शिरोधाये करते थे । | 


. यद्यपि बहुत ऊँची दृष्टि यहो है कि सत्य से अनृत को, दात से अदान को 
ऋजुता से अनुजुत्व को, साधुता से मायावी को जीता जाय । फिर भी व्यवहार 
: में सामान्य लोगों के लिए मायावी के साथ माया का बर्ताव ही आदरणीय है। 
तभी तो ग्रुधिष्ठिर से द्रोपदी कहतो हैं : 


“; व्रजन्ति ते मुढधियः पराभवं भवन्ति मायाविषु ये न मायिनः । 
` प्रविश्य हि घ्नन्ति शठास्तथाविधानसंवृताड्रान्षिशिता इवेषवः॥ (१.३०) 


अर्थात्‌ वे भूढ्बुद्धि पराभव को प्राप्त होते हैं, जो मायावियों के साथ मायावी 
नहीं होते । दुष्ट लोग आत्मीय बन उनके भीतर प्रविष्ट हो ऐसा आघात करते हैं, 
जसे कवचरहित शरीर में प्रविष्ट होकर तीक्ष्ण बाण । | 


 , इसीलिए व्यवहार में लोग 'जेसे के साथ तेसा' ही व्यवहार ठीक समझते 
हुए साधु के साथ साधुता ओर मायावी के साथ माया का व्यवहार करते हैं । 
दा शारत ( उद्योग० ३७.७ ) भो कहता है प ह - 


. =; ` `, यस्मिन्‌ यथा वतते यो मनुष्यस्तस्मिन्‌ तथा वरतितव्यं स धर्स:॥ - 
fs मायाचारो मायया वर्तितव्यः साध्वाचारः साधुना ्रत्युवेपेयः ॥ 

ह i लोगों के मतानुसार शम से मुनियों को ही सिद्धि मिलती है, राजा को नहीं : 
` ब्रजन्ति शत्रूनवधूय निस्पृहाः शमेन सिद्धि सुनयो न भूभुतः॥ (.१.४२ ) 
त ह से कोई न कोई दोष लगाकर सन्धि करे 


f करते 


"१७६ विचार-पोयूष । भारतोय राजनोति 
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कवियों की काव्य-कलछा में १७७ 


आल्वीक्षिक्यात्सविज्ञानं धर्माधर्मौ त्रयीस्थितौ। 
अर्थानर्थों तु वार्तायां दण्डनीत्यां नयेतरो॥ 
( कामन्दकीय-नीतिसार २.७ ) 


इस वचन के अनुसार आत्मा-अनात्मा का याथात्म्यज्ञान आच्वीक्षिकी का विषय है 
तो धर्माधर्म वेदत्रयी का, अर्थ-अनर्थं और सम्पत्ति-विपतति वार्ता का एवं नय तथा 
अनय दण्डनीति का विषय है। 


व्यवहार में इन चारों विद्याओं की अपेक्षा होती है; फिर भी कामन्दक़ ने 
दण्डनीति को प्रधानता मानी है । उसके अनुसार दण्डनीति का विप्लब होने पर 
शेष तीनों विद्याएँ सती होती हुई भी असती बनकर अकिच्चित्करी हो जाती हैं : 


आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ता सतीविद्याः प्रचक्षते। 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ता दण्डनीतेस्तु विप्लबे॥ ( काम० २.८) 


नीति के अनुसार आयतिशुन्य महान्‌ उदय भी पुणंचन्द्र के तुल्य उपेक्ष्य है । 
आयति ( उत्तरकाल ) से युक्त परिक्षय भी प्रतिपद्‌ के चन्द्र के तुल्य वन्द्य होता 
है । समृद्धि पराक्रम के आश्रित रहती है, विषाद के साथ नहीं । वीरवृत्ति के लोग 
पराक्रमप्राप्त वेभव का ही आदर करते हैं, साम-दान द्वारा अन्यायत्त वेभव कभी 
पसन्द नहीं करते, जसे कि मृगपति स्वयं हृत मदमत्त गजेन्रों से ही वृत्ति चलाता 
है। अपने से सम्पूर्ण जगत्‌ को लघु बनाता हुआ सिंह अन्य द्वारा प्राप्त ऐदवर्य को 
कभी इच्छा नहीं करता : 
मदसिक्तमुखेमृ गाधिपः करिभिवंतंयते स्वयं हतेः। 
लघयन्‌ खलु तेजसा जगत्‌ न महानिच्छति भूतिमत्यतः॥ (किराता० २.१८) 
यहाँतक कि मानधन तेजस्वी लोग क्षणभंगुर प्राणों से भी स्थायी यश का ही 
संचय करते हैं विद्युच्चपला लक्ष्मी उनको कभी अभिलषित नहीं, वह तो आनु- 
षंगिक ही फल होता है: 
अभिमानधनस्य गत्वरेरसुभिः स्थास्तु यशश्चिचीषतः । 
अचिरांशुविलासचञ्चला ननु लक्ष्मीः फलमानुषङ्भिकस्‌ ॥ ( २.१९ ) 
प्रज्वलित अग्नि अप्रधृष्य होता है, किंन्तु भस्मपुञ्ज को कोई भी पादाङ्गास्त 


कर सकता है। यही कारण है किमा नी लोग पराभव के भय से सुख से प्राण 
त्याग देते हैं, पर प्राण के लोभ से कभी मान का त्याग नहीं करते : 


ज्वलितं न हिरण्यरेतसं चयमास्कन्दति भस्सनां जनः। 
अभिभूतिभयादसुनतः सुखमुज्झन्ति न घास सानित्तः॥ ( २.२० ) 
२३ 








१७८ विचार-पीयूष ॥ भारतीय राजनीति 


क्या कारण है कि गरजते मेघों को देख उनसे युद्ध के लिए सिंह सन्नद्ध होकर 
दहाड़ता है? वस्तुतः महत्तर लोगों की प्रकृति ही वेसी होती है, जिससे वे अन्य- 
मुन्नति सह नहीं पाते, उसका उत्सादन ही उनका पुरुषार्थं होता है : 


क्रिसपेक्ष्य फलं पयोधरान्‌ ध्वनतः प्राथयते सृगाधिपः। 
प्रकृतिः खलू सा महीयसः सहते नान्यसमुत्तत यया॥- ( २.९१ ) 


किन्तु अभ्य सुक्ष्मदर्शी महापुरुषों के अनुसार गम्भीरता के साथ धमे, अर्थ, 
काम और मोक्ष को घ्यान में रखते हुए ही पुरुषार्थं करना उचित है। किसी काये 
का सहसा आरम्भ करना उचित नहीं, क्योंकि अविवेक ही परम विपत्तियों का 
स्थान होता है । विवेकपूर्वक कार्यं करनेवाले पुरुष के पास गुणरूब्ध सम्पत्तियाँ 
अपने आप आकर उनका वरण करती हैं : 


स हसा विदधीत न क्रियामविवेकः परमापदां पदम्‌ \ 
चुणते हि विमृश्य कारिणं गुणलुब्धाः स्वयसेव संपदः॥ ( २.३ ) 


कभी-कभी सन्धि आदि तोड़कर साहसिक को भी फल की प्राप्त हो जाती 
है, किन्तु साहसिक की फलसिद्धि काकतालीय-भ्याय से ही होती है । 


लेकिंत जो विवेक-वारि से अभिवर्षण करता हुआ कतंव्यरूप विविबीज 
को सींचता है वह सदेव फलशालिनी क्रिया का अधिष्ठान होता हवै । उनके अनु- 
सार सम्प्रदायसिद्ध शास्त्रश्रवण ही विवेक का अंग-भूषण है, अन्यथा विद्वात्‌ भी 
शोच्य होता है। शम एवं क्रोधोपशान्ति उस श्रुत का भूषण है, अन्यथा शुत 
निरर्थक ही होता है। अवसर के अनुसार पराक्रम उस प्रशम का भूषण होता है, 
अन्यथा बिना पराक्रम के शमनिष्ठ प्राणी का पराभव ही होता है, नीति से आसा- 
दित विवेकपूविका सिद्धि उस पराक्रम का भूषण है : 


शुचि भूषयति श्रतं वपुः प्रशञमस्तस्य भवत्यलङ्क्रिया । | 
प्रशमाभरणं पराक्रमः स॒ नयापादितसिद्धिभूषणः॥ ( २.३२ ) 


रहते जो जोग स्पृहणीय गुणवाले महात्माओं द्वारा सेवित मार्ग में मन लगाये 
हृते तथा सन्मागं से व्यवहार करते हैं, उनका अपराधों का अहेतु देवमूळक 
पराभव भी समुञ्तति के ही समान होता है । उस. विनिपात या पराभव को, जो 
पुरुषापराध के कारण नहीं, देवाघीन हुआ हो, समुन्नति ही समझना चाहिए : 


\ 
॥ (२.३४) 








कवियों की काव्य-कला में १७९ 
कामन्दक ने भी यही कहा है: 


यत्तु सम्यगुपक्रान्तं कार्यमेति विपर्ययम्‌ । 
पुरुषस्त्वनुपालभ्यो देवान्तरितपोरुषः॥ ( १२.१९ ) 


जो कार्य यथायोग्य, यथाविधि आरम्भ किये जाने पर भी विफलता को 
प्राप्त होता है उसके लिए पुरुष को उपालम्भ नहीं देना चाहिए, क्योंकि उसमें 
देव द्वारा विक्रम या पुरुषार्थ का विधान किया गया है। 

परमबळवान्‌ होने पर भी जो राजा क्रोधजन्य तमोमय मोह के आक्रमण को 
नहीं रोक नहीं पाता, बह कृष्णपक्षोय चन्द्रद्वारा कळा के नाश की तरह प्रभुशक्ति, 
मन्त्रशक्ति एवं उत्साहशक्ति सभी सम्पदाओं का विनाश कर लेता है । अन्धपुरुष के 
जंघाबल के समान ही क्रोधान्ध पुरुष का लोकोत्तर बल भी व्यर्थे हो जाता है: 


बलवानपि कोपजन्मनस्तमसो नाभिभवं रुणद्धि यः। 
क्षयपक्ष इवेन्दवीः कलाः सकला हन्ति सशक्तिसम्पदः।॥ ( २.३७ ) 


जो राजा समवृत्ति होकर यथावसर मृदुता एवं तोक्ष्णता धारण करता है, वह 
सूर्य के समान सम्पुणे लोक का अधिष्ठान बनता है। कहाँ चिरकाल के लिए सम्प- 
दाओं का संग्रह और कहाँ दुष्ट इन्द्रियरूपी घोड़ों के पराधीन होना ! शरत्कालिक 
मेघों के तुल्य चः्चल, वहुब्याज एवं बहुरन्घ्रवाली सम्पदाओं की रक्षा अजितेन्द्रियों 
द्वारा कभी नहीं हो सकती । जो लोग शास्त्रों का ज्ञान प्राप्त करके भी काम- 
क्रोधादि रिपुओं का नियमन नहीं करते, वे कभी भो चञ्चल सम्पदाओं का आश्रय 
नहीं वन सकते । संसार में आयति अर्थात्‌ समोचीन उत्तरकाल का उपकारक, 
प्रभूत कमफल का कारण एवं शत्रओं के विनाश का असाधारण हेतु तितिक्षा के 
समान और कोई साधन नहीं है । | 

मद-मातसमुद्धत राजा को कार्याकार्य का अपरिज्ञानरूप मूढता कभी नहीं 
छोइ़ती । अतिमूढ राजा निश्चय ही नीतिमागे से दुर हो जाता है ओर नीतिहीन 


शासक से जनापराग होना भी अवश्यम्भावी है : 


मदमानसमुद्धतं नुपं न वियुङ्क्तो नियमेन भूढता)  , 
अतिमूढ उदस्यते यात्‌ नयहीनादपरज्यते जनः ॥ ( २.५९ ) 
अन्तःप्रकृति, अन्तरंग अभात्य आदि के अपराग या प्रकोप से उठा थोड़ा- 
सा भी विग्रह सम्पूर्ण प्रभुशक्ति को वसे ही नष्ट कर देता है, जेसे तरुशाखाओं के 
संघर्ष से उत्पन्न अग्नि संपूर्ण अरण्य को । अतएव बुद्धिमान्‌ नीतिज्ञ अविनीत शत्रु की 
समुस्तति की सदेव उपेक्षा करते हैं; क्योंकि किसी भी रन्ध में उसे र जीता जा 
सकता है । अविनीत को सस्पदाओं का उदकं ( भविष्य ) विपत्तिमय ही होता है । 





द १८० विचार-पीयूष ८ भारतीय राजनीति 


महाकवि माघ के शब्दों सें : महाकवि भारवि की तरह महाकवि माघ भी 
राजा या शासक के लिए यही नीति बताते हैं। नीतिशास्त्र के अनुसार सदाय 
( पुरुष द्रव्यसम्पद्‌ ) स़ाधनोपाय, देश-काल का विभाग और विपत्ति का प्रतीकार 
कार्यसिद्धि के ये राजनीति के पच्चाङ्ग हैं : 


सहायाः साधनोपाया विभागो देशकालयोः । 
चिपत्तेशच प्रतीकारः सिद्धिः पञ्चाङ्ग मिष्यते ॥ 
| ( कामन्दकीय० १२.३६ ) 


कुछ लोगों के अनुसार सन्धि विग्रह, यान, आसन, संश्रय और हृधीभाव थे 
षड्गुण एवं प्रभुशक्ति, मन्त्रशक्ति, उत्साहशक्ति ये तीन शक्तियाँ मन्त्रणीय विषय 
हैं। कोश, दुर्ग, दण्ड, सम्पत्‌ यह प्रभृशक्ति है। विज्ञानसंयत मन्त्रशक्ति है । परा- 
क्रमसंयत उत्साहुशक्ति है । भूमि, हिरण्य, मन्त्र थे तीन सिद्धियाँ तीनों शक्तियों से 
से जनित तीन:सुख एवं वृद्धि, क्षय, स्थान यह त्रिविध उदय भो मन्त्रणीय विषय 
हैं : किन्तु जसे लक्ष्यच्युत धानुष्क का वागाडम्बर व्यर्थ होता है, वेसे ही कार्यकार्ये- 
विवेकशून्य नीतिशास्त्रका सन्ध्यादि-विचार व्यर्थं ही होत। है । 
मन्त्र भी अधिक काल तक गुप्त नहीं रह मकता । मन्त्र में अधिक काल का 
क्षपण व्यथ है । अपना अभ्युदय ओर शत्रु का क्षय, ( आतत्मोदय; परज्यानि ), 
इसे छोड़कर और कोई नीति ही नहीं । सारा नीतिशास्त्र इसीका विस्तार है । 
उत्कृष्ट आधिपत्य से भी सन्तुष्टि न होना बुद्धिमान्‌ राष्ट्राधिकारियों का स्वभाव 
ही है। तभी तो जलपूर्ण होता हुआ भी समुद्र अधिक वृद्धि के लिए चन्द्रोदय की 


आकांक्षा करता है : 
तृप्तियोगः परेणापि महिम्ना न महात्मनाम्‌ । 
पुणशचन्द्रोदयाकाइक्षी दृष्टान्तोऽत्र महाणंः ॥ ( शिशुपालवध २.३१ ) 
नीतिशास्त्र कहते हैं कि द्विजन्माका असन्तोष, राजा का सन्तोष, गणिका 


ह ओर कुछांगना की निलंज्जता दोष ही है, और वह “उन्हें नष्ट कर 











असन्तुष्टा दविजा नष्टाः सन्तुष्टाइच सहीभुजः । 
सलज्जा गणिका नष्टा निलंज्जा च कुलांगना ॥ 


= ह्न पु से ही सन्तुष्ट मनुष्य की समृद्धि को देव भी नहीं बढ़ा सकता; 
EE ह ताश इचछा ही पुरक होता है। मानी पुरुष वेसे ही समूल शत्रुविनाश 
के बिना अभ्युदय नहीं प्राप्त कर सकते, जसे समूल अन्धकार के विनाश के बिना 
















कृवियों की काव्य-कला में १८१ 


समूलघातमघ्नन्तः परान्नोद्यन्ति मानिनः। 
प्रध्वंसितान्धतमसस्तत्रोदाहरणं रविः॥ ( २.३३ ) 


अभ्युदय ही क्यों, विपक्ष के उन्मुलन के विना राजा की स्थिति भी वेसे ही 
सम्भव नहीं होती जसे धूलि को पंक बनाकर बनाये बिना जल की अवस्थिति 
नहीं होती : 
विपक्षमखिलीकृत्य प्रतिष्ठा खलू दुलंभा । 
अनीत्वा पङ्कतां घलिमुदकं नावतिष्ठते॥ ( २.३४ ) 


जबतक एक भी शत्रु है तबतक सुख कहाँ; क्योंकि एक ही राहु आज तक 
चन्द्रमा को क्लेश पहुँचाता है : 


ध्रियते यावदेकोऽपि रिपुस्तावत्‌ कुतः सुखम्‌ । 

पुरः क्लिइनाति सोमं हि सेंहिकेयो विधुन्तुदः ॥ 
यद्यपि नीतिशास्त्रानुसार सहज, प्राकृत और कृत्रिम तीन प्रकार के मित्र 
एवं शत्रु होते हुँ । मातुल, मातृष्वस्रीय ( मौसी के पुत्रादि ) ) सहज मित्र एवं शत्रु, 
राज्य के सीमान्त का अनन्तर राजा एवं पितृपरम्परागत :मित्र ये प्राक्त मित्र 
होते हैं । साम-दानादि से अजित मित्र कृत्रिम मित्र होते हैं । ऐसे ही कुल्य पितृव्य, 
तत्पुत्रादि सहञ.शत्रु, स्वराज्य का अनन्तरीय राजा प्राकृत शत्रु अपराव करनेवाला 
या जिसके प्रति अपराध किया गया हो वह कृत्रिम शत्रु होता है। फिर भी राजनीति 
में कृत्रिम ही मित्र या शत्रु प्रधान होते हैं। इसीलिए कहा गया है कि जाति से 
कोई मित्र या शत्रु नहीं होता; किन्तु कार्य के सम्बन्ध से हो मित्र या शत्रु बनते 
हैं । कालयोग से कभी मित्र भी शत्रु हो जाता है तो कभी शत्रु भौ मित्र वन जाता 
` है। स्वार्थयोग से ही अमित्र मित्र बन जाते हैँ और पित्र द्रोह करने लगते हैं: 


नास्ति जात्या रिपुर्नाम मित्रं नाम न विदयते। 

कार्ययोगाद्विजायन्ते सित्राण रिपवस्तथा ॥ 

मित्रं च शत्रुतामेति कदाचित्‌ कालकार्ययोः । 

शत्र॒ुइच सित्रतां याति स्वार्थो हि बलवत्तरः ॥ 

अमित्रो मित्रतां याति मित्रं वापि प्रदुष्यति । 

सासथ्यंयोगात्‌ कार्याणामतित्या हिं सदा गतिः | 

( शिशुपालवध-व्याल्या २.३६ ) 

अतएव उपकारक शत्रु से भी सन्धि हो सकती है, उपकारक मित्र से नहीं 
यस्त्वमित्रेण सन्घत्ते मित्रेण च विरुद्ध्यते । 

अर्थयुक्ति समालोच्य समं तद्विते फर्स . 










`१८२ विचार-पीयूषं / भारतीय राजनीति 


इसीलिए तो शिशुपाल कृष्ण का फूफेरा भाई होता हुआ भी प्रधान शत्रु माना 
गया है। कारण, कृष्ण ने रुक्मिणी का हरण कर शिशुपाल का अपकार किया 
और शिशुपाल ने भी द्वारका पर आक्रमण कर कृष्णके अनेक अपकार किये थे । जो 
सक्रोध शत्रु से वैर कर उदासीन होता है, वह मानो वाताभिमुख तृणसमूह भें 
अग्नि डालकर उसी पर रायन करता है : 


विधाय वेरं सामषं नरोऽरो य उदासते । 
प्रक्षप्योर्दाचषं कक्षे शेरते तेऽभिमारुतम्‌ ॥ ( २.४२) 


कोई क्षमावान्‌ एकबार का अपराध सहन भी कर सकता है, किन्तु बार- 
बार अपराघ करनेवाले को कौन क्षमा कर सकता है? कभी शम पुरुष का भूषण 
भी होता है, किन्तु अभिभव होने पर तो आक्रमण ही भूषण है। जेसे स्त्री का 
गुरुजनों के सन्निधान में लज्जा ही भूषण है, परन्तु सुरत में तो घृष्टता 
( निलंज्जता ) ही भूषण माना जाता है: 


अन्यदा भूषणं पसः क्षमा लज्जेव योषितः। 
पराक्रमः परिभवे चेयात्यं सुरतेष्चिव ॥ ( २.४४) 


. शत्रुकृत पराभवरूप अग्नि से दग्ध पुरुष का जीवन की अपेक्षा भरना ही 
श्रेष्ठ है। माता को प्रसव-क्लेश से दुःखी करने के अतिरिक्त उसके जीवन का ओर 


_ कोई भी फल नहीं : 


मा जीवन्‌ यः परावज्ञादुःखडग्धोऽपि जीवति । 
तस्याजनतिरेवास्तु जननीक्लेशकारिणः ॥। ( २.४५ ) 


पाद से आहत होकर रज भी सिर चढ़ जाती है । जो पुरुष अपमानित होने 
पर भी स्वस्थ एवं सन्तुष्ट रहता है, उसकी अपेक्षा बह रज भी कहीं श्रेष्ठ है : 


पादाहतं यदुत्थाय मूर्धानमधिरोहति । 
स्वस्थादेवापमानेऽपि देहिनस्तद्वरं रजः ( २.४६ ) 


_ जोजाति, क्रिया और गुण से कोई प्रयोजन सम्पादित नहीं कर पाता, 
डित्य-डवित्य आदि यदूच्छा-शब्दों ( नामों ) को तरह उसंका जन्म केवल देव- 
दत्तादि स्ञामात्र के लिए है । प्त में उत्तंगता ही होती है, अगाबता नहीं होती 
ओर समुद्र में अगाधता ही होती है, उत्तंगता नहीं । किन्तु मनस्वी पुरुष में दोनों 
गुण होते हैं। सूरे, चन्द्र दोनोंने ही अमृत-वितरण के समय छस्मवेषी राहु को सूचित 


[ ` '्या। इस pe का अपराध समान होने पर भी राहु शीघ्रता से चन्द्रमा 
: ' को ही ग्रसता है, सूर्ये को विलम्ब से, 'यह्‌ चन्द्रमा.की मृदुता का ही परिणाम है: 


R 





| कवियों की काव्य-कला में १८३ 


तुल्येपराघे स्वभानुर्भानुमन्तं चिरेण यत्‌। 
हिमांशुमाशु ग्रसते तन्त्रदिम्तः स्फुटं फलम्‌ ॥ ( २.४९ ) 


जो स्वल्प भी झत्रुरूपी वायु के आने पर विनम्र होकर सन्धि कर लेता है, 
तण भी उसकी उपमा-योग्य नहीं होता, क्योंकि वह भी तो विशिष्ट वायु के 
संसगं से ही झुकता है, अन्यथा नहीं। तेजस्वी दूर रहने पर भी तेजस्वियों में 
गिना जाता है, जसे प्चारिन तपनेवाले तपस्वियों में सूर्य दुर रहने भी वह पाँचवाँ 
अग्नि गिना ही जाता है। उत्तत शत्रुओं के मूर्धाओं पर अनायास पाद-विन्यास 
किये बिना दुलभ यश प्राप्त नहीं होता। जसे कोई आलम्बनभूत सोपानों पर 
पाद-विन्यास करके हो सौधपर आरोहण करता है, वेसे ही शत्रुओं के मूर्धाओं पर 
पाद-विन्यास करके ही कीतिमान्‌ की कीति स्वर्ग तक पहुंचती है: 
अकृत्वा हेलया पादमुच्चंसूंधेसु विद्विषाम्‌ । 
कथङ्कारमनालम्बा कोतिद्यामधिरोहति॥ 
मृग को अङ्कु ( गोद ) में रखनेवाला चन्द्रमा “सुग-लाङछन' कहा जाता 
किन्तु मृग-समूहों का हिसन करनेवाला केसरी 'मृगपति' कहलाता है: 


अङ्काधिरोपितमृगशचन्द्रमा सृगलाञ्छनः। 
केसरीनिष्ठुरक्षिप्तमृगयूथो स्ृगाधिपः॥ ( २.५३) 
` दण्डसाध्य शत्रु पर सान्त्वना का प्रयोग करना अपकार ही होता है। स्वेद 
की अपेक्षा रखनेवाले आमज्वर को पानी से कौन सीचेगा ? : 
 त्यतुर्थोपायसाध्ये तु रिपो सात्त्वसपक्रिया। 
स्वेद्यमामज्वरं प्राज्ञः कोऽम्भसा परिषिद्ति ॥ ( २.५४ ) 
साम्ना दानेन भेदेन समस्तरथवा पुथ्‌ । 
विजेतुं प्रयतेतारीन्‌ न युद्धेन कदाचन॥ ( ७.१९८) 
आदि वचनों में कहा गया है, कि साम, दाम आदि समस्त या व्यस्त उपायों से शत 
को वश में करना चाहिए, कभी युद्ध से जीतने का प्रयत न करना चाहिए। फिर 
भी दण्ड-साघ्य शत्रु के लिए सहसा सामवाद वेसे ही उत्तेजक होते हैं, जसे 
प्रतप्त घृत में जलबिन्दु : . 
सासवादाः सकोपस्य तस्य प्रत्युत दीपकाः \ 
प्रतप्रस्येव सहसा सरपिषस्तोयबिन्दवः ॥ ( २.९५ ) 
दि के तत्त्वों से अनभिज्ञ. भी राजा 
जो अमात्य सन्धि, विग्रहं आदि के तत्वों से अर्ना होता हुआ so 
को सन्धि की ओर प्रवृत्त करता है, उसे उसका अरु ही समझना चाहिए । कई 
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लोग स्वशक्ति के उपचय होने पर. ही यान ( चढ़ाई ) आवश्यक समझते हैं । 
अन्य नीतिज्ञ शत्रु के व्यसन या आपत्काल में ही विजय-यात्रा आवश्यक मानते हैं । 


प्रायेण सन्तो व्यसने रिपुणां थातव्यमित्येव समादिद्वन्ति । 
तथा विपक्षे व्यसनानपेक्षी क्षयो दविषन्तं मुदितः प्रतीयात्‌ ७ 
( काम० नी० १६.२) 


फिर भी शत्रु के विपत्काल में आक्रमण करने की नीति मानियों के लिए लज्जास्पद 
होती है, तभी तो राहु भी पूर्णचन्द्र पर ही आक्रमण करता है, अपूण चन्द्र को 
कभी. नहीं ग्रसता : 


तीतिरापदि यद्गम्यः परस्तन्मानिनो हिये। 
विघुविधुन्तुदस्येव ` पुणस्तस्योत्सवाय सः॥ ( २.६१) 


फिर भी सृक्ष्मदर्शी इससे भी सुक्ष्मतत्त्व का निरूपण करते हैं : 


अन्यदुच्छ्छ्खलं सत्त्वमन्यच्छास्त्रनियन्त्रितम्‌ । 
साभानाधिकरण्यं हि तेजस्तिमिरयोः कुतः॥ ( २.६२ ) 


शास्त्र-नियन्त्रित प्राणी एवं उच्छङ्कल लोगों के स्वभाव पृथक्‌-पृथक्‌ होते 
हैं, तेज और तिमिर के समान व भी उनका समान अधिकरण नहीं हो सकता । 


कतिपय परिमित वर्णो के लिए ही निर्धारित वेदादि अनन्त वाङ मय सद्‌ग्रन्थ 
के रूप में प्रसिद्ध होते हैं । षड्ज आदि कतिपय स्वरों द्वारा गान-वेचित्र्य प्रस्तुत 
किया जादा है । स्वेच्छा से प्रकीर्ण बहुत कुछ कहा जा-सकता है, किन्तु नीति- 
शास्त्रानुसारी, सम्बद्ध कार्यानुकूल नीतितत्त्व का निरूपण काठन ही होता है। 
कोई कुशलवक्ता सुकुमार लक्षणोंवाली सुबोध, किन्तु महार्था, अनल्प-गुण-समन्वित, 
नानाशास्त्रसम्मत आइचयेंकारी वाणी का वेसा ही विस्तार करते हैं, जेसे तन्तु- 
वाय चित्रपटी का विस्तार करते हैं । 


वस्तुनः नीतिज्ञ को चाहिए कि प्रयत्नपूर्वक अपने में प्रज्ञा और उत्साह 
अर्थात्‌ नीति एवं पराक्रम दोनों का ही आधान करे | विजिगीषु राजा की उदयो- 
मुली प्रभशक्ति का मूल बुद्धि एवं पराक्रम होता है । धीर पुरुष युक्तियुक्त, 
अव्याकुल, स्थिरबुद्धूप ही अपने लिए सोपघाना खट्वा ( बिस्तर-तकियेसहित 
खाट ) बनाबर आणन्द से उस पर बेठ कभी अशान्त नहीं होते । अर्थात्‌ विचार- 


उ ' पूर्वक कार्ये की सफलता निरिचित ही है : 


के EX - 
is 
a, 


सोपधानां धियं धीराः स्थेयसं खट्वयन्ति ये। 
तत्रानिशं निषण्णास्ते जानते जातु न अममु ॥ ( २.७७ ) 
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कुशाग्रबुद्धि लोग उसी तरह थोड़ा ही बोलते हैं, परन्तु कार्यतत्त्व के भीतर 
प्रविष्ट हो जाते हैं, जिस तरह शर थोड़ा ही व्रण कर भीतर प्रविष्ट हो मर्मभेद 
करता है। लेकिन जड़बुद्धि प्राणी निःशेषरूप से कार्यं की आलोचना करता हुआ 
भी कार्यं का हृदय-स्पर्श नहीं कर पाता । वह अश्मा ( पत्थर ) के तुल्य बाहर 
ही भटकता रहता है: 
स्पुरन्ति शरवत्तीक्ष्णाः स्तोकमन्तविशन्ति हि । 
बहुस्पुशाऽपि स्थूलेन स्थीयते बहिरश्मवत्‌ ॥ ( २.७८ ) 
मूर्ख लोग थोड़ा-सा ही कार्य आरम्भ करते हैं, पर व्यग्र बहुत होते हैं । 
लेकिन शास्त्रज्ञ महा रम्भ होते हुए भी निराकुल हो स्थिर रहते हैं: 
आरभन्तेऽल्पभेवाज्ञाः कामं व्यग्रा भवन्ति हि। 
महारम्भाः कृतधियस्तिष्ठन्ति च निराकुलाः ॥ ( २.७९ ) 
असावधान पुरुष के उपाय करने पर भी अभीष्ट अर्थ नष्ट हो जाते हैं । 
अजागरूक लब्धक मृगों के समूह में रहता हुआ भी मृगों को नहीं मार पाता : 
उपायमास्थितस्याप नइयन्त्यर्थाः प्रमाद्यतः । 
हन्ति नोपशयस्थोऽपि शायालु मृंगयुसृंगान्‌ ॥ ( २.८० ) 


अरि, मित्र आदि द्वादश राजाओं के मध्य एक ही विजिगीषुः राजा, अस्युदय 
के लिए प्रयत्नशील रहकर वसे ही दीप्त होता है, जसे अदिति-पुत्रों में सूर्य दीप्त 


होता है। जसे गारुड-मन्त्र और सर्षपादि का फेंकना जाननेवाला मन्त्रविद्‌ देवता- ' 


यतन-मण्डल पर अधिष्ठित हो ध्यानयोग से फणीऱ्द्रों को निगृहीत करता है, वसे 
ही स्वशक्ति के उत्पत्ति-विधानखूप तन्त्र एवं परशक्तियों का आत्मा में अध्या+ 
रोपलक्षण अवाय को जाननेवाला तथा योगों, प्रच्छन्न प्रणिधियों, ( गुप्तचरों ) 
द्वारा परराष्ट्रों पर आक्रम करनेवाला उत्साहवान्‌ विजिगीषु शत्रुओं को निगुहीत 
कर लेता है : | 

तन्त्रावापविदा योगेसंण्डलोन्यघितिष्ठता । 

सुनिग्रहा नरेन्द्रेण फणीन्द्रा इव झात्रवः॥ ( २.८२) ` 


प्रज्ञाल जिसका मूल है, ऐसे उन्नत तथा पराक्रमरूप वृक्ष से प्रभुशक्ति- 
रूप फल ( कोश एवं चतुरंग बल ) उत्पन्न होता है।. वह प्रभशक्ति दण्ड द्वारा 


वृद्धि को प्राप्त होती है, अर्थात्‌ मन्त्रसहित उद्यम से प्रभुशक्ति उत्पन्न होती है। . 
| महती और हस्तप्राप्य फल-सम्पत्ति पेदा करता हवेसे ही... 
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जसे उन्नत एवं बृहन्मूल वृक्ष, 


्रज्ञाबलमय ओर बृहन्मूलवाला तथा महाप्रभावशाली उञ्तत उत्साहरूप (पराक्रमः 
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हप) वृक्षं दण्ड, वंधनीय प्रथीयसी, अति-महतो प्रभुशक्ति (कोश, चतुरंगबलख्प ) 
कलन्सम्पत्तिं का जनन करता है : | 
र करभ्रचेयामुत्तङ्खः प्रुर्शाक्त प्रथीयसीम्‌ । 

; प्रज्ञाबलबृहन्मुलः फलत्युत्साहपादपः ॥ ( २.८९ ) | 


बुद्धि जिसक्नाः शस्त्र. है, अमात्थादि. जिसके अङ्ग हैं, मन्त्रगुप्ति जिसका 
कवच है, चार. ( गुप्तचर ) जिसके चक्षु हैं, दूत ही जिसके मुख हैं, ऐसा कोई 
असाधारण व्यक्ति ही राजा होता है। अन्य कोई आयुध-विशेष से हनन करते हैं, 
पर नोतिज्ञ तों बुद्धि से ही प्रहार करता है । धनुधंर द्वारा प्रयुक्त शर तो एक को 
मारता है या नहीं भी मारता । किन्तु बुद्धिमान्‌ दवाय प्रयुक्त बुद्धि राजासहित पूरे 
राट का हनन करती हैः: `: ` कः 


एक ह्व्यान्न वा -हन्यादिषुमुंक्तो धनुष्मता । 
बुदधिबुद्धिमतोत्सृष्टा हत्याद्‌ राज्यं सराजकम्‌ 0 
- दूसरे लोग हस्त-पाद।दि अंगों से कार्य करते हैं, किन्तु प्रथमध्रकृति स्वामी 
अर्थात्‌ नीतिज्ञ राजा के तो जनपद; अमात्य, कोश, दुगे, वल, ये सुहृत्‌ छह प्रकृ- 
तिर्या ही हुस्त-पादादि अंग होते हैं; उन्हींसे वह सारा कार्य कराता है। कालज्ञ 
महोपति के लिए केवल शौय यां केवल क्षमा ( मृदुता ) हो आश्रयणीय नहीं होती । 
सिद्धि के लिए केवल ओज और केवल प्रसाद आश्रयणोय नहीं होता । कभी-कभी 
शत्रु के अपराध करने पर भी बुद्धिमान्‌ विक्रिया नहीं प्रकट करते, शाक्ति-सम्पत्ति 
होने पर हो पौरुष व्यक्त करते हैं। कभी शत्रु को कन्धे पर भी वहन करके समय 
खानेपर प्रत्यर पर कच्चे घड़े के समान उसे पटक कर फोड़ देना चाहिए : 


; --- . वहेदमित्र ही स्कन्धेन यावत्कालविपयंयः । 
. ¬. तमेव चागते काले भिन्द्याद्टमिवाशमनि॥ 
मार्देवनुक्त शौय ही भूम्यादि अर्थ-भोगों के सम्पादन में समर्थ होता ह । 


यही कारण है कि तेन:स्वभाव प्रदीप मध्यवर्तिनी मृद्वी वर्तिका द्वारा स्नेह ग्रहण 
करता है | वर्तिका के विना तेज:स्वभाव भी दीप तेल नहीं प्राप्त करता : 


हि 3 कप (75: प्रदीपः . स्नेहसादत्ते दशया 'ह्यन्तरस्थया ॥ ( २.८५ ) 
` -लोग मृदुका अपमानं करते हैं और तीक्षण से उद्विग्न होते हैं, यह समझकर 







. केवळ मृदुता या केवळ पुरुंषाथ कां नहीं, आश्रय किन्तु दोनों का अवलम्वन ही 
oe उचित वत है! जसे सत्कवि काव्य-सोष्ठव के लिए छन्दालंकार और अर्थालङ्कार 
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दोनों का अवलम्वन करते हैं, वैसे ही बुद्धिमान्‌ देव ओर पुरुषां दोनों 'कां” 

आश्रयण करते हैं : > 
नालम्बते देष्टिकतां न निषीदति पोरुषे। | 
शब्दार्थौ सत्कविरिव द्यं विद्वानपेक्षते॥ ( २.८६.) ` 


जसे एक स्थायी श्रृंगारादि रस के लिए ही तेंडीस व्य भिचारीभाव उपयुक्त .: 

होते हैं, वैसे ही एक विजिगीषु राजा के लिए एकादश माण्डलिक राजा प्रयत्नशील 
रहते हैं । गुणवान्‌ विजिभीषु राजा सारे नृपचक़ को नाभि की तरह सर्वशक्ति, 
सम्पत्ति एवं गुणयोग से अनन्य एवं प्रधान होता है । अन्य नुति उसके उसी तरह 
परिवार होते हैं, जंसे बहुरघ्वनि उदात्तस्वर के अनुदात्त आदि स्वर । जसे भेरी, 
पटहादि द्वारा उत्पादित शब्द भी विभु आकाश के गुण हो जाते हैं, बसे समर्थ 
विजिगीषु पराक्रम न कर निष्क्रिय रहे तो भी दूसरे राजाओं द्वारा उत्पादित 
अजित भूम्यादि अर्थ उसीके भोग्य हो जाते हैं : 5 

अप्यनारभमाणस्य विभोरुत्पादिताः परंः। 

ब्रजन्ति गुणतामर्थाः शब्दा इव विहायसः ॥ (. २.९१ ) 


जैसे सूत में पिरोयी माला में प्रधात तेजस्वी मणि सुमेरु या नायक:होता है; - 
वैसे ही एक भूमिरूप अर्थंसुत्र में पिरोये अभिगम्य, पाएिणग्रहादि कः माला. में. 
विजिगीषु ही नायक होता है । र 
यातव्य-पारष्णग्राहादि-मालायामधिकद्तिः। | CN 
एकार्थतन्तुघ्रोतायां चायको तायकायते॥ ( २.९२) ` ` ` ` 
कुछ लोगों का कहना है कि “माघ आदि की भारतीय राजनीति में अपना 
अभ्युदय-सम्पादन एवं शत्रु को हानि पहुँचना ये ही दो राजनीति के सार हैं। 


विद्वानों ने इन्हीं दो बातों का विस्तार किया है: 


आत्मोदयः परज्यानिद्यं नीतिरितीयतों॥ : ., `. 

तदूरीकृत्य ङ्कृतिभिर्वाचस्पत्यं प्नतायते॥॥ .. -... 
किन्तु रामचरितमानस की यह नयो विशेषता है कि उसमें श्रीरामजी अंगव.कोः; 
लंका भेजते हुए कहते हैं कि अंगद तुम लंका जाकर छात्रु से इस ढंग को वातः करो... 
जिससे हमारा काम बने और उसका भी हित हो : दा 


काज हमार तासु हित होई। कि डक 
किस्तु ऐसे लोगों को यह्‌ समझ लेना चाहिए कि शदुरूसतीदासजी के राः 5 
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चरितमानस में सभी भारतीय घमंशास्त्रों एवं भारतीय नीतिशास्त्रों का! ही सार 
संकलन किया गया है । उभय पक्ष के हित का प्रयत्न करने के अनन्तर भी अन्त में 
युद्ध एवं शत्रविनाश का प्रयत्न करना हो पड़ता है । अतएव अन्त में राम को भी 
रावण का संहार ही करना पड़ा । यह अळग है कि अन्यायी को दण्ड देना भी 
उसके हित के लिए ही होता है। सन्धि के समय तो अनिवार्यं रूप से उभयहित 
की बात सोचनी ही पड़ती है। फलत: 'आत्मो दयः' और 'परज्यानिः' ( परहानि ) 
यह स्पष्ट नीति ठहरती है । फिर भी वह उक्ति वलरामजी की है। बह माघ की 
नीति का सिद्धान्त नहीं, किन्तु पूर्वपक्ष है। उद्धव द्वारा वणित नीति ही उसका 
सिद्धान्त पक्षं हे : ` 

विवक्षितामर्थेविदस्तत््षण - प्रतिसंहृताम्‌ । 

प्रापपन्‌ पवनव्याधेगिरमुत्तरपक्षताम्‌ ॥ ( २.१५ ) 

माघ कविके शिशुपालवध में भी सिद्धान्त-पक्ष में शत्रुओं को भी भलाई 

करने का ही समर्थन किया गया है: ` 


महात्मानोऽनुगृह्हुन्ति भज्ञमानान्‌ रिपुनपि। 
सपत्नीः प्रापयंत्याब्ध सिन्धवो. नगनिम्नगाः ॥ ( २.१०४ ) 
अर्थात्‌ महानुभाव अनुगुण रिपुओं पर अनुग्रह करते हैं, तभी तो गंगादि महानदियाँ 
अपनी सपत्नी पहाड़ी नदियों को समुद्र के पास पहुँचा देती हैं । 
' उद्धवजी ने कृष्ण को यह भी परामशं दिया है कि आपने अपनो पितृष्वसा 
( बुआ ) को यह आश्वासन दिया है कि मैं शिशुपाल के सौ अपराध सहन करूँगा । 
उसका पालन करना भो आपका कतंव्य है : 
` सहिष्ये शतसागांसि सुनोस्त इति यत्त्वया । 
. = 5 भ्रतीक्यं तत्रतीक्ष्याये पितृष्वत्ने प्रतिभुतम्‌॥ ( २.१०८ ) 
वस्तुतः रामचरितमानस. की काज हमार तासु हित होई यह्‌ अर्धाली भी 
महाभारत की श्रीकृष्णोक्ति का ही अनुवाद हू । श्रोकृष्ण ने तेरह वर्ष वनवास के 
बाद पाण्डवों का अव कया कतंव्य होना चाहिए, इस विषय में विचार के लिए 
प्रस्ताव म कहा था: 
एबं स्थिते घ्सुतस्य राज्ञो डुर्योघनस्यापि यथा हितं स्यात्‌ । ( महाभा० उद्यो० १,१३ ) 
अर्थात्‌ ऐसी स्थिति में आप लोग ऐसा मार्ग निकालें, जिससे धमराज युरधिःठर 
एवं छा दुर्योधन दोनों का ही हित हो | अन्तत; भारतीय नीति के अनुसार 
सभी प्राणी परमेश्‍वर के पुत्र हो हैं। सबको भ्रातृता स्वाभाविक ही है। अतः 


किसका भी म निषिद्ध ही है। अपराधी के लिए दण्डविघान भी 








. उसके.दिठार्थ.आत्मशुदूयं ही होता दै, यह विस्तार से कहा जा चुका है। « 








ए. तत्त्वज्ञान भौर वर्णाश्रम धमं 


धर्म प्रत्यक्ष या अनुमान का विषय नहीं है। जिन कार्यो एवं कारणों का 
परस्पर कार्य-कारणभाव प्रत्यक्षानुमानगम्य होता है, वहाँ जन-सामान्य या नेतृ- 
सामान्य का अल्पमत या बहुमत उगादेय हो सकता है । किन्तु जिनका कार्य-कारण- 
भाव प्रत्यक्षानुमानगम्य नहीं, वहाँ तत्त्वज्ञान के लिए अपौरुषेय वेद एवं तन्मूलक 
शास्त्रों को छोड़कर अन्य कोई साधन नहीं है। ऋषियों, किद्धों, महापुरुषों एवं. 
महात्माओं की शास्त्रानुसारिणी उक्तियाँ ही सदा-सर्ददा आदरणीय हैं; शास्त्रः 
विपरीत नहीं । कारण, उनमें भी मतभेद होने पर कोत सिद्ध है और कोन असिद्ध, 
यह निणय अन्ध-श्रद्धा के विना असम्भव हो है । सभीके ही कुछ-न-कुछ अनुयायी 
होते हैं ऑर उन अनुयायियों की दृष्टि से सभी सिद्ध हो सकते हैँ; फिर भो मत- 
भेद का समाधान नहीं हो पाता । अमुक को अमुक कर्म का अमुकं फल अमुक 
म या अमुक देश में मिलेगा, इसका ज्ञान ईश्वर को ही होता है। जो अनन्त 
ब्रह्माण्ड के अनन्तानन्त प्रःणियों, उनके अनन्तानन्त जन्मों, प्रत्येक जन्म के अनन्ता- 
नन्त कर्मो तथा उनके विचित्र फलों को जानता है और फल देने की क्षमता रखता 
है, वही 'ईश्वर' होता है। कोई राजा, प्रजा या पालेमेंट लौकिक नियम बना 
सकती है, वह उनहींके फलों का तियन्त्रण कर सकती है। किन्तु मरने के पश्चात 
कोन नेता कहाँ गया या क्रिस कमं का फल उसे क्या मिला, यह ज्ञान राजा, प्रजा, 
नेता, लोकसभा या विधानसभा किसीको भी नहीं होता । 


जपे शास्त्रानुसार सुरा ( मदिरा ) के एक बिन्दु से ही ब्राह्मण का पतन 
हो जाता है, वसे ही एक भगवन्नाम से पापपुञज का नाश होता है । जेसे कर्म- 
नाशा को पुण्य-नाशक्ता, गंगाजल को पापनाशक्रता, गोमूत्र की पवित्रता आदि 
सभी शास्त्रगम्य हैं, वसे ही शास्त्रानुसार ही किसीको प्रणाम करने से पुण्य और 
किसीको प्रणाम करने से पाप होता है। पिता पुत्रको प्रणाम करेगा ता पुत्र का 
अनिष्ट ही होगा । वसे ही यदि ब्राह्मण किसी क्षत्रिय या वेश्य को प्रणाम करेगा 
तो अपना और उसका दानों का हो कल्याण करेगा । वेष-परिवतंन या किसी 
विशेष आचरण के कारण भी उसमें अन्त नहीं पड़ता । तभी तो तुलसीदास जी ने | 


कहा है ! 
ते विप्रन सन पांव पुजार्वाह। उभय लोक निज हाय नसार्बाह ॥ ६ 32 
. शास्त्रों के अनुसार ब्रह्महत्या अदि बुरे कमो से ब्राह्मण भी अस्पृश्य होते ह. | 
इसी तरह कई जन्तु रवातश्शूकरादि जत्मना अस्पूस्य होते हु: . , ||. || 





१९० विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 


इवान-कुक्कुट-चाण्डालाः समस्पर्शाः प्रकीतिता:। 
रासभोष्ट्रौ विशेषेण तस्मात्तान्‌ नव संस्पुदेत्‌ ७ 
शद्रान्तं शाद्रसंसगंः शूद्रेचापि सहासनम्‌ । 
शद्राय च नमस्कारो ज्वलन्तमपि पातयेत्‌ 0 


भगवद्बुद्धि से सभीको हो साष्टाङ्ग दण्डवत्प्रणाम किया जा सकता है । 
किन्तु यह तो प्रणाम करनेवाले का अन्तःकरण ही जनता है कि वह किस दृष्टि 
से प्रणाम कर रहा है। जो कभी भी इवान-गदंभ को कीन कहे, अश्व-वृषभ को 
| भी साष्टाङ्ग दण्डवत्‌ प्रणाम नहीं करता, वही जव किसी वेष-विशेष, व्यक्ति-विशेष 
को शास्त्रोक्त-मर्यादा के विपरीत प्रणाम करता है तो वहाँ कंसी भावना है, यह 

विद्वानों से तिरोहित नहीं है । 


कुछ लोगों का कहना है कि 'आद्य शंकराचार्य के भक्तों ने जव काशीक्षेत्र 
में एक चाण्डाल को दुरं गच्छ'-मार्ग छोड़कर हट जाते को कहा, तो उसने शङ्क- 
राचाये से कहा : 'आप मेरे इस शरीर को दूर हटाना चाहते हैं या आत्मा को ! 
विचार करने पर दोनों ही बातें असद्भत एवं असम्भव हैं; क्प्रोंकि सभी शरीर 
पाँचमौतिक हैं । जसा आपका वेसा ही मेरा, फिर पश्चभूत को कसे हटाते हैं ! 
आत्मा शुद्ध-बुद्ध-मुक्त ही है । फिर आप किसे हटाना चाहते हैं ?' कहा जाता है 
कि उसकी इन बातों से निरुत्तर होकर श्री शङ्कराचायं ने उसे गुरु मानकर प्रणाम 
किया ।' इसी आघार पर उनका कहना है कि "शङ्कराचार्य को जाति-भेद या 
आ वर्णाश्नमाचार आदि भी मान्य नहीं था ।' 


वस्तुतः ऐसे विचार अत्यन्त भ्रामक हैं। शङ्कराचार्य 'सव भूतों में अजर- 
अमर, व्यापक, अद्वितीय एक ही आत्मा है' इस तत्त्वज्ञान की वात सुनकर समझ 
गये कि ये साक्षात्‌ विश्वनाथ ही हैं। इसी दृष्टि से उन्होंने उसे प्रणाम किया । 
वस्तुतः भगवान्‌ विश्वनाथ ही उनकी ब्रह्मनिष्ठा की परीक्षा के 5ए उस रूप में 
उनके सामने आये । फिर भी उन्हें प्रणाम करते देख वे मर्यादारक्षार्थ तुरन्त ही 
उस रूप को छोड़कर अपने शिवरूप में ही प्रकट हो गये । 
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तत्त्वज्ञानं और वर्णाश्रम धमं १३१ 


अशुद्ध । व्याप्नचर्म पवित्र है और गर्दभ-चमं अग्राह्य । इसी व्यावहारिक दुष्टि से 
जाति-भेद, वर्ण-भेद मान्य हैं । शङ्कराचार्य की परम मान्य उपनिषदों में ही रम- 
णीय कमों से ब्राह्मगादि-प्रोनि एवं कपूय ( निन्द्य) आचरणों से ₹व-शूकर्‌, 
चाण्डालादि योनियों की प्राप्ति कही गयी है: 


तद्य इह रमणीयचरणा अभ्याशो ह यत्ते रमणीयां योनिमापद्येरन्‌ ब्राह्मणयोनि 
वा क्षत्रियो वा वेइययोनि वा। अथ य इह कपुयचरणा अभ्यस्ो ह यत्ते कपूयां योति- 
मापद्येरन्‌ इवयोनि वा शूकरयोनि या चाण्डालयोनि वा । ( छा० ५.१०.७ ) 


अन्त में इस व्यावहारिक दृष्टि का ही सम्मान करते हुए शिवजी से उन्होंने 
कहा था कि दिह॒दृष्टि स मैं आपका दास हूं, जीवइृष्टि से आपका अंश हूँ और 
वस्तुतः मैं आपका ही रूप हूँ : 


दासस्तेऽहं देहदृष्ट्यास्मि शम्भो जातस्तेऽयो जीवदुष्टचा त्रिदृष्टे । 
सवंस्यात्मन्नात्मदृष्टया त्वमेवेत्येवं मे धोनिश्चिता सवंश्ञास्त्रेः ॥ 
( थङ्करदिग्विजय ६.४९ ) 


अत: उक्त घटना से जातिभेद एवं वर्गाधमधर्म-मेइ का अपलाप ओर उसकी 
अनुपादेयता सिद्ध करना नितान्त असङ्गत है। 

किसी उच्चभूमिकाछढ़ ज्ञानी या भक्त का कोई व्यवहार कदाचित्‌ वर्णाश्रम- 
धमं के विपरीत हो, तो उनके लिए वह क्षम्य होने पर भी अन्य के लिए क्षम्य नहीं 
है । जिसने नौका से नदी पार कर ली तो वह नौका त्याग सकता है । किन्तु 
जिसे अभी नदी पार करना है, उक्षके लिए तरण-साधन नौका का त्याग कथमपि 
सङ्गत नहीं कहा जा सकता : 

'शङ्करदिरिविजय में यह प्रसंग इस प्रकार उद्धत है : 


गच्छ दूरमिति देहमुताहो देहिनं परिजिहीषंसि विद्वन्‌ । 
भिद्यतेऽन्नमयतोऽत्नमयं कि साक्षिणशच यतिपुङ्कव साक्षी ॥ 
शुचिद्विजोऽहं शवपच व्रजेति भिथ्याप्रहस्ते मुनिवयं कोऽयम्‌. ... 
सन्तं शरीरेष्वशरीरमेवमुपेक््य पुणं पुरुषं पुराणम्‌ ॥ (६२८,३०) ड 
अर्थात्‌ आप॑ कहते हैं कि {दुर हटो तो क्या आत्मा को दुर करना चाहते हैं ? 
यदि आत्मा एक हो है तो उसका परिहार केसे किया जा सकता है ? यदि देह को 
दूर करना चाहते हैं तो बथा अन्नमय से अन्नमय में भेद सिद्ध हो सकता है ? भले 
ही अनिबंचनीयरूप से द्विगत्व, स्वपचत्व का भेद हो, पर वह पारमार्थिक भेद तो ' 
हो ही नहीं सकता । फिर वत्त्वविद्‌ को मिथ्या-वस्तु में अभिनिवेश क्यो? . | 













१९३ ` विचार-पौयूष । भारतोय राजनोति 


- विद्यामवाप्यापि विमुक्तिपद्यां जागति तुच्छा जनसङ्ग्रहेच्छा । 
'महो महान्तोऽपि महेन्द्रजाले मञ्जन्ति मायाविवरस्य तस्य ॥ (६३२) 


अर्थात्‌ लोकसंग्रह के लिए उक्त भेद मान्य होता है, किन्तु ब्रह्मविद्या प्राप्त करके भी 
तुच्छ जनसंग्रह की इच्छा से शुद्ध ब्रह्मबुद्धि से दृष्टि क्यों हटायी जाय ? सर्ववाध- 
पर्क अखण्ड ब्रह्मदशन ही क्यों न किया जाय? | 


अगले प्रसंग से प्रतीत होता है कि वे अन्त्यज नहीं, साक्षात्‌ शंकर थे और 
शंकराचार्य को ब्रह्मनिष्ठा को परीक्षा के लिए हो अन्त्यजरूप से प्रकट हुए थे । 
लोकसंग्रह की दृष्टि से व्यावहारिक भेद दोनों को मान्य है । 


्रह्म-क्षत्रादिभेदशून्य, निद्‌ रय, अखण्ड, अद्वेत, सच्चिदानन्द ब्रह्मात्मना 
अवस्थान ही यथार्थ में ब्रह्मज्ञान है । यद्यपि दृत-दर्श व होते ही शास्त्रीय व्यवहार 
उपस्थित होता है; तथापि द्व त-दशंन ही क्यों आने दें, यही उनका आशय था। 
श्री शंकराचाय ने यह आशय समझकर अन्य उत्तर न देकर यही कहा कि 
आपका वचन सत्य है । आत्मा शुद्ध, अनन्त, अद्वितीय हैं । व्यावहारिक भेद भी 
परमार्थतः असत्‌ ही है । अतएव घट-पट, सरपं-नकुल, गंगा-कर्म नाशा, गोमूत्र-अन्य- 
मूत्र का भेद भी व्यवह।र में सर्वथा मान्य होने पर ब्रह्मात्मदष्टि से परमार्थतः 
बाधित ही है । आप ब्रह्मविद्‌ हैं। मैं आपके वचन से शुद्ध ब्रह्मबुद्धि से अन्त्यज- 
बुद्धि को वाधित कर त्याग देता हूँ। पर प्रारब्धवशात्‌ ऑवद्यालेश का अवशेष 


रहता है । तद्वशात्‌ दृश्य द्रत और उसमें जो भेद का भान होता है, उसका त्यागना 
बहुत कठिन है ।' 


यह भी कहा है कि सभी आस्तिक वेदान्त पढ़ते हैं । जितेस्द्रिय होकर उसका 
मनन भो करते हैं। योगाभ्यासी निदिध्यासन द्वारा ब्रह्माकार हृदय भी बनाते 
हैं । फिर भी प्रारब्धर-प्रतिवन्धवशात्‌ भे दशुन्य बुद्धि कोई भी नहीं कर पाता : 
जानते भ्ुतिशिरांस्यपि सर्वे मन्वते च विजितेन्द्रियवर्गा: । 
युञ्जते हृदयमात्मनि नित्यं कुवते न घिषणामपभेदाम्‌ ॥ ( ६.३५ ) 
अर्थात्‌ किन्तु जिस दृढ़-बुद्धि को सम्पूर्ण जगत्‌ प्रतिक्षण आत्मरूप से ही भासमान 
होता है, वह पुरुष ब्राह्मण हो अथवा श्वपच सवथा वन्दनीय ही है : 
साति यस्य तु जगद्‌ दुढबुद्धेः सवसप्यनिशमात्मतयेव । 
. स दविजोऽस्तु भवतु शवपचो वा वन्दनीय इति मे दृढनिष्ठा ॥ ( ६.३६ ) 
अर्थात्‌ जो तततद्विषयों को बाधित करके अवशिष्ट बोधमात्र को आत्मा जानता है, 


39: है जे हर ' 3 i - = * 
MIN -. 
Se ES 2० 2 0 a 

क. + 4 > ग fe 

MNES FoF ie.” Ronde: कोई ¢ : और ; 

वह कोई थी हो, गुरु है और तद्त्‌ वन्दनीय है। 

| fo IS ss + वह्‌ ° ध 5 द SB ५ 3. RS > 9) \ i त हे प्‌ गीय हे | 
DR र CAs Fa न - , >> #" 

(( हि a च or बज कु 
ह है 4 ~ “fc जे 









TT TT tnt 





तत्वज्ञान और वर्णाश्रम धर्म १९३ 


निर्व्यलीक भाषण करते हुए शंकराचार्य ने उस अन्त्यज को अपने सामने 
न देख वेदों के साथ चन्द्रमोलि भगवान्‌ शंकर को ही देखा । वह अन्त्यज शंकर- 
रूप में और उसके साथ चार शवान चारों वेदों के रूप में दिखाई पड़े । तब श्री 
शंकराचार्य ने भय से, भक्ति से, विनय से, धेर्य से, विस्मय एवं हषं के साथ भग- 
वानू की स्तुति को, जो पीछे 'दासस्तेऽहुम्‌' इलोक द्वारा बणित है। अर्थात्‌ 'हे सर्व- 
सुखदाग्रक शम्भो ! देहदुष्टि से मैं आपका दास हूँ, हे त्रिलोचन ! जीवदृष्टि से मैं 
आपका ही अंश हूँ और हे सर्वात्मन्‌ ! आत्मदृष्टि से मैं आपका स्वरूप ही हूँ । 
सभी शास्त्रों से मेरी यह बुद्धि निश्चित है।' 


इस दृष्टि से देखते हुए कौन कह सकता है कि व्यावहारिक सत्ता से भी 
शंकराचाय को जाति भेद मान्य नहीं था । उनका स्पष्ट मत है : 


भावाद्वेतं सदा कुर्यात्‌ क्रियाद्ठेतं न कहिचित्‌ । 
अद्गेतं त्रिषु लोकेषु नाह्वेतं गुरुणा सह॥ 


` अर्थात्‌ सदा ज्ञानदृष्टि से अद्वत की भावना करनी चाहिए । क्रिया में कभी भी 


अद्वेत नहीं होता । गुरु के साथ सदा ही व्यावहारिक भेद स्वीकार करके प्रणामादि 
करना चाहिए। 


तत्त्वतः जातिभेद भो वसे ही नहीं जसे घट-पट, काशी-मगह, गंगा-क्मं- 
नाशा, कसाई एवं ब्राह्मण में भेद नहीं; कांटों एवं फूलों में, मधुर भोजन एवं विष्ठा 
में भेद नहीं । किन्तु क्या कोई भी व्यवहारतः इन भेदों का अपलाप करता है? 
कोई ज्ञानी भी पवित्र भोजनके समान ही काँटों और विष्ठा आदि से पेट भरता है ? 
गंगाजल के तुल्य ही नरमृत्र का प्रयोग करता है ? यदि नहीं तो समझना चाहिए 
कि समाधि एवं पूर्णंतत्त्वदृष्टि में अवश्य ही सवे भेद-शुस्य अद्वेत है, किन्तु हेत- 
दृष्टि होते हो शास्त्र सामने होते हैं । शास्त्रानुसार हो व्यवहार होना चाहिए । 
इसीलिए कहा गया है : 
बुद्धाह तसतत्त्वस्य यथेष्टाचरणं यदि। 
शुनां तत्त्वदुञ्ञां चेव को भेदोऽशुचिभक्षणे ॥ | 
अर्थात्‌ यदि तत्त्वज्ञ अद्गवतदुष्टि से व्यवहार में यथेष्टाचरण करता है तो अशुचि- 
भक्षणादि समान होने से उसकी श्वानों की समानता ही उपस्थित होगी। | 
वेदान्तशास्त्रों में नित्य अनेकसमवेत रूप 'जाति' का खण्डन किया गया. 


है, किन्तु “व्यवहारे भाटटनयः' के अनुसार व्यवहार में भट्टपाद का ही सिद्धान्त 
मान्य है। यज्ञ, तप, दान आदि की कतंव्यता को मुक्तरण्ठ से शंकराचाय ने भो. 
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स्वीकार किया है। वेदाध्ययन, यज्ञादि सभी जातिमूलक होते हैं जाति स्वीकृत न 
होने पर वेदाध्ययन, यज्ञादि असम्भव हो ठहरगे । 


कुछ लोग किसी महात्मा की बातचीत के आधार पर वर्ण-भेद का खण्डन 
करते हैं। किन्तु संसार में महात्मा भी अनेक प्रकार के हुए हैं और होते हैं, सबके 
व्यवहार एक से नहीं होते । शास्त्रानुसारी महात्माओं के ही वचन एवं आचरण 
मान्य होते हैं, शास्त्रविपरीत भाषी के नहीं, यह कहा ही जा चुका है। शास्त्र तो 
'स्मष्ट कहते हैं कि उकार के उच्चारण, होम, शालिग्राम की पूजा और कपिला 
क्षीरपान करने पर शूद्र चाण्डाल हो जाता है: 


प्रणचोच्चारणाद्घोसात्‌ शाग्रामशिलाचंनात्‌ \ 
कपिला-क्षीरपानाच्च शाद्रइचाण्डालतां त्रजत्‌ ७ 


कुछ लोग कहते हैं कि 'वेदिक प्रणव से लौकिक प्रणव भिन्न है, अतः उसका 
। ॥ उच्चारण सभी कर सकते हैं।' किन्तु यह निराधार है। प्रणव वेद का मूळ है, वेद 
है, वह कभी भी वेद से पृथक्‌ नहीं रहता : न वेदः प्रणचं त्यक्त्वा \ 


कहा जाता है कि शुगस्य तदनादरअवणात्‌'""इस ब्रह्मसूत्र ( १.३.३४ ) के 
अनुसार जो शोक-व्याकुल हो रहा है, बही शूद्र है : “शुचा द्रवतीति शूद्रः । उसीका 
वेदान्त या संन्यास में अधिकार नहीं। जो शोकव्याकुल नहीं, उन अन्य सभी 
वर्गों का वेदान्त या संन्यासमें अधिकार है।' 


किन्तु यह कथन उसी प्रकरण से विरुद्ध है; क्योंकि जिन जानश्षुति को 
शोक आने के कारण 'शूद्र' कहा गया है, उसे ही छान्दोग्य में संवर्ग-विद्या का 
उपदेश किया गया है । अतः शोकव्याकुलू होनेवाले गुणकृत शाद्र के लिए वेदान्त- 
विद्या का निषेध न होकर जाति-शूद्र के लिए ही वह निषेध है। अतः अन्य 
अभिप्राय ब्रह्मसूत्र के विरुद्ध है । | 


वहाँ पूर्वपक्ष में यह कहा गया है कि यद्यपि कमंकाण्ड में मनुष्यों का ही 
अधिकार होता है; तथापि ब्रह्मविद्या में मनुष्यों के अतिरिक्त देवताओं का अधि- 
कार “देवताधिकरण' में मान्य हुआ है । इसी तरह यज्ञों में शूद्र का अधिकार 
न हो, तस्माच्छूद्र यज्ञे अनवक्लुप्तः ( वै० सं० ७.१.६ ); तथापि ब्रह्मविद्या में उसका 
भी अधिकार मास्य होना चाहिए । क्योंकि शद्र ब्रह्मविद्या में अनधिकृत्य है, शूद्रो 
ब्रह्म विद्यायासनदक्लुप्तः ऐसा कोई वचन नहीं है । कर्मों में अनधिकार का कारण 
शूद्र के लिए अरन्याधान का विधान न होना है, किन्तु विद्या में अग्नि की आव- 
 स्यकता का होती । आहवनीय अग्नि का न होना ब्रह्म-विज्ञान में बाधक नहीं । 
प्रत्युत छान्दोग्य से तो पता र्गा है कि जानश्रुति राजा को भी जिसे रेकू महर्षि ने 
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शूद्र कहा था, अन्त में महषि ने संवर्ग विद्या का उपदेश दिया था : अहहा रे त्वा शाद्र 
तवंच सह गोभिरस्तु ( छा० ४.२.३ ) । अर्थात्‌ हे शूद्र, ये हार और रथ गायों कें साथ 
तेरे ही पास रहें । विदुर प्रभृति शूद्र विशिष्ट-ज्ञान-सम्पन्न हुए हैं, यह भारतादि में 
मिलता ही है। 


सिद्धांत में इसका उत्तर दिया गयां है कि यद्यपि पुराणेतिहासपूर्वक ब्रह्म- 
| विद्या में शूद्र का भी अधिकार है; तथापि वेदपूर्वंक वेदिक ब्रह्मविद्या में शूद्र का 
| अधिकार नहीं है, क्योंकि उसका वेदाध्ययन में अधिकार नहीं है। उपनयनपुर्वंक 
ही वेदाध्ययन होता है। अर्थी होने के साथ सामथ्यं भी अधिकार का प्रयोजक है । 
सामर्थ्यं भी लोकिक और वेदिक दो प्रकार के होते हैं । उपनयन का विधान न होने 
| से ही शूद्र का वेदाध्ययन-सामर्थ्यं वाधित हो जाता है । न्याय तुल्य है । जसे अग्न्याधान 
| न होने से शूद्र का अग्निमूलक यज्ञों में अधिकार नहीं, वसे ही उपनयन न होने: से 
उपनयनपूर्वंक होनेवाले वेदाध्ययत का भी अधिकार नहीं । अतएव वेदोक्त ब्रह्मः 
विद्यादि में भी अनधिकार सुतरां मिद्ध है । उपनयन वेदाध्ययन का अंग है ओर 
वेदाध्ययन वेदिक उपासना एवं ज्ञान में अनिवार्यं ही है । जव उपनयन नहीं तो 
तन्मूलक अध्ययनादि हो ही नहीं सकता । 


संवगं-विद्या में 'शूद्रशब्द के प्रयोग से अधिक से अधिक यही कहा जा 
सकता है कि वचनबलात्‌ एकमात्र संवर्ग-विद्या में शूद्र का अधिकार है, जसे 
कि वचनबलात्‌ रथकार एवं निषादस्थपति को वर्षा में अग्न्याधान एवं निषादः 
स्थपतीष्टि में अधिकार है । 


वस्तुतः यह 'शूद्र' शब्द अर्थवाद-वाक्य के अन्तगंत होने से स्वार्थपर्यंवसायी न 
होने के कारण शूद्र के लिए अधिकार-विधान करने में असमर्थं ही है । प्रत्युत यह 
'शृद्र-शब्द जाति का वाचक न होकर शोक के कारण आनेवाल क्षत्रिय राजा 
जानश्रुति के लिए ही प्रयुक्त हुआ है। शुचा ब्रवतीति शूद्र: शोक से आतेवाछे राजा 

, को 'शूद्र' कहा गया है । छान्दोग्य के उक्त प्रसंग में कहा गया है कि जानश्रुति' राजा 
बहुदायी एवं बहुपाको था । अतिथियों का बहुत आंदर करता था। ग्रामों एवं 
नगरों में जगह-जगह अतिथियों के जिए निवासस्थान एवं भोजन-पान की व्यवस्था 
करा रखता था । इस प्रकार दानवीर राजा की गुणगरिमा से तुष्ट देवषियों ने 
उसके अनुग्रहार्थं हंसरूप धारणकर ग्रीष्मकाल सें राजमहू के हम्येस्थलस्थित 
राजा पर आकाशमागे से मालाकार आबद्ध होकर जाना प्रारम्भ किया । उनमें से 
पिछले एक हंस ने अग्रेसर ( आगे चळनेवाले ) हंस को सम्बुद्ध कर कहा : 

‘मो भल्लाक्ष जानश्रुति राजा की दिव्य प्रभावमयी ज्योति द्युलोक तक 
फेली हे । वह ज्योति कहीं तुम्हें दक्ष न कर दे।' थह सुनकर अग्रगामी हंस चे 


| 
| 
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उपहास करते हुए कहा : 'इस वराक ( बेचारे) राजा की सयुग्वा रेक्व जेसी 
क्या प्रशंसा कर रहे हो : अर्थात्‌ यह तो बेचारा साधारण प्राणी है। रेक्व की 
ज्योति ही असह्य है। ब्रह्मविदों के धमं में त्रलोक्योदरवर्ती सभी प्राणिमात्र का 
घर्म अन्तरगत हो जाता है | अन्य किसी का धमं उस कक्षा तक नहीं पहुँच सकता । 


इस प्रकार के हंस के वचन से अपना अत्यन्त अपक्षं और रकव के धर्म की 
पराकाष्ठा जानकर राजा को अत्यन्त शोक एवं खेद हुआ और जसे-तसे रात बिताकर 
प्रातः होते ही अपने क्षत्ता ( सुत ) को राजा ने आदेश दिया कि ब्रह्मवि १ रवव 
महषि का पता लाओ । 


बहुत प्रयत्न से ढूँढ़ने पर रेवव का दर्शन हुआ । पता ळगते ही राजा छः 
सौ गाय, स्वर्ण मुद्रा, हार और स्थ लेकर उनके पास जाकर सव समपण किया 
और उनसे विद्या-उपदेश की प्रार्थना की, पर रकव ने कहा : 


शुद्र, हार के साथ यह रथ और गाये तू अपने ही पास रख मुझे नहीं 
चाहिए । ऋषि गृहस्थाश्रम में जाना चाहते थे अतः कन्या और गृहस्थाश्रमो- 
पयोगी पर्याप्त धन चाहते थे । राजा क्षत्रिय था शूद्र जाति का नहीं था । फिर 
भी 'शूद्र' शब्द से महषि ने अपनी परोक्षज्ञता प्रकट करते हुए, सूचित किया.कि 
रात्रि के समय हंसों के संवाद से अपना अत्यन्त अपकर्ष और मेरे उत्कषं की परा- 
काष्ठा सुनकर तुझे शोक हुआ है । उसी शोक से तुम मेरे पास मेरी उत्कृष्ट विद्या 
प्राप्त करने के लिए आये हो । | 


इसी अभिप्राय से यह ब्रह्मसूत्र है: 
शुगस्य तदनादरश्रवणात्‌ तदाद्रवणात्‌ सूच्यते हि। ( ब्र० सू० १.३.३४ ) 


सूत्राथ यह है कि शूद्र-शब्द से जानश्रुति के हृदय में हंसवचनों से शोक 
उत्पन्न हुआ है । यह सूचित किया गया है। क्योंकि शोक के कारण ही वह रक्‍्व 
के पास आया था। भाष्यकार ने स्पष्ट ही सब कहा है : कम्बरएनमेतत्सन्तं 
सयुस्वानमिवरक्व मात्य ( छा० ४.१.३ ) 


._ इत्यस्मादूर्धसवादयादात्मनोअनादरं श्रुतवतो जानशषृतेः शुग॒त्पेदे । तामृषी रक्वः 
शूदर शब्देनानेन सूचयास्बभूवात्सनः परोक्षज्ञताख्यापनायेति गम्यते जातिशद्रस्यानधिकारात्‌ 
'क्षतियत्वावगतेश्चोत्तरत्र चेत्ररथेन लिङ्गात्‌ र 


इस ३५ वें सूत्र द्वारा ओर अधिक स्पष्ट कहा गया है कि जिस जानश्रुतिं 


. क्ते लिए शूद्र-दाब्द का प्रयोग किया गया था वह जानश्रुति क्षत्रिय था। संस्कार 






परामर्शात्तदभावामिलापाच्च इस ३६ वें सूत्र में यह कहा गया है कि सर्वत्र विद्या 





~= 


| 
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प्रदेशों में उपचयन संस्कार का पराम देखा जाता है। त १० होप निन्ये ( श० 
ब्रा० ११.५.३.१३ ) 


अधीहि भगवइति होप ससाद ते समित्पाणयो अगवन्तं पिप्लादमुपसन्नाः ( प्र० 
उ० १.१ ) तानुहानुपनीयंच ( छा० ५.११.७ ) इन स्थलों में स्पष्ट प्रतीत होता है 
कि उपनयन संस्कार वेदिक विद्या प्राप्ति का अनिवार्य अंग है । 

वस्तुतः उक्त अपशूद्राधिकरण के पुर्वपक्ष उत्तर पक्ष में शूद्र के वेदाधिकार 
पर हूं! विचार किया गया है। इस प्रसंग भें संन्यास की चर्चा नहीं है। ऐसी 
स्थिति में वराग्ययुक्त सभी वरणो का संन्यास में अधिकार है इत मत के समर्थन में 
उक्त सुत्र का उद्धरण अप्रासंगिक ही है। ' 


मनु ने शुद्र को एक जाति कहा है : यदुं एकजालिस्यु शूद्रः ( १०.४) 
न च सस्कारमहति ( म० १०.१२६ ) इससे तो मनु स्पष्ट ही शूद्र के लिए संस्कार 
का निषेध करते हूँ । वेदिक विद्या के लिए संस्कार आवश्यक है और शूद्र के लिए 
संस्कार का विधान नहीं है, प्रत्युत निषेध ही है। अतः शूद्र का वेदिक विद्या में 
अधिकार नहीं है । 


_ श्रवणाध्ययनाथ प्रतिषेधातससृतेश्च ( ब्र० सु० १.३.३८ ) सूत्र से भी वेदाध्ययन, 
श्रवण, अर्थग्रहण का निषेध शूद्र के छिए किया गया है । इसलिए भी उसका 
अधिकार वेदिक विद्या में नहीं । 
इसमें शास्त्रों के पक्षपात की कल्पना करनी अनुचित है; क्योंकि शास्त्र सवं- 
हितकारी हैं । अनिष्ट से बचाने के लिए ही निषेध होता है। 

पुराणेतिहास के श्रवण द्वारा भगवद्धक्ति एवं भगवत्तत्त्वज्ञान प्राप्त करने 
का अधिकार शूद्रों को भी है। बालक के हाथ में गन्ना न देकर मिश्री और कम्द 
देनेवाली माता को कोई भी पुत्रद्वेषिणी नहीं कह सकता । श्री विदुरजी जन्मान्त- 
रीय संस्कार, सत्संग तथा पुराणादि श्रवण से ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न थे । उन्होंने 
घृतराष्ट्र को नीति की बहुत सी बातों का उपदेश किया । अन्ततोगत्वा ब्रह्मज्ञान 
के उपदेश-प्रसंग में रुक गये । धृतराष्ट्र के द्वारा रुकने का कारण पूछने पर उन्होंने 
स्वयं कहा कि मेरा जन्म शूद्रयोनि में है, अतः मैं इसका उपदेश नहीं करूँगा, 
यद्यपि मैं जानता हूँ । धृतराष्ट्र के लिए उन्होंबे अपने योगबल से ब्रह्मलोक से 
सनत्कुमार का आह्वान कर लिया; तथापि मर्यादापालत करते हुए उपदेश 


नहीं किया : की 
शाद्रयोनावहं जातो - नातोथ्न्यद्वक्तुछुत्सहे | ` 
कुमारस्य च या बुद्धिः वेदतां शाश्वतीमहम्‌ ॥ 


( भ० सा० उ० भ्र० ४१.५ ) 
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चेद प्रणिहितो घर्मो झ्यघमंस्ताद्वपरययः । | 
वेदो नारायणः साक्षात्स्वयस्भूरिति झुश््ञ॥ ( मांग० १.१.८० ) 


यमदूतों क्रा उक्त वचन चमं के लक्षण के सम्बन्ध में कहा गया है। वेद- 
विहित ही धमं है । वेद साक्षात्‌ नारायणरूप हैं, क्योंकि वे नारायण से ही प्रकट 
हुए हैं, यह बृहदारण्यक श्रति ने स्पष्ट कहा है : 


अस्य महतो भुतस्य निःश्वसितमेनद्यदऋग्वेदो यजुवदः सासवेदो अथर्वाङ्गिरस 
इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषदः इलोकाः सुत्राण्यनुव्याख्यानानि । ( बृ० २.८.०० ) 


अर्थात्‌ इस महान्‌ भूत परमेश्वर के निः३वासस्वरूप ऋग्वेद, यजुर्वेद आदि 
हैं । इस प्रकार परमेश्वर नारायण के नि:सवासरूप होने के कारण वेद नारायण 
स्वरूप ही हैं। श्रीम:द्भागवत के अन्य वचन में भी यही वात कही गयी है : 


वेदस्य चेश्वरात्मत्वात्तत्र मुह्यन्ति सूरयः । 


वेद ईश्वर के रूप हैं, अतएव वे इतने गम्भीर हैं कि बड़े-बड़े सुरियों 
( पण्डितों ) को भी उनमें व्यामोह होता है । | 


उपयुक्त श्रृति में ही इतिहास-पुराण का भी नामोल्लेख है, इसी आधार पर 
इतिहासःपुराण का भी प्रामाण्य है। पुराणों में ही श्रीमऱद्भागवत भी एक पुराण 
है, इसी आधार पर उसका भी प्रामाण्य होता है। महषि जेमिनि ने भी विरोधे 
त्वनपेक्षस्यादसति ह्यनुभानम्‌ इस सूत्र द्वारा वेदानुसारी स्मृत्यादि-वचनों का भी 
श्रामाण्य समथन किया है। श्रुति से विरोध होने पर स्मृतिवाक्य का प्रामाण्य 
त्याज्य होता है। विरोध न होने पर मुळ श्रुति का अनुमान करके स्भृतिवाक्य 
का प्रामाण्य मान्य होता है । 


इसी प्रसङ्ग में एक सुत्र है : 


शिष्टाकोपे अविरुद्धसिति चेन्न शञास्त्रपरिसाणत्वात्‌ तात्पर्य यह कि ऐसे विधान, 
जो वेदविहित को बाधित कर शिष्टों को कोपित करने वाले नहीं-जसे विहार, 
आराम, निर्माण, वराग्य, ध्यान, अहिसा, सत्यभाषण, दम, दान, दया आदि, 
उनके. बोधक बुद्धादि-भाषित ग्रस्थों का भी प्रामाण्य होना चाहिए, ऐसा यदि 
कोई पूवपक्षी ( शङ्का करनेवाला ) कहे, तो उसका उत्तर है कि शास्त्रों का 
परिमाण निश्‍चित है । अर्थात्‌ चतु्देश या अष्टादश विद्यास्थान घमे में प्रमाण रूप 
से निर्चित हैं, वे ही शिष्टों से परिगृहीत हैं । वेद, उपवेद, वेदाङ्ग, उपाङ्ग, अष्टा- 


. ददश धर्मे-संहिता, पुराण, इतिहास, दण्डनीति ये ही शास्त्र हैं । बोद्ध, आहत आदि 
4 00005 प्रत्थों को उनमें अन्तर्भाव नहीं होता । जसे द्वद्ति ( कुत्ते के चमड़े के बने 
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पात्र ) में रखा कपिला-क्षीर भी अग्राह्य होता है, वेसे ही वेदविरोधी बुद्धादि 
दारा प्रतिपादित आहसा, सत्य आदि भी अग्राह्य ही हैं। वेदादि-शास्त्रोक्त ही 
अहिसा-सत्य आदि वेदिकों को ग्राह्य हैं । 


यडा शास्त्रान्तरेणापि सोऽर्थः स्पष्टोऽचधायते । 
तदा तेनव सिद्धत्वादितरत्‌ स्यादनर्थकम्‌॥। 


यदि शास्त्रप्रामाण्य की व्यवस्था न होगी तो बौद्ध-जन ही क्या, आजकल 
भी तो नये-नये अनेक धमं और धर्माचार्यं बनते जा रहे हैं वे ही आगे चलकर 
प्राचीन भी हो जायेंगे । उनके कुछ अनुयायी भी हो ही जायंगे। उनकी दृष्टि में 
कुछ महापुरुष भी हो ही जायेगे । अतः सबके साथ समन्वय कर सकना तो किसी 
के लिए भी सम्भव न होगा । 


पुराणों के अवतार तो सीमित थे। आज तो संकड़ों अवतार हैं । फिर 
भगवान्‌ भी कौन हैं, कौन से भगवान्‌ की उक्ति धमं में प्रमाण है, यह निर्णय भी 
कुछ कम कठिन नहीं । वेदैश्च सर्वैरहमेव वेद्यः इस दृष्टि से वेद के सभी भागों द्वारा 
परमेश्वर का ही बोध होता है। त्रेगुण्यविषया वेदाः का अर्थे यही है कि उपक्रमोप- 
संहारादि षड्विध ऊिङ्गों द्वारा सर्वे वेदा यत्पदमामवन्ति, देदेशच सर्वेरहमेव वेद्यः 
आदि वचनों के अनुसार वेदों का ब्रह्म में तात्पर्य ज्ञान न होने से कर्मकाण्डपरक 
वेदों का साध्यसाधनात्मक संसार ही अर्थ है। इसी दृष्टि से कहा गया है कि वेद 
त्रेगुण्यविषयक हैं। किन्तु पूर्वोक्त विवेचन के अनुसार वेद ब्रह्मविषयक ही हैं । 


अतएव श्रीमद्भागवत में भी भगवान्‌ ने कहा है कि क्मेकाण्ड में विधिवाक्यों 
से किसका विधान होता है, देवताकाण्ड में मन्त्रवाक्यों द्वारा किसका प्रकाशन 
होता है, ज्ञानकाण्ड में किसका निषेधार्थ अनुवाद होता है, इसका रहस्य मुझसे 
अन्य कोई नहीं जानता । भगवान ने स्वयं ही उसका निरूपण किया है । वेद कर्मे- 
काण्ड में यज्ञरूप से मेरा ही विधान करते हैं, यज्ञ भी मेरा ही रूप है, तत्तद्‌ देवता- 
रूप से भी देवताकाण्ड में मेरा ही प्रकाशन होता है, मुझसे पृथक्‌ देवता नहीं है 
और जो तस्माद्वा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः । आकाशाद्वायुः । ( तै० उ० २.१ ) 
आदि से आकाशादि प्रपञ्च का अध्यारोप करके अपोहन ( निराकरण ) किया 
जाता है, वह भी मैं ही हूँ । मुझसे पृथक कुछ नहीं; क्योंकि.सव वेदों का साराथे 
परमतात्पर्यार्थ इतना ही है कि शब्द मुझ परमार्थ रूप ब्रह्म का आश्रयण कर माया- 
मात्र का अनुवाद कर नेह नातास्ति से सब अध्यारोपों का अपोहन कर निवृत्त- 
व्यापार हो जाता है। ; | 


जैसे अंकुर में जो रस होता है उसके विस्तारभूत नाल, स्कन्ध, शाखा, 
उपशासा, पल्लव, पुष्पादि में भी वही रस होता ह्वै वसे ही वेद मूल-भूत प्रणव 
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का जो परमेश्‍वर अथ है वही परमेश्वर प्रणव-विस्तारभूत सभी वेदों के काण्डों 
एवं शाखाओं का भी अथं है। 


कि विधत्ते किमालप्टे किसतुद्य विकल्पयेत्‌ । 
इत्यस्या हृदयं छोके नान्यो सदू वेद कहचन॥ 
सां विघसे अशिषसे सां निकल्प्यायोद्यते त्यहस्‌। 
एतावान्‌ सर्वद्ेदा4: शब्द आस्थाय मां भिदाम्‌ ॥ 
सायाभात्र अझतुछ्चान्ते प्रतिषिद्य प्रसीदति ॥ 
( भाग० ११.२१.४२-४३ ) 


जो लोग कहते हैं कि भागवत को 'वेदविहित धर्म है वेद निषिद्ध अधमं है' 

यह लक्षण मान्य नहीं है, उन्हें बह भी बदलाचा चाहिए कि यदि ऐसा ही है तो 

विष्णू-ूतों ने भी अजामिल को पापी क्यों माना और भागवत में भी अन्य 

॒ शास्त्रोक्त प्रायर्चितों से पापनिदृत्ति क्यों सानी गयी है ? 'तेस्तात्यद्धानि पूयन्ते' 
( भाग० ६.२.१७) | 


इसके अतिरिक्त पाप और उसकी निवृत्ति दोनों ही प्रत्यक्ष नहीं है और 
यह्‌ अनुभानगस्य भी नहीं है । पौरषेय छोकिक वचन भी प्रत्यक्षानुभानमूलक होने 
से ही प्रमाण होते हैं। किसी भी महापुरुष का वचन निविवाद नहीं हो सकता; 
क्योंकि सवका ऐकमत्य नहीं है। यहाँ तक कि ईश्वर के सम्वन्ध में भी सबका 
ऐकमत्य नहीं है। कोई शिव, कोई विष्णु, कोई गणपति, कोई अल्लाह कोई गाड, 
कोई ईर्वर मानते हैं । उनके भी वाक्य पृथक्‌-पृथक्‌ हैं । अतएव श्रीमद्‌भागवतादि 
सद्ग्रन्थों की दृष्टि से अपौरुषेय वेद ही प्रत्यक्ष, अनुमानादि से अविज्ञात धम ब्रह्म 
का वोघ कराता है। वह वेद स्वयंभू नारायण या ईश्‍वर के निःश्वासरूप होने से 
ईस्वरझूप है । पुराणादि सब तन्मूलक होने से ही प्रमाण हुँ । 





i यदि भागवतादि के अनुसार वेदानुसारी धमं एवं अधर्म का लक्षण अमान्य 
कक है, तो उक्त महानुभावों से प्रश्‍न होगा कि फिर उनके मत से भागवत के अनुसार 
कक सागवत-धम सगवच्तामऱकीतनादि करनेवाले साश्रकों के लिए वेद-विहित कमो का 


त्याग तथा निषिद्ध कर्मों का आचरण उचित होगा या अनुचित ? यदि अनुचित होगा 
तो क्यों ? यदि उचित होगा तो नामापराधों की सङ्गति कसे बेठेगी ? दश नामा- 
` पराधों में स्पष्ट ही विहित कर्मों का त्याग एवं निषिद्ध कर्मो का आचरण इन 
 दोनोंको ही नामापराध कहा गया: 
. नामास्तीति निषिद्धवृत्ति विहितत्यागइच धर्मान्तरेः साम्यम्‌ । 
१ ९ Ds a अतः र अनिच्छया i ध है ie | धृ x कि Ao ae पपकों ४ ः ७००, तो FY 
br अतः | अनिच्छयापि कहना पड़ेगा कि भगवन्नाम-जापके को भी यमदूतों द्वारा 
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कथित धर्माधर्म का लक्षण मान्य है। तभी तो विहित का त्याग औरं निषिद्ध को 
आचरण नामापराध के रूप में मान्य होता है । THERE 
भगवद्भक्ति, भागवत-घर्म, तत्त्वज्ञान या ब्रह्मात्मदशंन परम घमं है। यह 
उत्कृष्ट धर्म मान्य होने पर भी वेदविहित वर्णाश्रमधमंकी अमान्यता सिद्ध नहीं 
होती । भले ही किसी अवस्थाविशेष में उनकी अननुष्ठेयता कही जाय, पर उस 
अवस्था की प्राप्ति में भी धर्मानुष्ठान का महत्त्वपूर्ण स्थान रहता है। भागवत में 
कहा है कि वह व्यक्ति देवता, ऋषि, भूत, आप्त तथा पितर क्रिसीका भीः न॑ः 
ऋणो है, न किड्कर जो सवंग्रन्थियाँ तोड़ सर्वात्मना मुकुन्द की शरण आ गया है। 


देवषिभुताप्तनुणां पितृणां न किङ्करो नायमृणी च राजन्‌। 
सर्वात्मना यः शरणं दारण्यं गतो मुकुन्दं परिहृत्य कतंम्‌॥ | 
( साग० ११.५.४१ ). 


श्रीभगवान्‌ ने कहा है कि जो कर्मों के अनुष्ठान और अननुष्ठान के. गुण5ः 
दोषों को जान मेरे द्वारा आदिष्ट धर्मों को भी छोड़कर मुझे भजता है, वह 
सत्तम है । | 
आज्ञायेवं गुणान्‌ दोषान्‌ सयादिष्टानपि स्वकान्‌ । 
धर्मान्‌ सन्त्यज्य यः सर्वान्‌ मां भजते स सत्तमः ॥ 
( भाग० ११.११.३२) 


कि बहुना, गीता में भी भगवान्‌ यही कहते हैं कि सबंधमो को छोड़कर 
मेरी शरण आ जाओ, मैं तुम्हें सब पापों से मुक्त कर दूंगा। फिर भी धर्मों की 
अमान्यता सिद्ध नहीं होती । अन्यथा भगवान्‌ ने अजुन से पहले ही यह क्यों नहीं 
कह दिया, १८वें अध्याय के अन्त में क्यों कहा ? निरर्थंकं इतने अमूल्य समय का 
अपव्यय क्यों किया ! साथ ही पीछे तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते, कुरु कमेव तस्मात्‌ तवस 
यज्ञो दानं तपश्चेव पावनानि मनीषिणाम्‌, न कसंणासतारम्भान्नेष्कस्य पुरंषोऽ्नुतेः 
आदि वचनों से शास्त्रानुसारी कर्मों को कतेंव्यता पर क्यों बल दिया ? 
श्रीमद्भागवत में भी भक्ति और ध्यान के प्रसङ्ग में स्वघर्भाचरणं शक्त्या 
विधर्माच्च निवर्तनम्‌ आदि वचनों द्वारा. भक्ति-ध्यान-परायण व्यक्ति के लिए भी 
. यथाशक्ति स्वधमं का आचरण एवं विधमं से निवर्ततन का उपदेश क्यों किया ? 
इतना ही क्यों, भागवत में तो सक्ति के' लक्षण में भी आनुअविक (वेदिक ) 
कमों का सन्निवेश किया गया है : । ' जोह शासे ` 
` „` देवानां, ` „ ` गुणलि्भातामानुभविककमंणाम्‌। - 
/ „77 सत्व एवेकमतसो ` वृत्तिः स्वाभाविकी तु याः 
२६ 
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आदि वचनों से स्पष्ट कहा गया है कि आनुश्रविक ( वेदिक) कमंवाले 
शब्दादि-गुणप्रत्यायक देवों ( चतुदेश-करणों ), आन्तर-बाह्य इर्द्रियों की सत्त्वमय 
विष्णु में स्वारसिकी वृत्ति ( तदभिमुखता ) ही भक्ति है। 


इसका स्पष्ट अर्थ हैं कि वेदिककर्माभ्यासी साधक ही अन्तःकरणशुद्धि 
आदि क्रम से विष्णु-परायण हो सकता है। नौका द्वारा नदी पार कर छेने पर 
नौका त्याज्य हो सकती है, परन्तु पहले नदी पार करने के लिए नौका का आश्रय 
लेना ही पड़ेगा : 
अविद्याया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययाऽतृतमरनुते । 


इसीलिए श्रीमद्भगवद्गीता में सांख्य और योग, दो निष्ठाएं बतलायी 
गयी हैं। सांख्य साध्य है तो योग साधन । योग के बिना सांख्य सफल नहीं 
होता । उपसंहार में भी 'सवंगुह्यतमम्‌' रूपसे दो श्लोक कहे गये : एक सन्मना भव 
मद्भक्तः और दूसरा सवंघर्मान्‌ परित्यज्य। पहले से कमंयोग और. दूसरे से सांख्य 
. कहा गया है । पहले कर्मयोग का अनुष्ठान आवश्यक है और अन्त में उसके फल- 
भूत सांख्य का आश्रयण युक्त है। साध्य प्राप्त हो जाने पर साधन का त्याग 
अनुचित नहीं । 
श्रीमद्कागवत में और अधिक स्पष्ट रूप से वेदोक्त कमं ओर उनके त्याग 
का समन्वय बतलाया गया है : 


कर्साकमंविक्मेति वेदवादो न लोकिकः। 
चेदस्य चेशवरात्मत्वात्तत्र मुह्यन्ति सुरयः ॥ ( माग० ११.३.४३ ) 


कम, अकमं और विकमं यह वेदवाद है; लोकिक नहीं तथा वेद ईश्वर से 
उद्भूत होने के कारण ईस्वररूप हैं। अतः उनके निर्णय में सूरियों ( महापण्डितों ) 
को भी व्यामोह होता है। 


वेदको से मोक्ष (छटकारे) के. लिए कर्मों का उसी प्रकार विधान करते 
हैं, जिस प्रकार रोग से मोक्ष पाने के लिए औषध का विधान होता है : 


मी ह कर्ममोक्षाय कर्माणि विधत्ते ह्गदं यथा । ( भाग० ११.३.४४ ) 


भगवान्‌ की वेदलक्षणो भारती अपनी लक्षणा, व्यजना, गौणी तथा मुख्या 
विविध वृत्तियों द्वारा उक्थ ( कर्म )-जड़ों को मोहित करती है : ; 


अमयति भारती त उसवृत्तिभिरक््यजडान्‌ । ( वेदस्तुति ३६ ) 
परोक्षवादो वेदोऽयं बालानामनुशासनम्‌] ( आग० ११.३.४४ ) 
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सचज्ञान और वर्णाअरम-घम ३०३ 


जसे माता अपने बालक को लड्डू का प्रलो मन देकर निम्बादि कटु औषध 
पिलाती है, अन्यथा दूसरे दिन बालक कटु औषअ का पान नहीं करेगा। बालक 
भले ही समझता रहे कि निम्व, गुड्ची आदि कटु औषत्र के पान का फल मोदक- 
प्राप्ति है, किन्तु माता की दृष्टि में कट्‌ औषधपान का फल रोगनिवृत्ति ही है, 
मोदकप्राप्ति नहीं । वेसे ही स्वगंकामोऽग्निहोत्रं जुहुयात्‌ इस वचन से श्रुति स्वग 
का प्रलाभन देकर अधिकारियों को कर्मों में प्रवृत्त कराती है। उनसे उनको 
स्वर्गादि-प्राप्ति भी होती है । भले ही अधिकारी पहले-पहल अग्निहोत्रादि कर्मों 
का फल स्वर्गादि समझें, किन्तु श्रतितात्पय की दृष्टि में पाशविक काम-कर्मज्ञान 
की निवृत्ति ही वेदिक कर्मों का फल है; क्योंकि शास्त्रों का अन्तिम उद्देश्य सर्वकमं 
तथा स्वेचेष्टाओं की निवृत्तिपुर्वंक ब्रह्मनिष्ठा ही है । 


यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानारिनिसनसा सह। 
बुद्धिश्च न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ ॥ 


फिर भी पहले से ही कमंत्याग से महान्‌ अनर्थ होता है। भागवत का 
स्पष्ट मत है कि जो इन्द्रिय-दमन एवं तत्त्वसाक्षात्कार से पहले ही वेदोक्त कर्मों 
का त्याग कर देता है, वह विहितानाचरण-लक्षण अधमं द्वारा पुनः पुनः मृत्यु से 
मृत्यु को ही प्राप्त होता रहता है। अतः नेष्कम्यंसिद्धि या पराग्रति के लिए वेदोक्त 
कमो का निःसङ्ग होकर भगवच्चरणपङ्कूज में समपंण करने की दृष्टि से अनुष्ठान 
करना चाहिए । इस प्रकार वेदोक्त कर्मों के आचरण से नष्क्रम्यंसिद्धि मिलती है : 


नाचरेद्रस्ठु वेदोक्तं स्वयमज्ञोऽजितेन्प्रियः । 
विकसंणा ह्मधर्मेण मृत्योमत्युसुपेति सः॥ 
वेदोक्तमेव कुर्वाणो निःसङ्गोर्ञपतमीह्वरे । 
नष्कर्म्या लभते सिद्ध रोचनार्था फलश्रुतिः ॥ 
( माग० ११.३.४५-४६ ) 


श्रीमद्भागवत के प्रथमस्कन्धवाली बात भी उपर्युक्त विवेचन के अनुसार 
लग जाती है। अतएव- 
. सवे पुंसां परो घर्मो यतो भक्तिरथोक्षजे। 
अहैतुक्यप्रतिहता येनात्मा सुप्रसीदति॥ ( भाग० १.२.६) 
इस वचन का अर्थ करवे हुए श्री जीवगोस्वामी प्रभृति ने-- 


एतावानेव रोकेऽस्मिन्‌ पुंसां घसः परः स्मृतः । 
भक्तियोगो भगवति तन्तामोच्चारणादिभिः॥ | 





| 
| 
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इस इलोक के अनुसार भगवाज्नामोच्चारण आदि को ही परधर्म माना हैं । उनके 
अनुसार उसीसे भगवान्‌ में अहैतुकी भक्ति होती है। किन्छु जिन श्रीधरस्वामी 
की जीवगोस्वामी आदि पद-पद पर वन्दना करते हैं और उनके भी परम पुज्य 
श्री गौरांग चेतन्य महाप्रभु भी जिनका परम आदर करते हैं, उन श्रीधरस्वामी 
ने उक्त इलोक का अर्थ करते हुए कहा है कि गीतोक्त निष्काम, भगवच्वरण- 
पङ्ज-समर्पेणबुद्धि से किया जानेवाला स्वघर्मानुष्ठान ही परधम है : 


स्वकर्मणा तमभ्यच्यं सिद्धि विन्दति मानवः । 


इस प्रकार जोवगोस्वामी ने अहैतुकी का अर्थ किया है कारणरहित, किन्तु 
स्वामीजी का अर्थ है फलानुसन्धानरहित ।. 'यतः' इस पद से भक्ति का हेतु स्पष्ट 
ही स्वीकृत है । भगवच्नामोच्चारणादि तो स्वयं भक्ति है, वह वस्तुतः भक्ति का 
हेतु नहीं हो सकता । इसलिए जसे औपचारिक रूप से पक्व आम्र का हेतु अपक्व 
आस्र कहा जाता है, वेसे ही जीवगोस्वामी ने भी अपक्वभक्ति को पकवभक्ति 
का हेतु. कहकर ओपचारिक ही कार्यधकारणभाव माना है । 


` शेष 'श्रम'वाली बात भी अविचारित-रमणीय ही है; क्योंकि वहाँ भी 
धमे का ही प्रसंग चल रहा है : 


घमः स्वनुष्ठितः पुंसां विष्वक्सेनकथासु यः! 
नोत्पादयेद्यदि रति अरस एव हि केवलम्‌ ॥ ( भाग० १.२.८) 


अर्थात्‌ स्वनुष्ठित वर्णाश्रमानुसारी धमं का फल यही है कि उससे अन्तःकरणशुद्ध 
हो वराग्य और भगवतू-कथा में श्रद्धा हो । इसीलिए कहा है : 


तावत्कर्माणि कुर्वात न न निर्विद्येत यावता। 
सत्कथा्वणादो वा श्रद्धा यावन्न जायते॥ 

धमंस्य ह्यापवग्यस्य नार्थोऽर्थायोपकल्पते । 

77 ˆ ˆ त्ाथ्स्य, धर्मेकान्तस्य कामो लाभाय. हि स्मृतः ॥। 
कामस्य नेन्द्रियप्रीतिर्लाभो जीवेत यावता। 

जीवस्य तत्त्वजिज्ञासा नाथो. यश्चेहकमंभिः ॥ 
९ ०7४७ ) 5 रा फरार) ( भाग० १.२. ९-१० ) 
इन वचनों में स्पष्ट ही श्रोत-स्माते-धर्म का भगवद्भक्ति एवं मोक्ष प्रयोजन 
कहंकर उन मतों का खण्डन किया गया है जो धमे का फल अर्थे, अर्थ का 'फल 
काम और काम का फर इन्द्रियतप्ति समझते हैं। भागवत के उक्त श्‍लोक के 


5 
| = हु», 
bE FH od 3 
{| . 
के 





. अनुसार धमं का मुह्यफल अपवर्ग है ओर गोणफल है अर्थ। अर्थ का मुस्यफल 
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तरंवज्ञान और वर्णाश्रम-घमं २०५ 


धर्मानुष्ठान है और क है काम ( भोग ) । काम का मुख्यफल प्राणधारण 
है, इन्द्रियतृप्ति नहीं तथा प्राणधारण का मुख्यफछ है तत्त्वजिज्ञासा । 


यों अच्युत-भक्ति के बिना कर्म ही क्यों, नेष्क्यं तत्वज्ञान भी शोधा-शून्य 
ही ह गया हैँ। कमं यदि भगवान्‌ में अपित न किया जाय तो वह अभद्र ही 
ठहूरगा : 


नेष्कम्यंमप्यच्युतभाववजितं न शोभते ज्ञानमलं निरञ्जनम्‌ । 
कुतः पुनः शर्वदभद्रमीरवरे न चार्पितं कमं यदप्यकारणम्‌ ॥ 
( माग० १.५.१२ ) 


इसीलिए ये उक्तियाँ हैं : 


यत्करोषि यदइनासि यज्जुहोषि ददासि यत्‌ 
यत्तपस्यसि कौन्तेय तत्कुरुष्व सदपंणम्‌ ॥ ( गोता ९.२६ ) 


कायेन वाचा मनसेन्द्रियर्वा बुद्ध्यात्मना ` वाऽनुसृतस्वभावात्‌ । 
करोति यद्यत्‌ सकलं परस्से नारायणायेति समपयेत्‌ तत्‌॥ 
| ( साग० ११.२.३६ ) 


वस्तुतः श्रीधरस्वामी के पूर्वोक्त कथनानुसार भगवच्चरण-समपंणबुद्धि से 
अनुष्ठित धर्मानुष्ठान ही भागवत-धमं है । वही हरितोषण का साधन है॥; इसी 
लिए चेतन्य महाप्रभु कहते हैं कि श्रुति, स्मृति, पुराण तथा पाञ्चरात्र-विधानः के 
बिना भक्ति उत्पात का ही मूल है : Pair 
श्रुति-स्मृति-पुराणादि-पाञ्नरात्रविधि विना। 
स्वातन्त्र्येण कृता भक्तिरुत्पातायंच केवलम्‌ ॥ 


सब सिद्धान्तों एवं सब मतों से समझोता सम्भव नहीं होता । क्रिया में 
विकल्प हो सकता है, वस्तु में विकल्प नहीं । एक रज्जु में सपं, घारा, माला, 
भूछिद्र और रज्जु आदि अनेक ज्ञान हो सकते हैं, पर सभी ज्ञान प्रमा ( यथार्थ ) 
नहीं हो सकते || एक वस्तु के: विषय में. एक ही ज्ञान. यथार्थे होता है, अन्य सब 
ज्ञान अयथार्थ ही होते हैं । इसी तरह देह आत्मा है, इन्द्रिय आत्मा है, मन आत्मा 
हे; बुद्धि आत्मा हैं या इन सब्रसे भिन्न आत्मा.है. ? ऐसे ही आत्मा चेतन हया 
अचेतन, कर्ता हैं या अकर्ता, अणु है या व्यापक-ये सभी पक्ष सम्मवः नही हो 
सकते । इन विषयों में समझौतावाली नीति घातक ही ठहरेगी । 

हाँ, यह तो ठीक है कि अपने-अपने! विशवास के अनुसार सभी अपने-अपने 
धर्म का पालन करें; पर कोई अभ्य के धमे में हस्तक्षेप या आक्रमण नकरें। 





३०६ विचार-पौयूष ५ भारतीय राजनीति 
सामूहिक, सर्वेहितकारी कामों में सभी कन्धे-से-कन्धा भिड़ाकर काम करें । इसा 
दृष्टि से कहा गया है । 
श्रयतां घमंसर्व॑स्वं भृत्वा चेवाध्वधायंताम्‌ । 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां न समाचरेत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ जो कायं अपने लिए प्रतिकूल प्रतीत हो वह दूसरों के लिए न करो, यहो 
घमं का स्वस्व है, इसे सुनकर अवधारण करो । 
यदि कोई हमारे धर्म, धमंग्रन्थ या धर्मस्थान का अपमान करता है तो बह 
हमें उद्वेजक, दुःखजनक प्रतीत होता है। अतः हमारा यह धमं है कि दूसरों के 
धर्म, घमंग्रन्थ एवं धर्मा-संस्थान का अपमान न करं । जहाँ तप, जप समन्ध्या-वन्द- 
नादि प्रर्म हैं वहीं दूसरों को निरर्थक उद्देग न पहुंचाना भी घर्मे है । 
अनुद्वेगकरं वाक्यं सत्यं प्रियहितं च यत्‌। 
ऐसे वाक्यों का प्रयोध उचित है जो दूसरों को उद्वेग न पहुँचायें तथा जो हितकर 
एवं प्रिय भी हो । गीता में भी कहा गया हू: . 
| आत्मौपम्येन सर्वत्र समं पश्यति योऽजुंन । 
सुखं वा यदि वा दुख स योगी परमो मतः॥ 
; Je तुल्य ही सब प्राणियों में दु:ख और सुख देखनेवाला ही परम 


io 


चीतिशास्त्रों ने भी शासकों के लिए निदेश किया है कि जिस देश में जो 
आचार या धर्म प्रचलित हो, उस पर आक्रमण न कर परम्परा से वहाँ के शास्त्रों 
एवं धर्मगुरुओं से उसका स्वरूप ठीक जानकर उसका पालन करें। यही सर्व- 
समस्वय एवं सामंजस्य का मागं है : 





यस्मिन्‌ देशे य आचारः पारम्पयक्रमागतः । 
तथेव परिपाल्योऽसौ यदा स वरामागतः।। 


'श्रीमद्भागत के सप्तमस्कन्ध में त्रिशल्लक्षण मानवधम का वर्णेन है, जिसमें 
अहिसा, सत्य, दम, दया ईक्वरभक्ति, तत्त्वज्ञान आदि का समावेश है । वह 
'सभीके लिए लाभदायक है । प्राय। सभी देशों एवं धर्मों में सत्य, दया, दांन, 
भक्ति देहभिन्न आत्मा की मान्यता आदि का आदर होता है। इसी दृष्टि से 
` ` सब छोगों में मेल-जोछ, समन्वय, सामञ्जस्य हो सकता है। इसके लिए वेदादि 
शास्त्रों के प्रामाण्य, वेदोक्त धर्मलक्षण में संकोच या रहोबदल करने की आवः 
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श्रीमद्भागवत की दृष्टि से सव मानवों के साथ परस्पर हित का आचरण 
करते हुए भी भारतीयता का आदर किया जा सकता है। इसी तरह भारतीयता 
के नाते सभी भारतीयों के साथ समन्वय, सामञ्जस्य की बात करते हुए भी ब्राह्म 
णता का सम्मान एवं तदुचित धर्म का पालन किया जा सकता है। कि बहुना, 
सवंभूतहिते रतः के अनुसार तो प्राणिमात्र का हिताचरण करना प्राणियों का 
उत्कृष्ट धर्म है । , 

इसी दृष्टि से घामिक, आध्यात्मिक, राजनीतिक मतभेद रहते हुए भी 
सरवंभूत-हिताचरण और किसी भी सामाजिक अभ्युत्थान या सामुहिक कल्याण 
के उद्देश्य से समन्वय, सामञ्जस्य एवं संघटन भी सम्पन्न हो सकता हैं। अमृत 
प्राप्त करने की दृष्टि से देवताओं और असुरों ने भी संघटित होकर समुद्र-मच्थन 
जेसा महान्‌ कार्य किया था । आज भी विभिन्न देशों के विभिन्न घामिक, आध्याः 
त्मिक सिद्धान्तोंवाले नागरिक संघटित होकर अपने देशों की उन्नति कर रहे हैं । 
भारत में ही हिन्दू, मुसलमान आदि स्पष्टरूप से अपनी-अपनी घामिक मान्यताओं 
से मतभेद रखते हुए भी राष्ट्र-स्वातन्तर्य-आन्दोलन सम्मिलित इए । 


वस्तुतः सौ मतों को मिटाकर या सबको मिलाकर एकमत बनाने का प्रयत्न 
करनेवाला १०१वाँ मत बनाकर मतों को संख्या ही बढ़ाता है, घटा नहीं सकता । 
वेदिक अहिसोपासकों, योगियों बोद्ध बौधिसत्त्वों के अपने असाधारण धामिकः 
आध्यात्मिक सिद्धान्त होते हैं; फिर भी परहितसाधना एवं परदुःख-निवारण के 
लिए हँसते-हँसते प्राण दे देते हैं| जीमूतवाहन का उदाहरण प्रसिद्ध ही है। ऐसो 
सुबुद्धि एवं भावना के बिना धाभिक-आध्यात्मिक सिद्धान्त एक होने पर भी स्वार्था 
के कारण मतभेंद, कलह एवं विघटन देखा ही जाता है। एक सम्प्रदाय के लोगों 
सें भी नाना प्रकार के कलह इसके प्रत्यक्ष उदाहरण हैं । तत्त्वदशन या भक्ति की 
साधना में सहस्नों सेद्वान्तिक मतभेद होने पर भी आस्तिक-नास्तिक, साधु-असाधु 
सभीमें ब्रह्म या भगवद्बुद्धि रखना आवश्यक है । तभी -- 
सुहृन्मित्रायुंदासीन-मध्यस्थ-द्वे ष्य-चन्धुषु । 
साधुष्वपि च पापेषु समबु द्धिविशिष्यते ॥ 
सुहृत्‌, मित्र, शत्रु, उदासीन, साधु, असाधु सभीमें ब्रह्मबुद्धि करनी होती 
है । नास्तिक धामिक में भी भगवद्बुद्धि एवं उनका हिताचरण अभीष्ट होने पर 
भी उनकी अधामिकता और नास्तिकता को अपने सिंद्धार्‍तों से सम्बद्ध करने को 
अपेक्षा नहीं होती । यही स्थिति सीय राससय सब जग जानी को है । 


श्री उदयाचार्यजो ने नास्तिकों पर भी कृपा करने के लिए भगवान्‌ | 
येना क शते हुए कहा है कि "इस प्रकार शरुतिद्ुक्तिप निळ जल बने घैे नास्बिकों 






२०८ विचार-पीयूष ॥ मारतीय राजनीति 


के दुस्तकं-कलंक-प ङ्किल हृदय का प्रक्षालन करने का प्रयास किया, फिर भी यदि 
उनके हृदय में आपके प्रति विश्वास नहीं जयता तो निश्चित ही उनका हृदय 
वस्त्रसार है। किन्तु अकारणकरुण, करुणावरुणालय ! यथांसमय आप ही उनको 
भी तारे; क्योंकि जेसे आस्तिक बड़े अभिनिवेश के साँथ मंण्डन करने की दृष्टि 
से आपका चिन्तन करते हए ईशवरसाधक श्रुति-युक्तियों का अनुसन्धान करंठे 
हैं, वेसे ही नास्तिक भी खण्डनीयविधया आपका चिन्तन करते हुए ईश्वरवाधक 
युक्तियों का अन्वेषण करते हैं । इस प्रकार प्रस्तुत .ईश्वरसिद्धि के विप्रतीपरूप से 
वे लोग भी बड़ अभिनिवेश से आपका चिन्तन करते हैं। अतः आप उनका भी 
अवश्य ही उद्धार करें” : 
इत्येनं श्रुतिनीतिसंप्लवजलभूंयोभिराक्षालिते 

र * | येषां नास्पदमादघाति हृदये ते शेलसाराइयाः । 

[ : किन्तु प्रस्तुत विप्रतीपविधयोऽप्युच्चेभंवच्चन्तकाः 

ला शाला; काले कारुणिक ! त्वयेव कृपया ते तारणीया नराः ॥ 

उत इस तरह श्री उदयाचायंजी नास्तिकों का भी परम हित चाहते थे, तो भी 

इन्होंने अपना मत नहीं बदला और न उनका मत स्वीकार किया । ० 
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६, शास्त्रोक्त धर्म एवं भगवन्नाम 


कहा जाता है कि 'ईसाई, मुसलमान आदि में एक ही धमंग्रन्थ, एक ही 
ईश्‍वर और एक ही धमं-लक्षण होने से संशय, मतभेद आदि नहीं हो पाते | किन्तु 
हिन्दुओं के अनेक धमंग्रन्थ, अनेक ईश्वर और अनेक धर्म-लक्षण होने से मतमेद 
तथा तरह-तरह के संशय खड़े हो जाते हैं। फलतः संगठन में वाघा पड़ती है । 
इपीलिए कई लोग इसमें सुधार कर हिन्दूशास्त्र में एकरूषता लाकर उसे देश- 
कालानुकूल तथा उदार बनाना चाहते हैं।' किन्तु वस्तुस्थिति इससे भिन्न ही है, 
क्योंकि पूर्वापर के समन्वय एवं विरोध-परिहारपूर्वेक ग्रन्थ-प्रकरण एवं वाक्यों 
का तात्पर्यं न समझने पर तो एक ही ग्रन्थ में अनेक मतभेद हो सकते हैं । प्रायः 
सभी देशों में 'संविघान' की एक ही पुस्तक होती है, फिर भी उनके अर्थों में 
मतभेद होता है। विभिन्न पक्षों के न्यायवादी ( वकील ) उनके विभिन्न वाक्यों 
के पृथक्‌-पृथक्‌ अर्थ करते हैं; फिर भी अर्थ-निर्धारण के लिए ही न्यायालय होते 
हैँ । न्यायालय का मुख्य काम ही यह है कि वह संविधान का ठोक अर्थ निर्धारित 
करे । उसमें भी अवर न्यायालय ( 'लोअर-कोटं' ) के निर्णय में न्यूनता रह जाय 
तो उच्च न्यायालय ( 'हाई-कोटं' ) उसे ठोक करता है ओर किसी विषय में 
हाईकोर्ट के निर्णय में भी त्रुटि रह जाय, तो सर्वोच्च न्यायालय ( सुप्रीम कोर्ट ) 
तथा उसकी 'फुल बैंच' द्वारा अन्तिम निर्णय किया जाता है । इसी तरह हिन्दुधमें- 
सम्बन्धी अनेक शास्त्रों या पुस्तकों के होने पर भी घमंशास्त्र एवं मीमांसानिष्णात 
आचाय एवं परिषदें विप्रतिपन्न ( विवादास्पद ) विषयों पर अपना अन्तिम निर्णय 
देती हैं । 
जैसे संविधान के विवादास्पद वाक्यों का निर्णय करने के लिए विधान एवं 
तदनुसारी कानूनों तथा विभिन्न नजीरों ( निर्णय के उदाहरणों ) के आधार पर 
. विचार आवश्यक होता है, वेसे ही वेदादि-शास्त्रों का भी निर्णय करने के लिए 
उपतक्रम-उपसंहार ( पोर्वाप्यं ) तथा विभिन्न शास्त्र-वाक्यों के आधार पर विचार 
आवश्यक है । व्याकरणशास्त्र एवं चिकित्साशास्त्र में भी अनेक ग्रन्थ तथा एक 
ग्रन्थ में भी परस्पर विरोध प्रतीत होते हैं । उनका भी निर्णय उपयुक्त च्याय से ही 
किया जाता है । पूर्वोत्तर-मीमांसा में इसके लिए १. उपक्रम-उपसंहार को एक 
रूपता, २- अस्यास, ३. अपूर्वता; ४. फल, ५, अर्थवाद और ६. उपपत्ति के अतिः 
रिक्त अन्य भी शतशः मारग बतलाये गये हैं ॥ सब बातों पर एक ही पुस्तक, सब 
रोगों पर एक ही नुस्खा या एक हो गोली, सब परिस्थितियों में एक ही चीति 
संकीर्णता का रिङ्ग दै, विशेषज्ञता का नहीं । ह 
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३१० विचार-पौयूष । भारतीय राजनीति 


इस दृष्टि से विचार करने पर हिन्दु-शास्त्र भी असमन्वित नहीं हैं । एक 
अपोरुषेय वेद ही समस्त संसार के लिए सर्वप्रथम शास्त्र एवं संविधान हैँ । उसको 
११३१ शाखाएं एवं .एक-एक शाखा के मन्त्र, ब्राह्मण, आरण्यक, उपनिषद्‌ सभी 


एक ही वेद के अवान्तर अंश या अध्याय हैं । व्याकरण आदि ६ अङ्ग; मन्वादि 


धर्मशास्त्र: रामायण, महाभारत आदि आर्य-इतिहास; षद्दर्शन; तन्त्र-आगम 
सभी ग्रन्थ वेदाश्रित एवं वेदार्थं के निर्णायक ओर वेदों का ही व्याख्यान या भाष्य 
करनेवाले हैं । अल्पबुद्धियों के लिए ये सभी शास्त्र महार्णवतुल्य दुरूह होने पर भी 
परम्परा के अनुसार अध्ययन-अध्यापन में श्रम करनेव [लों के लिए सुगम ही हैं । 
जैसे सभी शास्त्र समन्वित है, वेसे ही उनके द्वारा प्रतिपादित ईश्वर भी निर्गुण, 
सगुण, शिव, विष्णु दुर्गा, गणपति, भास्करादि अनेक रूपों में प्रतीत होते हुए भी 
वस्तुतः एक ही है : एकं सद्‌ विप्रा बहुधा बदन्ति ( ऋग्वेद ) । ठीक इसी तरह वणं, 
आश्रम तथा अधिकार-भेद से आपत्ति-सम्पत्ति, देश-काल ओर परिस्थिति-भेंद 
से धमं के भिन्न रूप होने पर भी सभीके स्वरूपों एवं लक्षणों का समन्वय हो ही 
जाता है । तात्पयं-ज्ञान के अभाव में ही उनमें विरोध भासता है । उन्हीं विरोधों 
के निराकरणार्थं हेमाद्रि, पराशर-माधव, वीरमित्रोदय, निर्णय-सिन्ु आदि अनेक 
बुहुत्काय निवन्ध-भन्थ हैँ । तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते, चोदनालक्षणोऽर्थो धमं, वेदप्रणि- 
हितो घमो हध्स्तदूबिपर्ययः आदि वचनों के आधार पर अधिकारानुसार वेदादि- 
शास्त्रोक्त कर्म, उपासना, ज्ञानादि ही धमं है । यह धर्मलक्षण इतना व्यापक है कि 
सभी लक्षणं इसमें समा जाते हैं। यहाँउक कि दूसरे लोगों के भी घर्मलश्षण इसी- 
के अनुसार ही होते हैं। अतएव ईसाई-सम्प्रदाय के ध्म-प्न्थ 'वाइबिल' द्वारा 
प्रोक्त कमें, उपासना आदि को ईसाईधर्मवाळे मानते है; मुसलमान, जेन, बोड 
भी कुरान आदि अपने-अपने धर्मग्रन्थों एवं शास्त्रों के अनुसार ही अपने कमों एवं 
उपासनाओं को घर्म मानते हैँ। मनु के अनुसार अर्थं और काम में अनासक्त 
मनुष्यों के लिए धमं-ज्ञान का विधान है तथा धर्मे-जिज्ञासावालों के लिए धर्मा का 
प्रमापक परम प्रमाण 'श्रृति' ही है : 


अ<कामेष्वसक्तानां धर्मज्ञानं विधीयते १ 
घसं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं भ्रति: ( मनु० २.१३) 


फलतः अथ-क्रामपरायण चार्वाक एवं तत्सदुश प्राणियों के लिए धर्मजिज्ञासा का 
प्ररत ही नहीं उठता, जबतक कि अर्थ-काम के अतिरिक्त अलौकिक सुख एवं 
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| सार उत्तम कर्मों से उत्तम-देहारम्भक पुद्गर बनते हैं, उन्हें ही “धमे' कहा जाता 
| है। लेकिन जब परमाणु प्रत्यक्ष होते हो नहीं, अनुमान से परमाणु-सामाच्य का 
| ही वोध होता है तब किन कर्मों से कौन परमाणु उत्पन्न होते हैं, इसका ज्ञान केवल 
| अटकलमात्र पर ही निर्भर है। यद्यपि सर्वज्ञ का प्रत्यक्ष सर्वविषयक होता है; 
| तथापि सर्वज्ञता प्रमाण से सिद्ध नहीं होती । भिन्न-भिन्न आचायोँ के अनुयायी अपने- 
| अपने आचायों को संज्ञ ही मानते हैं, सर्वसम्मति से किसीकी भी सर्वज्ञता सिद्ध 
नहीं होती । | 

इसके अतिरिक्त वौद्धों के अनुसार बुद्ध, जनों के अनुसार जिन सवज्ञ हैं 
फिर भी उनमें परस्पर महान्‌ मतभेद हैं । वे आपस में ही एक दूसरे की सर्वज्ञता 
का खण्डन करते हैं । वस्तुतः यदि दोनों सर्वेज्ञ हों, तो उनमें मतभेंद कसा ? क्या 
दो घटज्ञानवालों का घट के सम्बन्ध में मतभेंद होता है? सब सयाने एकमत के 
अनुसार सवंज्ञों में कोई मतभेद ही नहीं होता । लोकिक प्रत्यक्ष एवं अनुमान के 
वरू पर कोई भी संज्ञ सिद्ध नहीं होता । धमे के बल पर ही उनकी सर्वज्ञता का 
समर्थन किया जा सकता है। किन्तू इस पक्ष में सर्वेज्ञता के वल पर घमं का ज्ञान और 
घर्मं के वल पर सर्वज्ञता की सिद्धि यह परस्पराश्रय ( अन्योन्याश्रय ) दोष 
अनिवार्य है । यदि वेदादि-शास्त्रों के बल पर घमं का ज्ञान प्राप्तकर सर्वेज्ञता- 
प्राप्ति की बात करें, तब तो धर्मज्ञान के लिए सर्वज्ञता-सिद्धि का प्रयास व्यर्थं 


हो है। क्‍ 
बौद्धों के मत में निर्वाण-प्राप्ति के उपाय अहिंसादि साधनों को “धर्म माना 
जाता है। उन्हें भी प्रत्यक्ष-अनुमानसे पृथक्‌ आगम-प्रमाण मान्य नहीं। बुद्ध की सर्वः 
ज्ञता भी 'जिन' जैसी ही है। वौद्ों में सौत्रान्तिक, वेभाषिक, योगाचार और माध्य+ 
मिक ये चार भेद हैं। उनमें भी धमं के सम्बन्ध में पर्याप्त मतभेद हैं। 'हीनयान' 
और 'महायान' रूप से भी उनमें भेद है। व्यवहारतः उनमें अहिसा, सत्य, क्षमा, 
दया आदि धर्मों का बड़ा सम्मान है। बुद्ध-भक्ति का भी बड़ा आदर है, पर यह 
सब बुद्ध की सर्वज्ञता पर ही निर्भर है। 
स्याय-दर्शंन के अनुसार धर्म आत्मनिष्ठ एक विशेष गुण है। उसीको 
'अदुष्ट' कहा जाता है। शुभकर्म से शुभ-अदुष्ट और अशुभ-कमं से अशुभ अदुष्ट 
| उत्पन्न होता है । नैयाथिक प्रत्यक्ष और अनुमान के अतिरिक्त आगम प्रमाण भी | 
मानते हैं । आगमों में मन्वादिसम्मत वेदादिशास्त्र उन्हें भी मान्य हैं। फलतः 
मन्वादिप्रोक्त धर्म ही नेयायिकों का भी धर्म है। अन्तर केवल इतना ही है कि 
मन्वादि-घ्मशास्त्री वेद को अपौरुषेय होने से और नेयायिकादि सवेज्ञ परमे: 
इवरप्रोक्त होने के कारण प्रमाण मानवे हैं। प्रतिकल्प की आदि में सदव परमेश्‍वर 
से समान आनुपूर्वीवाले वे ही वेद प्रकट होते हैं, अतः उनके अनुसार भी. प्रवाहः 
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रूप से वेद अनादि ही हैं... . .. ४ 
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वैशेषिक-दर्शनकार कणाद यतोऽभ्युदयनिःभेयससिद्धिः स घमंः इस सुत्र के 
अनुसार अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ के साधन को “धर्म” मानते हैं। यद्यपि ये भी 
प्रत्यक्ष एवं अनुमान दो ही प्रमाण मानते हैं, तथापि इनके अनुमान में शब्दप्रमाण 
का भी अन्तर्भाव है। जसे रिङ्ग-रिङ्गी ( हेतु-साध्य ) घूम और घूमध्वज का 
व्याप्ति-सम्बन्ध होता है, वेसे ही उनके यहाँ शब्द एवं अर्थे का व्याप्ति-सम्बन्ध 
है । जेसे लिङ्ग से लिङ्गी का अनुमान होता है, वसे ही शब्द से अर्थे का अनुमान 
होता है । वेशेषिकदर्शंन भी शब्दों में वेदों को ही मुख्य प्रमाण मानता है । तत्क्ृति- 
वेदे आदि सूत्रों के अनुसार वेशेषिक भी वेदों को ईश्वरकृत मानता है । इस दृष्ट 
से उनका अभ्युदय-निःश्रेयस्‌-साधन धर्म भी वेदेकसमधिगम्य हर । उनका मनमानी 
घमं नहीं हैं । 
लोकिक अभ्युदय ओर उसका लौकिक साधन तो प्रत्यक्षादि प्र माणसिद्ध होने 
से लोकिक अंथ-काम के अन्तरगत हो हैं, किन्तु लौकिक पशु-पुत्रादि और अलौकिक 
स्वर्गादि अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ (मोक्ष) अलौकिक साधन प्रत्यक्षादिगम्य नहीं । 
उनका ज्ञान केवल वेदादिशास्त्रों से ही होता है । अन्यथा यह सूत्र सापेक्ष ही बना 
रहेगा । जसे 'कस्येदं गृहम (यह किसका घर है ? ) 'यस्याहं भार्या’ (मैं जिसकी 
भार्या हू) कस्य त्वं भार्या ? (किसकी तू भार्या है) यस्येदं गुहम्‌ (जिसका यह घर है) 
आदि प्रइनोत्तर सापेक्ष होने से निर्णयात्मक नहीं होते वेसे ही 'को धमं: ?” ( घम 
बया है ) यतोऽभ्युदयनिःश्षेयससिद्धिः स धः ( जिससे अभ्युदय और निःश्रेयस्‌ की 
सिद्धि हो), 'कुतस्तत्‌ सिद्धिः' ( किससे उसकी सिद्धि होगी ? ) “धर्मात्‌? (धमं से) 
यह भी निर्णायक नहीं होगा । अनः यही मानना होगा कि जन्माद्यस्य यतः के समान 
यतोऽभ्युदयनिःभ्ेयससिद्धिः स घमः यह भो धमं का तटस्थ-लक्षण हो है। सत्यं 
ज्ञानमनन्त ब्रह्म के समान विदादिगम्य यागादिक्रिया धमं है,' यही धम का स्वरूप- 
लक्षण है : चोदनालक्षणोऽयो घसः । | 
र कि बहुना, न्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, पूर्वोत्तर मीमांसा इन छः आस्तिक 
दशनो, पुराणों, मन्वादि-ध्मंशास्त्रों को सम्मत धर्म का लक्षण एक ही है । उनमें 
Cs ie ह । 3 वेदादिशास्त्रोक्त कमें या तज्जन्य 
द तति या संस्कार ही ध्रमं है, इनमें अत्यल्प i है; व्याव- 
हरकारा हो गो है है, इन यत्प ही दार्शनिक भेद है; 
सांख्यवादी भी सत््व-पुरुषान्यताख्यातिरूप विवेक के उपयोगी सत्त्वगुण के 
विकास के लिए हि स्वधर्मानुष्ठान आवश्यक मानते हैं। उनके मतमें भी 
वेस का ज्ञान वेदादिशास्त्रों से ही गम्य है। योगदर्शन के अनुसार चित्तवृत्तिः 
निरोषरूप योग के अनुगुण स्वघर्मानुष्ठान होता है और स्वधमे का ज्ञान वेद से ही 
होता है; क्योंकि सांख्य सि योग दोनों ही वेरों का प्रामाण्य स्वीकार करते हैं । 
जमिनि का -दर्शेन तो वस्तुत। 'धर्म-मीमांसा' नाम से ही प्रसिद्ध द ॥ 
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भट्टपाद श्री कुमारिल आदि उसके व्याख्याता हैं। उनके अनुसार चोदनालक्षणोऽयो 
धः यह धमं का लक्षण है। इसका अर्थ है कि प्रवर्तक-निवर्तक विधि-निषेधरूप 
'वेदिक वाक्यों से ही धर्मं एवं अधमं दोनों का वोध होता है ! 
वेदान्त-दशंन के अनुसार भी ब्रह्मज्ञान के लिए वेदादि-शास्त्रों एवं यज्ञ, 
दान, तप आदि सत्कमं अपेक्षित होते हैं । फलतः पूर्वोत्तरमीमांसकों का धर्मलक्षण 
एक ही है । यह प्रसिद्ध है “व्यवहारे भाटुनयः' अर्थात्‌ वेदान्ती व्यवहार में भाइ- 
सिद्धान्त ही प्रमाण मानते हैं। भाट्टमत में धर्म और ब्रह्म दोनों शास्त्रकगम्य हैं । 
वेदान्त को भी यही मान्य है। जेसे 'चक्षुषव रूपमुपलभ्यते, न श्रोत्रादिना' यानी 
आँखों से ही रूप को प्रतीति होती है, श्रोत्र आदि से नहीं, इसी तरह आलोकादिसह- 
कृतेन दोषरहितेन मनःसंयुक्तेन चक्षुषा रूपमुपलभ्यते एव, न नोपलभ्यते-पानी 
आलोक-प्रकाश आदि सहकारिकारणों से सहकृत दोषरहित मनःसंयुक्त चक्षु से रूप 
का ज्ञान होता ही है, नहीं होता ऐसा नहीं । इस प्रकार अयोग ओर अन्ययोग की 
निवृत्तिसे चक्षु एवं रूप का असाधारण सम्बन्ध निर्धारित होता है। उसी तरह चोदना 
से ही धमं का बोध होता है, अन्य प्रमाण से नहीं-अधिकारी पुरुषों द्वारा उपः 
क्मोपसंहारादि तात्प्यंग्राहक षड्विधरिङ्गों द्वारा विचारयंमाण चोदनाओं ( प्रव 
तंक-निवतंक अर्थात्‌ विधि-निषेात्मक वाक्यों ) से धमं का बोध अवश्य ही होता 
है, नहीं होता ऐसा नहीं । इस प्रकार अयोग और अन्ययोग के निवृत्तिपुर्वंक धर्म एवं 
वेदशास्त्रों का असाधारण सम्बन्ध सिद्ध होता है । इसी तरह तन्त्वोपनिषदं पुरुषं 
पुच्छामि ब्रह्म के अनुसार उपनिषदों एवं पुरुष का भी असाधारण संबंध 'विदित 
होता है । उपनिर्षद््रेव पुरुषोऽधिगम्यते, नान्येन सानेन-उपनिषदों से ही पुरुष 
( आत्मा ) का अवगम होता है, अन्य से नहीं । नावेदविन्मनुते तं ब्रृहन्तम्‌-अवेद- 
बिद्‌ ब्रह्म को नहीं जानता । साघनचतुष्टयीसम्पचनेन पुरुषेण उपक्रमोपसंहारादिभि्िङ्गः 
विचायंमाणाभिरुपनिषद्धिः पुरुषोऽधिगम्यत एव, न नाधिगस्यते-अर्थात्‌ साधनचतुष्टयऽ 
सम्पन्न अधिकारी पुरुष को उपक्रमोपसंहादि षड्विध रिङ्गों द्वारा विचार करने 
पर उपनिषदों से ब्रह्मज्ञान अवश्य ही होता. है, नहीं होता ऐसा नहीं । 
यहाँ यह समझ लेना चाहिए कि यदि आलोकादि सहकारी न हों अथवा चेत्र 
में दोष हो अथवा मन असातधान हो तब भले ही चक्षु से रूप का वोध न हो; 
अन्यथा निश्चित ही चक्षु से रूप का बोध होता हैं। इसी तरह यदि विवेक-वरा- 
ग्यादि साधन न हों या षड़विघरिङ्गों के निर्धारण की क्षमता न हो तब भले ही 
ब्रह्मशान न हो, अन्यथा निश्‍चय ही उपनिषदोसे ब्रह्मज्ञान होता है। . 
इस दृष्टि से धर्म एवं ब्रह्म दोनों ही समान रूप से वेदेकसमधिगस्य हैं-। यह 
बात अलग है कि शब्दों से धर्म का परोक्षज्ञान और शब्दों से ही ब्रह्म का अपरोक्ष 
ज्ञान होता हैं । गीता में भगवान्‌ ने भो तिम्तलिखित वाक्यों से इसी पक्ष का. 
पोषण छिया:है। 57.४ PRS 8 3 MNS SF FR 
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यः शास्त्रविधिसुत्युज्य वतते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ७ 
तस्माच्छास्त्रं प्रसाणं ते कार्याकार्यव्यवस्थितो। 
ज्ञात्वा शास्त्रविधानोक्तं कमं कतुंमिहाहसि ७ 
अर्थात्‌ जो शास्त्रविधि का उल्ङ घन कर मनमानी कर्म करता है उसे सिद्धि, 
सुख-शान्ति नहीं मिलती । इस कथन से अन्ययोगनिवृत्ति सिद्ध होती है। तुम्हारी 
कार्ये-अका्ये-व्य वस्था में शास्त्र ही प्रमाण हैं, अतः शास्त्रविधान से उक्त कर्म को 
जानकर ही कमें करो । इससे अयोगतिवृत्ति भी कही गयी है। इन्हीं परिपुष्ट 
प्रमाणों के आधार पर भट्टपाद ने विभिन्न ध्मेलक्षणों का खण्डन किया है । 
` अवश्य ही भगवान्‌ व्यासने परोपकार को मुख्य पुण्य तया परपीड़न को 
पाप कहा है : 
अष्टादशपुराणेषु व्यासस्य वचनद्वयस्‌ \ 
परोपकारः पुण्याय पापाय परपीडनम्‌ ॥ 
किन्तु परोपकार क्या है, इसका ज्ञान भी एकमात्र शास्त्रों से ही होता है परम हित 
एवं परम सुख में भेद होता है। रोगी को अभीष्ट कुपथ्य देने से परम सुख हो 
सकता है, पर वह परम हित नहीं । गुरुस्त्री-गमन गुरस्त्रीके लिए परम सुख हो 
सकता है, पर वह परम हित नहीं । आचार्य या माता-पिता अपने शिष्य या पुत्र 
का ताड़न करवे हैं, पर वह परहित है, परपीड़न नहीं । अतः यहाँ भी शास्त्रानुसार 
ही हित-अहित जानकर परहिताचरण धर्म एवं परपोड़न ही अधमं है। इससे पूर्वोक्त 
लक्षण से भिन्नता की कल्पना उचित नहीं । सारांश, सवसाधारण हित एवं अहित 
का निर्णय नहीं कर सकते । वेदार्थपरिनिष्ठित वेदार्थातुष्ठानजन्य संस्कार से संस्कृत 
लोग ही वास्तविक हिताहित का विचार कर सकते हैं । 
यह भी देखा जाता है कि वहुत-से स्थलों में वेदाध्ययन न होने पर भी 
वेदार्थं अहिंसा, सत्य आदि के संस्कार फेल सकते हैं। वेदिक धमं अनादि है । 
प्रायः उसीके अनेक अंश अन्य धर्मों में सङ गृहीत हो सके हैं । मनु के-- 
धृतिः क्षमा दमोऽस्तेयं शोचमिन्द्रियनिग्रहः । 
घीविद्या सत्यमक्रोधो दशकं धर्मलक्षणम्‌ ॥ 
इस इलोक से बोधित ये दश पदार्थ धमं के स्वरूप हैं। वे भी श्रृत्यादिमूलक ही 
हैं । तभी घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं भ्तिः-मनु के इस वचन की सङ्गति 
लगेगी; अन्यथा उनकी उक्तियों में ही परस्पर विरोध होगा । 
लक्ष्यते अनेनेति लक्षणम्‌ इस व्युत्पत्ति से सिद्ध होनेवाला लक्षण तो घमं का 


va 9 वही है जो पूवे में कहा यया. हे । .किन्तु लक्ष्यते यत्‌ तत्‌ लक्षणम्‌ इस व्युत्पत्ति के 
अनुसार सिद्ध लक्षणशद् से लक्षित धर्मस्वरूप ही दशकं घ्मंलक्षणम्‌ से विवक्षित द. । 
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) 

श्रीमद्भागवत में त्रिञल्लक्षणवात्‌ धमः कहा गया है, वहाँ भी लक्षण का “स्वरूपः 
| ही अर्थ है । मेधातिथि, कुल्लूकभट्ट आदि ने भी लक्षण का स्वरूप ही अथ माना 
| है । मर्थात्‌ प्रकृत लक्षणशन्द का अर्थं स्वरूप है, व्यावर्तक बोवक लक्षण नहीं । 

न 


धारणात्‌ घमं इत्याहुः घर्मो धारयते प्रजाः। 
यत्‌ स्याद्‌ घारणसंयुक्तः स॒धमं. इति निइचयः-॥ 

महाभारत के इस वचन की भी संगति वेदप्रणिहितो धमः इस लक्षण के 
साथ ही हो सकती है, स्वतन्त्र नहीं । व्यक्ति, समाज, राष्ट्र तथा विश्‍व का जो 
धारण-पोषण, योगक्षेम, समन्वय, सामंजस्य, सङ्घटन करनेवाला हो ओर जो सबको 
अलौकिक-पारलौकिक अभ्युत्थान एवं परम निःश्रेयस प्राप्त करनेवाला हो, वही 
धमं हवै । इतनेसे यह जिज्ञासा निवृत्त नहीं होती कि वह कौन-सा पदार्थं है, जिससे 
उपयुक्त कार्य सम्पन्न होते हैं । | 

पूर्वोक्त धृति, क्षमा, दया, सत्य, अहिंसा, अस्तेय, शौच, इन्द्रियनिग्रह, उत्तम 
बुद्धि, विवेक आदि सामाजिक्र-नेतिक धर्म कहे जाते हैं । कहा जाता है कि इन्हें 
सामाजिक समझौते के रूप में परस्पर सहमति से स्वीकार किया गया हूँ। यदि 
हम दूसरों की हिसा करेंगे, दूसरों का धन हरण करेंगे तो लोग हमारा भी धन 
हरण करेंगे । हम दूसरों से झूठ बोळेंगे तो लोग हमसे भी झूठ बोलेंगे । हम 
दूसरों की बहन-बेटियों को बुरी दृष्टि से देखेंगे तो लोग भी बेसी ही बुरी दृष्टि 
हमारी वहम-बेटियों के प्रति भी रखेंगे । अतः सबने सङ्कटन-समच्बय को दृष्टि से 
आत्मसुख-शान्ति के लिए ही अहिंसा, सत्य आदि का नियम चलाया है।' | 

कितु. इससे भी यह बात अधिक संगत है कि जेसे लौकिक शासक अपने 
शिष्टों ( शासितों ) की शासन-सुव्यवस्था के लिए शासन-विधान बनाता है वसे 
ही अनादि शासक परमेश्‍वर का अनादि शासित जीवों की शासन-व्यवस्था के लिए 
अनादि शासन-विघान है । परमेश्वर का वह अनादि शासन-विधान वेदादि-शास्त्र 
ही हैं । इसी दृष्टि से कहा जाता है कि सनातन परमात्मा ने सनातन जीवात्माओं 
के अस्युदय-निःश्रेयस के लिए अपने सनातन संविवान वेदादि-शास्त्रों द्वारा जिन 
उपायों ( मार्गों ) का उपदेश किया है, वे ही 'सनातन-घर्म हैं । उन्हींमें सत्य, 
अहिंसा आदि भी हैं। वेद न माननेवालों ने भी उन्हें उपयोगी एव अत्यावश्यक 
समझकर ग्रहण कर लिया है । 

जैसे वेदान्तातुसार ईर्वर, वेदादिशास्त्रेकसमधिगम्य है; फिर भो वेदादि 
न माननेवाले लोग भी उसी वेदिक प्रसिद्धि क पक ढंग से उसका 
निरूपण करते हैं, वही स्थिति आहसा, सत्य आ [i 

वस्तुतः के अनुसार वेदादि-शास्त्रों द्वारा बताये गये कर्मे या नियस 
ही प्रजा का धारण करते हैं, प्रजा को विश्वृंखलता से बचाते हैं, वर्णाश्ष॑स>यवस्था 
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में बांधकर रखते हैं । इसीलिए परमेरवर को 'सेतु' भी कहा गया है। जसे लोक' 
में खेतों के असाडूय के लिए सेतु ( मेड़ ) होते हैं, वसे परमेश्वर सेतुरूप हैं । 
इसीलिए गीता ने संसाररूसी अश्वत्थवृक्ष के रक्षक पत्रों के रूप में छन्दों ( ब्रेदों ) 
को बताया है : छन्दांसि यस्य पर्णानि । 
इन्हीं शास्त्रोक्त नियमों से जड़ता का निवारण और चेतनता का प्रवोध 
भी होता है। परमेश्वर उसी घमं द्वारा अपनी समस्त प्रजा का धारण, पालन- 
पोषण करता है, इसीलिए वह धर्म है। मनुष्यों द्वारा उसका धारण किया जाता 
है, इसीलिए भी वह धमं है और मनुष्यों में स्थित होकर वह सम्पूण चेतना- 
चेतनात्मक प्रजा का धारण करता है, इसलिए भी वह घमं है। अहसा के पालन 
से ही प्रबल भी दुर्बल प्राणियों की भी रक्षा करता है। सर्वेभुतदयारूप धमं के 
द्वारा सभी प्राणियों का पोषण होता है । 
वस्तुतः महाभारत का यह प्रसंग धर्म-परिभाषा का नहीं है। यहाँ तो 
विचार इस बात का है कि यद्यपि शास्त्रानुसार सत्य धमे है और अनृत अधमं; 
तथापि हिसायुक्त सत्य अधमं हो जाता है और अहिसायुक्त असत्य धर्म हो जाता 
है। यदि अपने सामने से निकले साधुपुरुषों या गायों का अन्वेषण करनेवाले 
डाकुओं तथा गोघातकों के प्रन करने पर सत्य बोला जाय और उस सत्य से 
साधुओं एवं गायों का वघ हो तो उस स्थळ में वह हिसायुक्त सत्य अधमं ही हो 
जायगा । वहाँ मिथ्या भाषण करके भी उनकी रक्षा करना धर्म है। इसी प्रकार 
सबके विनाश के लिए कटिबद्ध किसी अन्ध बलाका को मार देने पर हिसक व्याध 
को भी स्वगेप्राप्ति हुई थी तथा कोई मूढ़ सत्यवादी सत्यवादिता के अभिमान से 
चोरों को रास्ता बताकर मिक्षुओं की हत्या का भागी होने से नरकगामी हुआ । 
एक उल्क गंगतीर पर सापिणी के अपरिगणित अण्डों को नष्ट कर महान्‌ पुण्य 
का भागी बना। यदि उन अण्डों को नष्ट न किया जाता तो तीक्षण विषवाले सर्पों 
के विस्तार से महान लोक-विनाश होता । ऐसे स्थलों में धमं-अधमं का विवेक 
बहुत ही कठिन हो जांता है। ऐसे ही स्थलों के लिए कहा गया है : 
| भवेत्सत्यं अर वक्तव्यं चक्तव्यमनुतं भवेत्‌ । 
यत्नान्‌त सत्यं सत्यं वाऽप्यनृतं भवेत्‌ 0 
तादृशो बध्यते बालो यत्र अ | 
सत्यानृते विनिश्चित्य ततो भवति घमंवित्‌॥ 
अप्यतार्याऽक्ृतप्रज्ञः पुरुषोऽप्यतिदारुणः । 
सुमहत्‌ प्राप्नुयात्पुण्यं बलाकोऽन्धवधादिव 
क्रिमाइचयं च यत्मूढो ध्कामोऽप्यधसेबित्‌ । 
सुमहत्माप्नुयात्‌ पुण्यं गङ्भायामिव कोशिकः 0 


` . ( महाभा० राजधर्मानुशासनपव १०९. ५-८ ) 
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अर्थात्‌ कहीं सत्य नहीं, अनृत ही बोलना चाहिए । जहाँ अहिसा के कारण 
अनृत सत्य हो जाता है और हिसा के योग से सत्य अनृत हो जाता हैं, .जहाँ सत्य 
अहिंसा, उपकार आदि में पर्यवसित नहीं है, उस स्थल में मूढ़ सत्यवादी भी 
बाधित होता है। सत्य-अनृत का यथावत्‌ जाननेवाळा ही धर्मंतत्त्वज्ञ होता' है। इसी 
आधार पर अङ्ृतप्रज्ञ, अतिदारण अनार्यं भो उसी तरह महान्‌ पुण्यभागी होता 
है, जसे बलाक सर्वंप्राणिवधार्थ उद्यत अन्ब घाण चक्षु के वघ से पुण्य का भागी 
हुआ था । इसमें क्या आश्चयं है कि धमंकामनावाळा भी सत्यवादी अधमें- 
निश्‍चय के कारण डाकुओं एवं गोघातकों को साधुओं एवं गायों का पता बताकर 
पाप का भागी हुआ था । तत्वज्ञ उी प्रकार पुण्य का भागी होता है जसे गंग के 
तीर में सपिणी के अण्डों को नष्ट करके उलक पुण्य का भागो हुआ था । 


प्रभवार्थाय सुतानां घमंप्रवचनं कृतम्‌ । 
यः स्यात्‌ प्रभवसंयुक्तः स घमं इति निइचयः॥ | 
' ॒ ( महामा० राजघ० १०९.९ ) 


` चस्तुतः प्राणियों के प्रभव ( अभ्युदय), अहिसन ( अपीडन ) ओर घारण 
( संरक्षण') के लिए ही धमं का प्रवचन किया गया है। अतः ब्यापक रूप से 
प्राणियों का अभ्युदय, अपीडन और संरक्षण जिससे होता है, वह चाहे सत्य हो 
चाहे असत्य, किम्तु वही धर्म है। यद्यपि अहिसा और सत्य दोनों ही शास्त्रविहित 
हैं; तथापि अंहिसाविरोधी सत्य अग्राह्य है। इसलिए गीता ने हित-मित-प्रिय 
सत्य-भाषण को ही सत्य” कहा है, केवल सत्य को नहीं | इसी दृष्टि से कहा 
गया है : 
धारणाद्‌ घमंमित्याहुधर्मेण विधुताः प्रजा: | 
यः स्याद्‌ धारणसंयुक्तः स धमं इति निश्चयः ॥ 
अहिसार्थाय भूतानां धमंप्रचनं कृतमु॥ . 
यः स्यादहिसासंपुक्तः स॒ धमं इति निश्चयः ॥ ( १०९.११-१२ ) 
उपर्युक्त लोकों के अनुसार भूतों के अभ्युदय, अहिसा तथा धारण (संरक्षण) 
के लिए ही धमं का वर्णन वेदों में है । अर्थात्‌ धर्म के ये तीन उद्देश्य हैँ ।' धारण 
या प्राणरक्षण के कारण ही "धू धारणे' धातु से धर्म-शब्द की निष्पत्ति 
होती है। 4 किट [ 

: ` घमं से प्रजां का धारण ( रक्षण ) होता है, जो धारण ( संरक्षण) से 
युक्त होता है, यह घसं होता है । इसी प्रकार जो सत्य निरपराधों.का संरक्षण न 
कर. उनके, नाश का. कारण वनता हो, बहू धर्म नहीं है। + 
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वेदों के अनुसार भी श्रुत्युक्त सभी धमं है, ऐसा समझना एकदेशियों का 
मत है । वेदिक-सिद्धान्त में श्रुतियों का तात्पर्ये जिसमें हो, वही धम होता है। इसी- 
लिए स्येनादि याग श्रुत्युक्त होने पर भी धर्म नहीं माने जाते। चोदनालक्षणो- 
थो घमः इस सूत्र में 'अर्थ' पद का सन्निवेश इसीलिए किया गया है । श्येनादि याग 
अने हैं, अर्थं नहीं, अतः वे धमं नहीं हैं । भट्टपाद ने कहा हैं: 


फलतोऽपि च यत्कमं नानर्थेनानुबद्ध्यते १ 
केवलप्रीतिहेतुत्वात्‌ तद्धमं इति कथ्यते॥ 


` अर्थात्‌ प्रत्येक फल द्वारा भी जो कमं अनं से संसृष्ट नहीं हो, केवळ सुख 

का हेतु हो, वही धर्म है। श्येनादि याग का फल शत्रुमरण है। बहु अन्त में नरक 

का हेतु है, अतः वह धर्म नहीं है। यद्यपि अग्निष्टोम में भी अरनीषोसीयं पशुमालभेत 

के अनुसार पशु का आलम्भन (यज्ञीय वघ) होता है; तथापि वहाँ हिंसा क्रत्वर्थे 

; विधेय है, स्वतः उद्देश्य नहीं। अतः वहाँकी हिंसा अघमं नहीं, धर्म ही है। जसे 
सा हिस्यात्‌ श्र॒ति से निषिद्ध होने से हिसा अधमं है, वेसे ही अग्नीषोमीयं फ्शुसालभेत 
से विहित होने के कारण यागाथ पश्वालम्भन धर्म है। शत्रुमरण तो स्वयं रागतः 
प्राप्त है, शास्त्र से विधेय नहीं, शास्त्रेकगम्य नहीं। शास्त्र में केवल उककी प्राप्ति 
का उपाय बतलाया जाता है। भतः उदिष्ट हिंसा के लिए शास्त्रविहित श्येनयाग 
कमे भी पाप है, पर जहाँ अहिसात्मक यागादिकमं उद्देश्य हैं वहाँ उस उद्देश्य से 
विहित अग्नीषोमोय पशु का आळम्मन ( यज्ञीय वध ) भी पुण्य है। इसी अभि- 
प्राय से भगवान्‌ व्यास का अशुद्धसिति चेन्न शब्दात्‌ यह सूत्र सांख्य आदि के पक्ष 
का खण्डन करता हुआ कहता है कि अर्नीषोमीय-पश्वालम्भनयुक्त होने पर भी 
बंदिक कमं अशुद्ध नहीं है; क्योंकि वह शब्द से अर्थात्‌ वेदिक-वाक्यों के अनुसार 
विहित है । वेदिक लोग धमे में वेदवाक्यों को ही प्रमाण मानते हैं । वेदों के अनु- 
सार यज्ञ में संज्ञप्त होकर पशु ज्योतिर्मय देह धारण कर स्वगलोक में जाता है: 
हिरण्यशरीर ऊध्वंलोकमेति। आचार्य रामानुज ने कहा है कि हिसनीय का अनतु- 
ग्राहकं प्राणवियोगानुकल व्यापार हो हिंसा है, अनुग्राहक वेसा व्यापार हिसा नहीं 











त च तत्प्रत्यसूयामो न हि सवं विधीयते ॥ | 
pO) MP द ( महाभा० शान्ति० १०९.१३ ) 
` कुछलोरों का कहना है कि श्रुतिओोक्त सभी धभ हैं तो कुछ लोग इसका 
प्रतिबाद करते हैँ। प्रतिवाद करनेवालों का तात्पयं यह है कि जो कुछ विधान 
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प है। इसीलिए प्राणिहित की दृष्टि से आपरेशन करनेवाले डाक्टर द्वारा चीर-फाड़ 
[ का. कार्य हिसा नहीं माना जाता । . 
t MRR श्तिधमं इति ह्येके नेत्याहुरपरे जनाः। 
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किया जाता है, वह सभी धर्म नहीं है; किन्तु फलकाल में भी जो कर्म अनर्थे से. 


सम्बद्ध नहीं होता, केवल प्रीतिकारक ही होता है, वही धमं है। - 


विधान तो श्येनयाग का भी किया गया है। इ्येनेनाभिचरन्‌ यजेत, किन्तु 


शत्रुमरण उद्देश्य होने से यह अनर्थ से सम्बद्ध है; अतः धमं नहीं । बिचारकों की 
दृष्टि से यही पक्ष उचित है। इसलिए भी भीष्म पितामह इस विचार को दुलभ 
ज्ञान या दुळूकष्य ज्ञान कह रहे हैं । | 


यत्तु लोकेषु डुर्ज्ञानं तत्प्रवक्ष्यामि भारत । ( महामा०, यान्ति १०९.४ ) 


इसीलिए जो चोर, डाकू आदि अन्याय से किसीका घन चाहते हैं, उन्हें 
धनिक का पता नहीं बताना चाहिए । जो दान-भिक्षा द्वारा धन चाहते हैं, उन्हें 
बताने में कोई दोष नहीं है । इतना ही नहीं, यदि मोन रहने ( न बोलने ) से 
काम चल जाय तो मौन ठोक है। यदि मौन से साधुपुरुषों की रक्षा नहीं अर्थात्‌ 
न बोलने से शंका होती हो और अवश्य बोलना ही पड़े, तो झूठ बोलकर भी 
सत्पुरुषों का बचाव करना चाहिए : 


येऽन्यायेन जिहोषन्तो धनमिच्छन्ति कस्यचित्‌ । 
` तेभ्यस्तु न तदाख्येयं स घमं इति निशचयः।। 
` अकूजनेन चेन्मोक्षो नावकूजेत्‌ कथज्नन। 
अवश्य कूजितव्ये चा शङ्केरन्‌ वाप्यक्‌जनात्‌॥ 
थरेयस्तत्रानृतं वक्तुं सत्यादिति विचारितम्‌ 0 
नी (.महाभा०, शान्ति० १०९.१४-१५ ) 


झूठी शपथ द्वारा भी दुष्टों से छुटकारा पाने का प्रयत्न करना चाहिए । यहाँ सत्य 
को अपेक्षा झूठ ही श्रेष्ठ है, क्योंकि दुष्टों को दिया हुआ घन दाता को भी पीड़ा 
पहुँचाता है । 
यः पाप: सह सम्बन्धान्मुच्यते शपथादपि॥ 
न तेभ्योऽपि धनं देयं शक्ये सति कथञ्चन। 
पापेस्यो हि घनं दत्तं दातारमपि पीडयेत्‌ ॥ 
( महाभा० द्यान्ति० १०९.१६-१७ ) 


इसी प्रसंग में कुछ अभ्य व्यावहारिक धर्मों पर विचार किया गया है। 
उदाहरणाथं, जहाँ श्रम हमारा घन तुम्हारा, ओर लाभ में दोनों का बराबर भाग 


होगा, ऐसे नियम ( शर्त ) के साथ किसीते किसीसे धन लेकर कोई उद्योग-चन्था ॒ 
आरम्य किया । चोरादि द्वारा धन का नाख हो गया । ऐसी स्थिति सें उत्तरण 
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( कर्जा देनेवाला ) अधर्मण ( केदार ) को दास बनाकर ( अर्थात्‌ अपने 
यहाँ उसे नौकर रखकर उसकी नोकरी से) अपना धन प्राप्त करना चाहता 
है । उस स्थिति में उत्तमणं ( कर्ज देनेवाले ) के नियमसस्बन्धी वाकय 
की सत्यता की पुष्टि के लिए बुलाये गये साक्षो यदि वहाँ योग्य वचन ( पुरी 
शातं की बात ) न कहकर 'इसने इससे इतना रुपया रिया है, केवल इतना 
ही कहते हैं तो साक्षी अवश्य ही अनृतवादी होंगे। कारण शते में लाभ में ही 
हिस्से की बात थी । अर्थे नष्ट हो जाने पर ऊेनेवाला देनदार होगा--ऐसी शतं 
नहीं थी । हाँ, जहाँ उत्तमर्ण ( कर्जा देनेवाला ) क्षोण ( दरिद्र ) हो गया है, 
वहाँ वैसा कहना भो अनृत नहीं है; क्योंकि कर्जा देनेवाछे का घन अधर्मण 
( केदार ) ने लिया है । जब उत्तमं क्षीण हो गया और अधर्मेण धनवाला है 
तो शतं में न होने पर भी यदि उससे उत्तमण क्रो धनलाभ होता है, तो ठीक है । 
ऐसे स्थान में दूसरे की धनरक्षा से धमं होगा। इस दृष्टि से नोच धम-भिक्षु के 
रूप में पंच बनकर भी उसके पक्ष में न्याय देना चाहिए। किन्तु यदि उक्त विषय 
में ही हानि-लाभ दोनों में दोनों का वराबर हिस्सा होगा, इस नियम के साथ 
उद्योग आरम्भ किया गया है तो अधमणं ( केदार ) को नष्ट धन का आवा 
भाग देना ही पड़ेगा। वैसी स्थिति में अधमर्ण के शरीरोपरोध ( नोकरी या 
दासभाव ) द्वारा भी उत्तमणं को धन प्राप्त करने का अविकार है। यदि धन के 
नष्ट न होने पर भी अघमणं 'धन नष्ट हो गया' ऐसा कहता है तब तो वह दण्ड 
का भी भागी होगा । ये सारी बाते निम्नोद्घुत इलोकों में कहो गयी हैं : 


स्वशरीरोपरोधेन घनमादातुमिच्छतः । 
सत्यसस्प्रतिपत्त्यर्थं यद्‌ न्युः साक्षिणः क्वचित्‌ ॥ 
` अनुक्त्वा तत्र तद्‌ वाच्यं सर्वे तेऽनृतवादिनः । 
प्राणात्यये विवाहे च चक्तव्यमनुतं भवेत्‌ ७ 
अर्थस्य रक्षणार्थाय परेषां धर्मकारणातु । 
परेषां सिद्धिमाकाइक्षन्‌ नीचः स्याद्वमभिक्षुकः॥ 
प्रतिश्चृत्य अदातव्प: स्वकायस्तु बलात्कृतः । 
` यः करिचित्‌ घमंसमयात्प्रच्युतो धर्मंसाधनः । 
, वण्डनव स हुन्तव्यस्तं पन्थानं समाश्चितः ॥ 
| ( महाभा०, शान्ति० १०९,१८-२२ ) 
__ किससे सत्त्रगुण का विकास होगा और किसके तमोगुण बढ़ेगा, यह भी 
न बुद्धिगस्य नहीं । अतः यहाँ भी शास्त्रोक्त कर्म का ही आश्रयण. 


कुछ लोग कहते हूँ कि याज्ञवल्क्य महर्षि के अनुसार यज्ञ, सदाचार, देम, 
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अहिंसा, दान, स्वाध्याय आदि देश-कालसापेक्ष धमे हैं। योग द्वारा आत्म-दर्शन 


ही परम धमं है: सूह 
अयं तु परमो धर्मो यद्‌ योगेनात्मदशंनम्‌ \ 


किन्तु यही क्यों, आत्मदशंन तो ध्म का परम फल होने से भगवान्‌ व्यास के 
बरहमसूत्रों एवं सभी पुराणादि सद्ग्रन्थों के अनुसार भी उत्कष्ट धर्म है ही । एता- 
वता यह धर्म का लक्षणान्तर नहीं हुआ । वेदप्रणिहितो घमः यह उस आत्म- 
दर्शन में भी घटता ही है। तभी तो आत्म वा अरे द्रष्टव्यः ( दृ० उ० २.४.५) इस 
श्रुति ने आत्म-दशँन पर बल दिया हैं. गीता भी सर्व कर्माखिलं पार्यं ज्ञाने परि- 
समाप्यते के अनुसार तत्त्वज्ञान में ही सव कर्मों का पर्यवसान मानती है । पर क्या 


कै 


इतने से हो वह शास्त्रेकगम्य धमं की अनुपादेयता सिद्ध कर देती है ? 


याज्ञवल्क्य, मनु आदि सभो आचार्य आत्मजिज्ञासु के लिए सर्वकमों का 
संन्यास बतलाते हैं, अतः यह कोई नथी वात नहीं ओर न इससे धर्म के लक्षण या 
परिभाषा में ही कोई अन्तर पड़ता है । याज्ञवल्क्य के पूर्वापर वचनों का समन्वय 
ही हैं। आत्मदर्शन परम धर्म है, यह कहने से उनका पूर्वोक्त घमेलक्षण खण्डित नहीं 
होता । वचन यों हैं : | 


भृतिः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः । 
सम्यक्सङ्कल्पजः कामो धर्ससूलमिदं स्मृतम्‌ ॥ 
इज्याचार - दमाहिसा - दान - स्वाध्याय - कर्मणाम्‌ । 
अथं तु परमो घर्मो यद्‌ योगेनात्मदशनम्‌ ॥ (याज्ञ० १.७.८ ) 


इज्या, आचार, दम, आदि श्रुत्यादिमूलक धर्म हैं । किन्तु श्रुत्यादि के अनुः 
सार ही योग द्वारा हो आत्म-दशंन परम धमं है। वराग्य एवं भगवत्‌-कथा-श्रवः 
णादि में पूर्ण श्रद्धा न उत्पन्न होने तक कम आवश्यक हैः 


तावत्कर्माणि कुर्वोँत न निर्विद्येत यावता । 
मत्कथा्रवणादो वा श्रद्धा यावन्न जायते ॥ 


इसी प्रकार इतिहाप्तविदों का परम्परागत सदाचार हो धमे का श्रेष्ठ लक्षण 
है। यह पक्ष भो श्रेष्ठ नहीं; क्योंकि शास्त्रविरुद्ध इतिहास घम में प्रमाण होता 
ही नहीं । लोक में भी संविधान ( कांस्ट्टियूशत ) ही आचरण में प्रमाण हाता 


है, इतिहास ( हिस्ट्रा ) नहीं । स्पष्ट है कि इतिहा अनुकूलछ-प्रतिकूल, शास्त्रः | 


विरुद्ध एवं शास्त्राविरुद्ध दोनों प्रकार का होता है । राम का इतिहास है तो रावण 


का भी, युधिष्ठिर का इतिहास है तो दुर्योधन का भी । फिर कौत इतिहास आच5 















कामका र्पारित्याग़ करना चाहिए। साथ ही जिसमें 
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रण में लाया जाय ? इसीलिए धमंशास्त्र का समन्वय कर शिष्यों को निर्देश है : 
रामादिवद्वततव्यं न रावणादिवत्‌ । अर्थात्‌ रामादि के समान बर्ताव करना चाहिए, 
रावणादि के समान नहीं । इसीलिए वेद: स्पतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियमात्मनः। 
के अनुसार मनु ने कहा है कि श्रुति के अविरुद्ध स्मृति, तथा श्रृति-स्भृति 


दोनों के अविरुद्ध सदाचार एवं इन तीनों से अविरुद्ध आत्मतुष्टि घम में प्रमाण . 


है। श्रुत्यादिविरुद्ध सदाचार कभी भी प्रमाण नहीं होता । आचारः प्रथमो धर्म: 
या आचारप्रभवो धर्म: का इतना ही अर्थ है कि श्रुत्युक्त आचरण से ही पुण्यरूप 
घमं उत्पन्न होता है। पिता, पितामह का भी शास्त्राविरुद्ध आचरण ही अनु- 
करणीय होता है। इसीलिए श्रुति कहती है : 


यान्यनवद्यानि कर्माणि तानि सेनितव्यानि। नो इतराणि । 
यान्यस्माक सुचरितानि तानि त्वयोपास्यानि। नो इतराणि ॥ 
( त० उ० १.११.२) 


अर्थात्‌ जो हम लोगों के निर्दोष, सुचरित हैं उनको ही काम में लेना उचित है, 
सदोष-चरित्रों को नहीं । | 


श्रीमद्भागवत में भी कहा है : 
नेतत्‌ समाचरेज्जात्‌ मनसापि ह्ानोश्वरः । 
विनश्यत्याचरन्‌ मौढ्यात्‌ यथा रुद्रोऽन्धिजं विषम्‌ ॥ 


अनीरवरों को ईश्वर का आचरण नहीं करना चाहिए । अन्यथा वह नष्ट 
हो जायगा । शिवजी ने विषपान किया, पर उनका अनुकरण करनेवाला अन्य कोई 


नष्ट ही हो जायगा । मनु ने भी कहा है: 
परित्यजेदर्थकामो यो स्यातां धमंवाितो । 
धम चाप्यसुखोदकं लोकचिक्रष्टमेव च। । (मनु० ४.१७६) 
यहाँ मनुस्मृति के मान्य टीकाकार कुल्लूकभट लिखते हैं १ 


_ परित्यजेत्‌ ुत्रादिवगंपोष्ययु्तस्य र `) तत्रासुखं यत्न धस त 
धर्ममपि परित्यजेत्‌। यथा सवंस्वदानम्‌ । लोकविक्रृष्टं यत्र 
लोकानां विक्रोशः। यथा कलो मध्यमाष्टकादिषु गोवधादिः । र 


अर्थात्‌ जिस अर्थे-काम की प्राप्ति में धर्म का विरोध होता हो, उस अर्थः 


में उत्तरकाल में. असुख होना 
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सम्भव हो और जो लोकनिन्दित हो, उस धमं का भी परित्याग करना चाहिए । 
पहले का उदाहरण सर्वस्वदान और दूसरे का उदाहरण मधुपक में पशुवघ है। 


वस्तुतः जिन कर्मों के अकरण ( न करने ) से प्रत्यवाय होता है, उन नित्य- 
कर्मो की अनिवार्यता है । सकाम कर्म तो अपनी इच्छा और शक्ति के अनुसार ही 
होते हैं । अतः सवंस्वदान भी अनिवार्य नहीं। फिर भी. जिन्हें असुखोदक नहीं 
प्रतीत होता, वे सर्वेस्वदान करते ही हैं । 


मेधातिथि के-अनुसार करुणा से किसी अनाथ तरुणी का पोषण यद्यपि धर्मे 
है; तथापि स्त्रीत्वेनेवास्मा एषा रोचते ( यह स्त्री है, इसीलिए इसे अच्छी लगती 
हे ), ऐसा लोक-विक्रोश होने के कारण वह त्याज्य है। यहाँ “शास्त्रार्थ में विवाद 
का प्रश्‍न ही नहीं है । शास्त्रार्थं में विवाद न होने पर भी अशक्ति और लोक-विद्वेष 
होने से कर्ता को अनेक कष्टों का सामना करना पड़ता है। जसे वौद्धबहुल जन- 
समूह में निविवाद अग्निष्टोम करने में भी बाधा पड़ सकती है। विवाद तो आचार 
में भी होता है । दाक्षिणात्यों का मातुलकन्योद्वाह ( मामा की लड़की से विवाह ) 
आचारःप्राप्त होने पर भी अत्य लोगों के लिए वह अग्राह्य ही है । शास्त्रप्रामाण्य- 
वादी दाक्षिणात्य भी उसे त्याज्य हो मानते हैं। भगवान्‌ कृष्णने अघर्म जानते हुए 
भी रुक्मिणी का प्रिय करने की इच्छा से प्रद्यम्त का वेसा विवाह स्वीकार कर लिया : 


जानन्नधर्म तद्‌ यौन स्नेहपाशानुबन्धनः । ( माग० १०.६१.२५ ) 
सारांश, सर्वथापि श्रुत्यादिविरुद्ध सदाचार धर्मंकोटि में ग्राह्य नहीं होता। 


| वस्तुतः आधुनिक इतिहास का प्रामाण्य सन्दिग्ध ही है । उसका धमं में 
प्रामाण्य हो ही नहीं सकता । रामायण-महाभारतादि इतिहास वेदोपवृंहणाथे ही 
व्यक्त हुए हैं। अत: उनका तात्पर्य श्रुत्यादिविरुद्ध सदाचार-प्रतिपादन में हो ही नहीं 
सकता । गीता भी इसी आर्य-इतिहास महाभारत का सार है, जिसने स्पष्टरूप से 
कार्य-अकार्य की व्यवस्था में एकमात्र शास्त्र को ही प्रमाण बतलाया है । वहाँ कहीं 
भी धर्म में विवाद नहीं है। 
कहा जाता है कि देवधि नारद के मत से “महापुरुष की आज्ञा के अनुसार 
कर्म करना ही धमे है। उनका यह लक्षण श्रौतस्मातंपद्धति से कुछ बिलक्षण है । 
आचार-सहित विद्या का उपदेश करनेवाला आचाये और प्रत्येक व्यक्ति को उसको 
योग्यता के अनुसार अभ्युदय-निःश्रेयस्‌ का उपाय बतलानेवाला गुरु होता है। 
गण्डक नदी की शिला शालग्राम और पूजा में रखी गयो गण्डकी शिला इष्टदेव 
हैं । महापुरुष वेदशास्त्र का सार-असार सने जानते हैं, अपने अनुभव से उनके _ 
अर्थं का साक्षात्कार करते हैं। अपने शिष्य को लक्ष्य-प्राप्ति के लिए विशिष्ठ 
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साधन का उपदेश करते हैं। इसीके अनुसार भिश्न-भिन्न सम्प्रदाय बनते हैं। नारद 
ने जो धमं का लक्षण किया, उसके अनुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, मुहम्मद, जर- 
थृस्त, नानक आदि द्वारा उपदिष्ट मागं भी धर्मलक्षण के साथ समन्वित हो जाते 
हैं; क्योंकि वे महापुरुषों द्वारा उपदिष्ट हैं । 


वर्णाश्रमधर्म श्रौतस्मातं-पद्धति के अनुसार है। उसमें वेद एवं तदनुकूल 
शास्त्र ही प्रमाण होते हैं। इस लक्षण के साय महापुरुषों की घ्रामाणकता भी 
स्थापित हो जाती है। किन्तु यह कथन संथा अप्रामाणिक एवं परस्पर विरुद्ध 
है; क्योंकि नारद का महापुरुष श्रृति-स्मृति-पुराणानुसारी ही होता है। उसीको 
महाभारत ( ३.३.१७ ) में 'महाजन' कहा गया है : महाजनो येन गतः स पन्थाः । 
तत्तत्‌ शास्त्रीय वेदादिशास्त्रानुयायी पूर्वज ही यहाँ 'महाजन' रूप में ग्राह्य हैं, 
क्योंकि शाखाभेद से श्रुतियों, स्मृतियों एवं ऋषियों में भी भिन्तता है । फिर धमं 
का निर्णय केसे किया जाय ? 


शाखाभेद से उदित, अनुदित और समयाध्युषित काल' में होम का विधान 
और उसकी निन्दा भी है। ऐसी स्थिति में शाखा-भेद या सम्प्रदाय-भेद से ही 
व्यवस्था होती है । जिसकी परम्परा में जो पक्ष गृहीत होता आया है, उसे उसी 
पक्ष का अवलम्बन करना चाहिए । 


तर्कोऽप्रतिष्ठः श्तयो विभिन्ना नेको ऋषिस्य सतं प्रमाणम्‌ । 

ध्सस्य तत्त्वं निहितं गुहायां महाजनो येन गतः स पन्थाः॥ 
827 | | ( महामा० ३३.३.११७ ) 
अर्थात्‌ श्रुतियाँ शाखाभेद से विभिन्न हैं, स्मृतियाँ तो पृथक्‌-पृथक हैं ही, कोई ऐसा 
ऋषि नहीं जिसका मत ही सर्वोपरि प्रमाण हो। धर्म का तत्त्व गुहा में आहित 
होने जसा अत्यन्त गूढ़ है । अतः महाजन जिस रास्ते से गये हैं, वही धम है। 


यहाँ यह विचारणीय है कि श्र_ति, स्मृति, ऋषि आदि कोई भी मान्य 
नहीं तो फिर महाजन” और कौन वच रहते हैं ? फिर, महाजनों में भी तो मत- 
भेद हो सकता हैं; उस स्थिति में क्या होगा ? कुछ लोग यहाँ 'महाजत' का अर्थ 
“जन-समूह करते हैं । महाजनस्याधिपत्यं करोति आदि स्थलों में वैसा अर्थ प्रामाणिक 
भी सिद्ध है । किन्तु मतभेद तो उसमें भी होता है। अतः स्पष्ट है कि यहाँ श्रृतिंयों, 


स्मृतियों या ऋषियों का अप्रामाण्य अभिप्रेत नहीं है। ६ बर 
उनका समन्वय किया गया है । हीं है । किन्तु विरोध-परिहार 









होतों कई लोग श्रू.तियों एवं स्मृतियों का भी विरोध समझते हैं, पर उन्हें मालूम 
होना चाहिए कि सभी स्मृतियाँ शति का हो अनुसरण के हैं स 
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्सृतिरन्वगच्छत्‌ ( रघु० २.२ ) । स्वतन्त्र स्मृति का प्रामाण्य नहीं होता । अतएव 
जहाँ कहीं भूति का विरोध होता है, वह स्मृतिवचन अप्रमाण माना जाता है । 
जहां श्रू,तिविरोध नहीं होता, वहाँ भी 'यह स्मृति श्रू तिमूलक है, स्मृति होने से, 
मन्वादि-स्मृति के समान” इत्यादि अनुमान द्वारा मल-श्रुति का अनुमान करके ही 
स्मृति का प्रामाण्य मान्य होता है। विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुमानम्‌ इस 
जमिनि-ूत्र में यही बात कही गयी है। अतः कोई भी स्मृति स्वतन्त्ररूप से प्रमाण 
नहीं । पौरुषेय वाक्यमात्र का प्रामाण्य रत्यक्षानुमानमूलक होने से मात्य होता है, 
अथवा अपोरुषेय वेदमूलक होने से, स्वतन्त्ररूप से नहीं। स्मृतियों में भी भेद 
श्ुतिमूलक ही है। श्रृतियों में शांखाभेद, शक्ति-अशक्ति-भेद, मापतू-सम्पद्भेद 
से बहुत-से धर्मभेद होते हैं । 

जैसा कि प्रायः आजकल लोग समझते हैं : “स्वातन्त्रयेण कोई स्मृति निर्माण 
कर धर्म-अधमं की व्यवस्था कर सकता है', नितान्त गलत है । कारण, दुष्टमूलक 
कतंव्य-अकतंव्य के निर्धारण में बुद्धिमानों की बुद्धि काम कर सकती है, किन्तु 
अदुष्ट, शास्त्रेकगम्य विषयों में स्वतन्त्रबुद्धि का प्रवेश असम्भव है । अतएव श्रुति, 
स्मृति, मुनि सभी यथायोग्य प्रमाण हैं, किन्तु उन विभिन्न मतों की उपस्थिति या 
विकल्प उपस्थित होने पर अपनी शाखा और अपने सम्प्रदाय के प्रसिद्ध विशिष्ट 
महापुरुषों ने जिस पक्ष का आदर किया हो, उसीका आचरण करना उचित है । 
यही महाजनो येन गतः स पन्थाः का अभिप्राय है । 


यथा ते तत्र वर्तेरन्‌। तथा तन्न चर्तेथाः। (तै०उ० १,११.४) 
थेतास्य पितरो याता येन याताः पितामहाः। 
` तेन यायात्‌ सतां मागं तेन गच्छन्नरिष्यति॥ (महाभा० ४.१.८) 
' आदि श्रुति-स्मृतिवचनों द्वारा भी इसी सिद्धाम्त का समर्थन हुआ है । 


श्रीमद्भागवत के सप्तम स्कन्ध के ११-१२ अध्यायों में नारदजी ने स्वयं 
ही निशल्लक्षण मानवघमं के साथ वर्णाश्रमधर्म का साङ्गोपाङ्ग वर्णन किया है 
और सबका मूल सर्वेवेदमय नारायण को ही माना है: र 


धसंमूलं हि भगवान्‌ सवंवेदसयो हरिः। 

स्मृतं च तद्विदां राजन्‌ येन चात्मा प्रसीदति॥ ( भाग०७.११.७) 
यहाँ श्रीधरस्वामी ने स्पष्ट कर दिया है कि घमं का मूळ प्रमाण वेद एवं स्मृति 
है । वहीं उन्होंने इन वचनों का उद्धरण दिया है : 


द शृतिः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य त्र प्रियमात्मनः । (याज्ञ० स्मृ० १,७ ) 
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. ततारयतितवर्ं तो हा सकता है, पर वैसी वस्तुस्थिति नहीं ह । “कायेन वाचा” 


२२६ विचार-पीयूष । भारतीय राजनीति 


वेदोऽखिलो घमंमूलं स्मृतिशीले च तहिदाभ्‌। 
आचारइच्ेच साधूनामात्मनस्तुष्टिरे्र च॥ ( मनु० २.६) 


वेदादि शास्त्रों का सार-सार उपदेश करनेवाले महापुरुषों द्वार वेद का 
विरोध केसे हो सकेगा ? साथ ही, सार में अधिकार का प्रश्‍न खड़ा होगा । यद्यपि 
ब्रह्मज्ञान सार है, तथापि कर्माधिकारी के लिए उसका उपदेश असङ्गत ही है। 
मोटर में यद्यपि मशीन ही सार है; तथापि क्या “बॉडी? या 'ठायर के विचा काम 
चल जायगा ? इसलिए नारद का महापुरुष अवश्य ही श्रृति-स्मृति-गुराणातुसारी 
है । फलतः नारद का धर्मेलक्षण भो श्रुति-स्मृत्यादि के अनुसार ही समझना चाहिए, 
उनके प्रतिकूल कदापि नहीं । 
. वस्तुतः सभी श्रोत-स्माते ओर आषंवचनों के समन्वय से ही शास्त्रार्थ निश्चय 
किया जाता है । तभी तो मिताक्षरा-दायभाग, व्यवहार-मसूरव वीरमित्रोदय, 
हेमाद्रि, पराशर-माधव आदि ने विभिन्न श्रुतिःस्मृति-पुराणों के विरुद्ध-से प्रतीय- 
मान वचनों का मीमांसा के अनुसार समन्वय कर तात्यये मिद्धान्तित किया है । 
मनमनी आचार एवं विद्याका उपदेश करनेवाला 'आचार्य' नहीं होता, किन्तु— 


आचिनोति च शास्त्रार्थसाचारे स्थापयत्यपि \ 
स्वयमाचरते यस्मात्‌ तस्मादाचायं उच्यते ७ 


इस लक्षण के अनुसार वेदादि-शास्त्रों के अर्थों का संकलन कर उन्हें प्रजा के 
व्यवहार में लानेवाळा और स्वयं भी वैसा आचरण करनेवाला ही आचार्य होता 
हे। वह भी श्रोत्रिय ( वेदिक ) होना चाहिए। तभी तो श्रुति ने कहा हैः 
तहवज्ञानार्थं स गुरुमेवाभिगच्छत्‌ समित्पाणिः ओत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ( मुण्डक०१.२.१२ )। 
शालग्रामशिला इष्टदेव है, यह भी श्रति-स्मृतिसिद्ध ही है । 


योग्यतानुसार बिभिन्न कर्मो एवं उपासनाओं में परिवर्तन हो सकता हैं, 
पर नारद के लक्षणानुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, मुहम्मद, जरथुस्त, नानक आदिं 
के धर्मों में भी उक्त लक्षणसंगत है, यह कहना ठीक नहीं । क्योंकि नारद के अणुः 
सार वेद-स्मृति आदि से विसंगत धर्म एवं धर्माचायं नहीं हो सकते ॥ आश्चयं है 
कि जो नारद जला मल ही धर्म मानते हैं, उनका लक्षण वेद-स्मृत्यादि- 
विरोधी धमं में कसे सङ्गत होगा ? वेद-स्मृति के अनुसार बुद्ध, महावीर, ईसा, 
मुहम्मद को प्रामाणिकता केसे सिद्ध होगी, यह समझ के परे की ही बात है। 


इसी तरह यद्यपि भगवत्रसन्नता के. लिए किया गया कमे उत्कृष्ट धमे है, 
किन्तु स्वार्थ के लिए शास्त्रविहित धम का अनुष्ठान धस ही नहीं, यह कथन 








शास्त्रोक्त धमं एवं भगव्ना्म ३२७ 


इत्यादि इलोक द्वारा भगवदपित कमं 'धमं' कहा गया है, पर यह भी नयी बात 
नहीं । गीता में भी तो यत्करोषि यदइनासि से वही गयी है | 


४5] भगवान्‌ द्वारा आदिष्ट भगवत्प्रापक उपाय नामोच्चारण, नामस्मरण, सवे- 
ण आदि धमे भी वेदादि-विहित धमं से भिन्न नहीं । भागवत का कोई 
स्वतन्त्र मत नहीं है। 'निगम-कल्पतरु' के फलरूप श्रीमःद्भागवत का अर्थ निगम- 
विरुद्ध हो भी केसे हो सकता है ? 


कहा जाता है कि भजामिल के प्रसङ्ग में यम्रृतोंने वेदविहित ओर वेद- 
निषिद्ध कर्मों को ही धर्म-अधर्म वतलाया था, किन्तु भगवान्‌ के पार्षदों ने उनको 
बात नहीं मानी और नामाभास को ही सम्पूर्ण पापों का निवर्तक मानकर अजामिळ 
जैसे पापी को छीन लिया । इसका रहस्य पूछने पर यमराज ने भागवत-धम का 
स्वरूप बताया । उनका कहना है कि धर्म के प्रणेता स्वयं भगवान्‌ ही हैं। बड़े-बड़े 
ऋषि एवं देवताओं को भी धमं का रहस्य ज्ञात नहीं है । ब्रह्मदेव, नारद, शक्कर, 
सनत्कुमार, कपिलभुनि, प्रह्लाद, जनक, भीष्म, वि, शुकदेव ओर हम (यम) ये 
१२ भागवत-घमं जाननेवाले हैं । नामोच्चारण आदि द्वारा भगवान्‌ के प्रति 
भक्तियोग ही परमधमे है। जेसे मृतसंजीवनी ओषध को न जाननेवाले वेद्य ही 
रोग मिटाने के लिए त्रिकटु, निम्ब आदि औषधों का प्रयोग करते हैं बसे ही नाम- 
स्मरण का माहात्म्य न जाननेवाले महाजन ही बड़े-बड़े उपाय बताते हैं। यहाँ 
१२ भागवतों से भिन्न मुनिगण ही महाजन हैं, यह श्रीवरस्वामी का मत है । 
'शास्त्रज्ञ जन! यह वीरराघव का मत दै । 'जेमिनि आदि यह विश्वनाथ चक्रवर्ती 
का मत है। माया देवी ने इन महाजनों की बुद्धि को हर लिया है । ५ वे पुष्पिता 
माया के मीठे-मीठे वचनों में फेस गये हैं, जड़ीक्ृत हो गये हैं। उन्हें बड़े-बड़े 
कर्म ही पसन्द हैं। इसका अर्थ हैं कि भगवत्प्रोक्त नामोच्चारणादि अत्यन्त सुगम. 
उपाय सार्वजनिक धमं हैं। इनके जसा ईश्वर के साथ सम्बन्ध जोड़नेवाला दूसरा 
कोई घमे नहीं । 

भागवत के प्रथम स्कन्ध में कहा गया है कि जिससे भगवान्‌ में अहैतुक 
एवं अप्रतिहत भक्ति हो, उसे “परम धर्म' कहते है । जिससे भगवत्कृपा र रति हो, 
वही धर्मानुष्ठान है, शेष श्रम हो दै। धर्म का मुख्यफल अनण है. धन नहीं । भली- 
भाँति अनुष्ठित घर्स का फल हरितोषण है । धमं का परम तात्य भगवात्‌ में ही 
है। इसीसे समझा जा सकता है कि भागवत में धर्म का ला स्वल्प स्वीकार 
किया गया है। इसके अतिरिक्त सत्य, अहिंसा, भूतदया, सर्वत्र भगवहत आदि 
को भी स्थान-स्थान पर “धर्म' कहा गया है। शांत और स्थिर मन से इन लक्षणों 
पर विचार करना चाहिए । किसी एकांगी लक्षण से बुद्धि को बा नहीं करना 
चाहिए । ये लक्षण इतने उदार, उदात्त एवं व्यापक हैं कि इनमे समहु विशव के . 
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२२८ विचार-पौयूष । भारंतौय राजंनोति 


सार्वकालिक, सार्वदेशिक एवं अखिल साम्प्रदायिक मत-मजहबों का सन्निवेश हो 
हो जाता है । 


इस पर कहा जाता है कि 'यह तो संकीणंता है कि आपके मान्य लक्षण 
में जिसका सन्निवेश हो, वही धर्मात्मा है, अन्य अधामिक है ! इसी संकीणेता से 
राग, द्वेष, संघष, कटुता, वेमनस्य आदि की भावनाएं आकर दु:खी वनायेंगी । 
संकीणंताके त्थाग से ये सारी भावनाएं शांत हो जायंगी और आप परमार्थ-पथ 
पर अग्रसर होंगे । किन्तु ये वात अविचारित-रमणीय ही हैं । 

वस्तुतः धमं के शास्त्रोक्त लक्षण का भागवतोक्त ध्म के साथ कोई विरोध 
नहीं, अपितु समन्वय ही है। भगन्नामोच्चारण आदि भी वेदप्रणिहितो ध्मः इस 
लक्षण के अनुसार ही धर्म हैं। इसीलिए भगवान्‌ के दूतों या यमराज ने यह कहीं 
भी नहीं कहा कि वेदप्रणिहितो घमः यह धर्मलक्षण अमान्य है । कहते भी कसे ? 
क्योंकि भगवान्‌ भी तो तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यनस्थितो इस वचन से 
बही कह रहे हैं। श्री नारद ने भी सप्तम स्कन्ध में वेदमय भगवान्‌ एवं स्मृति 
आदि को ही घमे का मूरू माना है। 


अजमिळ ने अधमंस्तद्विपयंयः के अनुसार वेदादि-शास्त्रविरुद्ध आचरण किया, 
इसलिए वह पापी या दण्डनीय था, इसमें किसीको विवाद नहीं था । विष्णुदूतों 
ने भी उसे पापी माना । इसोलिए एतेनेव ह्यघोनोऽस्य इस वचन से उन्होंने स्पष्ट 
हो उसे 'पापी' कहा । भेद यह था कि बि५णुदूतों की दृष्टि में अजामिल ने 'नारायण' 
नाम उच्चारण करके उन सब पापों का प्रायश्चित्त कर लिया : 


एतेनव ह्यघोनोऽस्य कृतं स्यादघनिष्कृतम्‌ । ( भाग० ६.२.८ ) 


उसने नारायण-नाम का उच्चारण करके ही सवका प्रायश्चित्त कर लिया, अब 
उसे दण्ड देना अन्याय है । किन्तु यमदूतों की समझ में यह नहीं आया । उनकी 
दृष्टि. में ऐसा पापी जबतक स्मृतिभ्रोक्त चान्द्रायणादि प्रायश्चित्त नहीं करते तब- 
तक यह शुद्ध नहीं होता । नामोच्चारण से भी शुद्धि हो सकती है, पर नारायण- 
बुद्धि से नामोच्चारण होना चाहिए । इसने तो भयभीत होकर 'नारायण' नामक 
अपने पुत्र का आह्वान किया था। इसमें शास्त्र एवं उसके लक्षण का दोष नहीं 
है, किन्तु उनका अभिप्राय न समझनेवालों का हो दोष है ।- स्थाणु ( ठूंठ ) को 
कुछ अन्धे न देखे, यह स्थाणु का अपराध नहीं । ऐसे ही यह शास्त्र का दोष नहीं 
जो कुछ शास्त्रज्ञ'या ऋषि उसे न समझें। शास्त्र वही है ओर वहो शास्त्र का 
लक्षण हैं, पर उसे सब नहों समझ पाते । भागवत के एकादश स्कन्ध तथा गीता 


में भगवान्‌ ने स्पष्ट कहा दै कि “वेद किसका विधान, किसका अभिधान करते हैं' 
SS - आदि विषय मुझ छोड़ दूसरा कोई भी नहीं जानता । मात्र मैं ही वेदवित हे” : 
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कि विधत्तेऽभिधत्ते च किमनुद्य विकल्पयेत्‌ । | 
इत्यस्य हृदयं लोके नान्यो सद्देद कइचन।॥ ( भागवत ) 


वेदविदेव चाहम्‌ ( गीता १५.१५ ) । तब क्या इससे समझा जाय कि द्वादश भागवत 
भी उसे नहीं जानते ! | 


वस्तुतः समन्वय के साथ हो शास्त्राथनिशचय किया जाता हैं। आपातरमणीय 
शब्दार्थ शास्त्र का तात्पर्यं नहीं होता। यत्परः शाब्दः स शब्दार्थः अर्थात्‌ जिसमें शास्त्र 
का तात्पर्य होता है, वही शब्दार्थ होता है। यहाँ श्रीषरस्वामी तथा अन्य टीका- 
कारों ने शास्त्रवचनों को ही उद्धृत कर अजामिल के तादृश नामोच्चारण से भी 
उसके पापों के नाश का समर्थन किया है। श्रीधरस्वामी ने कहा है कि हरिनाम 
कर्म का अङ्ग होने पर भी वसे ही सवंप्रायरिचत्ताथं भी है जसे खादिरो यूपो भवति 
के अनुसार खादिर यूप क्रत्वर्थ होता हुआ भी खादिरं वीयंकामस्य कुर्यात्‌ इभ वचन 
के अनुसार पुरुषार्थ भी होता है । 

इसी तरह : 

यस्य स्म्रृत्या च नामोक्त्या तपोयज्ञक्रियादिषु । 

न्यूनं सम्पूणंतां याति सद्यो वन्दे तमच्युतम्‌ ॥ 
के अनुसार हरिनामस्मरण हरएक श्रौत-स्मातं कर्म का अङ्ग होता हुआ भी 
स्वतन्त्ररूप से वह सब पापों के प्राय्तित्तार्थं भी है। सभी याज्ञिक द्वादशवार 
विष्णवे नमः इस मन्त्र का उच्चारण करते हैं । 

“एकस्य तूभयत्वे संयोगपृथक्त्वम्‌ । एकस्योभयार्त्े तु संयोगस्य विनियोजक- 
प्रसाणस्य पृथक्त्वम्‌ उभयत्वं शेषः । क 
अर्थात विनियोजक प्रमाणभेद से एक पदार्थ में उभयाथता बन ज । खदिर- 
सम्बन्धी यूप में ऋतु का अज्ञ होने से क्रत्वर्थता होगी आर वीतंसम्पादनार्थेता 
भी हो सकेगी । इसी तरह वचनबलात्‌ भगवन्नामोच्चारण से क्रतु की सांगता- 
सिद्धि होती है और सब प्रकार के पापों का विनाश भी होता है । आह 

इतना ही नहीं, हरिनामोच्चारण से मुक्ति और फलान्तरं भी सम्पत्न होगे। 
अवशेनापि यन्ताम्ति कौतिते सवंपातकः । 

भगवन्नाम का कीतंन करने पर प्राणी सभी पातकों से 

से त्रस्तं होकर मृग भाग जाते हैं, वेसे ही नामो- 












अर्थात्‌ विवशता से भी भगव 
मुक्त हो जाता हैं। जेसे सिह 
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चचारण से सभी पातक भाग जाते हैं। ऐसे सहस्रों वचन हैं जिनमें स्वतन्त्ररूप से 
नामोच्चारण की पाप-नाशकता वणित है । 

यह वचन अर्थवाद है, यह भी नहीं कहा जा सकता; क्योंकि यह किसी 
विधि का शेष नहीं है। यदि अर्थवाद होता तो अवश्य ही किसी विधि का शेष 
होता । विधि-श्रवण न होने पर भी अन्यशेषता की कल्पना नहीं को जा सकती । 
क्योंकि रागप्राप्त भोजनादि में यद्यपि विधि की कल्पना नहीं होती; तथापि 
अप्राप्त में विधि न होने पर भी विधि की कल्पना हो जाती है। जेसे आग्नेयो 
अष्टाकपालो भवति इस वचन में विधिप्रत्यय न होने पर भी अग्निदेवता और अष्टा- 
कपालसंस्कृत पुरोडाश द्रव्य श्रुत है और वह मानान्तर से अप्राप्त है, अतः विधि 
की कल्पना हो जाती है। इसी वचन के आधार पर आग्नेययाग की विधि मानी 
जाती है । इसी तरह नामोच्चारण से सवंपापनाश प्रमाणान्तर से अप्राप्त है, अतः 
इसी वचन के बल पर सर्वपापनिवृत्तिकामनया यथाकथब्चिन्नामोच्चारणं कुर्यात्‌ 
इस प्रकार की विधि निश्चित की जा सकती है। 


. इस प्रकार भगवच्ञामोच्चारण से सर्वपापों की निवृत्ति शास्त्रप्रमाणसिद्ध 
ही है। महाभारत, रामायण, इतिहास और सभी पुराण वेदों के उपबृंहणाथं ही 
आविर्भूत होते हैं । इतिहास-पुराणों द्वारा वेदार्थं का ही स्पष्टीकरण होता है। 
उत्तके वचनों के आधार पर पुत्र के आह्वान के प्रसंग से भी नारायण-नामोच्चारण 
सवंपाप का नाशक है ही । ॒ 


इतना ही नहीं; साक्षात्‌ 


[ ऋग्वेद का मन्त्र भी नामोच्चारण का महत्त्व 
प्रतिपादित करता है : 


सर्ता अमत्यंस्य ते भुरि नाम मनामहे । विप्रासो जातवेदसः ( ऋग्वेद ८.११.५ ) 


प्रस्तुत मन्त्र से तप, दान आदि सर्वेकर्मो से अधिक भगवान्‌ के नाम का महत्त्व 
कहा गया है । मन्त्रार्थं है : | 

स्ताः =मरणधर्माणो मनुष्याः । विप्रासः = विप्राः, वयम्‌ । असत्यंस्य = मरण- 
रहितस्य देवस्य= भगवतः । सवंकमंफलदातुः, ते। नाम भूरि=तपोदानादि सव॑- 
घर्सभ्योऽधिकम्‌। मनामहे = मन्पामहै । जातवेदसः--जातानाम्‌ = जीवानाम्‌, वे दितुः = 
सवंज्ञस्य । | | 
अर्थात्‌ हे मनुष्यो, हम मन्तरद्रष्टा ऋषि लोग मरणरहित अमर्त्यं भगवान्‌ के मंगल 
मय नाम को तप, दान, स्वाध्याय आदि घर्मो से भी अधिक मानते हैं । 


 इसीप्रकार निम्तलिखित मन्त्र भी नाम का महत्त्व बतळाता है: . 
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तमु स्तोतारः पुव्यं यथाविद ऋतस्य गर्भ जनुषा पिपतंन । 
आस्य जानन्तो नाम चिद्विवतंन महस्ते विष्णो सुमत भजामहे ॥ 
( ऋग्वेद १.१५६.३ ) 


अर्थात्‌ उस अनादिसिद्ध पुरातन यज्ञादिरूप से विश्व में प्रकट, व्यापक परमात्मा 
सर्वशक्तिमान्‌ विष्णु का जितना भाहात्म्य जानते हो, उतनी स्तुति करो । इसके 
द्वारा अपना जन्म सफल वनाओ । ऐसे अभ्य भी बहुत से मन्त्र हूँ । 


देवताधिकरण के अनुसार अर्थवाद भी गुणवाद, अनुवाद, भूतार्थवाद तीन 
प्रकार के मान्य हैं। प्रमाणान्तरविरद्ध अथे का प्रतिपादक “गुणवाद ; प्रमाणाम्तरु 
सिद्ध अर्थ का प्रतिपादक 'अनुवाद' एवं प्रमाणान्तर से अविरुद्ध तथा असिद्ध 
अर्थ का प्रतिपादक 'भूतार्थवाद' होता है। प्रथम दोनों का विधि एवं निषेध को 
स्तुति और निन्दा में ही तात्पर्यं होता है, स्वार्थं में उनका प्रामाण्य नहीं होता । 
किन्तु तीसरे भूतार्थवाद का स्वार्थ में भी प्रामाण्य मान्य है; क्योंकि अवाधित एवं 
अज्ञात अर्थ के ज्ञापक प्रमाणों का ही प्रामाण्य माना जाता है । इस दृष्टि से अथ- 
वाद होने पर भी भगवन्नाममाहात्म्य भूतार्थवाद होने से स्वार्थ में भी प्रमाण है। इसी 
दृष्टि से मन्त्रार्थवादों द्वारा इन्द्रादि देवताओं के दिव्यविग्रह सिद्ध होते हैं । इन्द्रो 
वृत्राय वत्त्रसुदयच्छत्‌ ( इन्द्र ने वृत्रासुर को मारने के लिए वज उठाया ) इस 
श्रृति में कहा हुआ इन्द्र एवं उसका वज्र न प्रमाणाच्तर से विरुद्ध है मौर न 
प्रमाणान्तर से सिद्ध हो । अतः बेसा प्रतिपादन करनेवाला मन्त्र स्वा में 


प्रमाण है । | 

सारांश, जसे उपयुक्त भूतार्थेवादे-वचन से इन्द्र एवं उसका वज्ञहस्तत्व सिद्ध 
होता है वेसे ही भगवन्नाममाहात्म्य भूताथंवाद होने से हवि pn pt 
रहेगा हो । अतः उससे भी पूर्णतया सिद्ध है किं भगवज्नाम से ठी है। 
पा । सब पाप नष्ट होते हैं । अवश भी 


उससे अन्य भी अभीष्ट फल मिलते हैं और मा 
अर्थात्‌ पुत्राद्वानार्थ नारायण नामाभास-मात्र से सर्वेपापों का प्रायर्चित्त हो जाता 
है । मन्त्र और अर्थवादों का प्रामाण्य 'बह्मसूत्र' के देवत [धिकरण में प्रतिपादित 


किया गया है । 

भागवत भी पुराण होने से परमप्रमाण हैं। उसमें भी यह ठोक हो कहा 
गया है कि स्तेन ( चोर ), सुरापायी; मित्रद्रोही ब्रह्मी हुलगा ss 
पिता तथा गाय का हनन करनेवाणा तथा अत्य पातकोजनों के लिए सग es का 
नामस्मरण ही सुन्दर प्रायश्चित्त हैँ । इतर प्रायदिचित्त सेतो पापही ss है, 
पर भगवज्नाम से भगवद्धिषयक तत्त्वज्ञान भी होता है । मन्वादि म Me 
उपदिष्ट बड़े-बड़े ब्रतों से भी पातको उवते नहीं शुद्ध होते, जितने हस्तिमोच्वा- 
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रण से होते हैं! क्योंकि नामोच्चारण से भगवान्‌ और उनके गुणों का भी बोध 
होता है । कोई व्रतादि प्रायश्चित्त ऐकान्तिक शुद्धि के प्रयोजक नहीं होते । अतएव 
प्रायद्चित्त कर लेने पर सो मन पुनः असत्पथ की ओर दौड़ता है । अतः कर्मनिर्हाय 
के लिए हरि का गुणानुवाद ही श्रेष्ठ है, उससे सत्त्वगुण का उत्कर्ष बढ़ता है। 
अजामिल ने म्रियमाण-दशा में भगवन्नामस्मरण किया, अतः उसने अपने सभी पापों 
का प्रायर्चित कर लिया । साकेत्य परिहास-स्तोत्र अलापने के प्रसंग से अव- 
हेलना आदि किसी तरह भी भगवन्नामग्रहण सब पापों का नाशक अवश्य होता 
है । पतित, स्खलित, भग्न, सर्पादिसन्दष्ट, तप्त या आहत होकर अनिच्छापूर्वंक अवश 
होकर भी नामोच्चारण करनेवाला मनुष्य यमयातना का अधिकारी नहीं होता । 
यद्यपि धर्मशास्त्रों के अनुसार बड़े पापों के बड़े और छोटे पापों के छोटे प्रायर्चित्त | 
होते हैं; उन-उन तप, दान, जप, आदि से सभी ( पाप ) नष्ट होते हैं, किन्तु | 
अधमेजन्य वासना नष्ट नहीं होती । लेकिन ईश के चरण की सेवा से वह वासना 

भी नष्ट हो जाती है : 


तेस्तात्यघानि पूयन्ते तपोदानजपादिभिः । 
नाधमंजं तदृधूदयं तदपीशाङध्रिसेवया ॥ ( भाग० ६.२.१७ ) 


एकबार भी भगवच्नामोच्चारण से सब पाप नष्ट हो जाते हैं, जसे एकबार 

घ्रवतित प्रदीप से ही गाढान्धकार की निवृत्ति हो जाती है। जसे दीपक के धारण 

से दूसरा तम नहीं आता, वेसे ही भगवन्नामोच्चारण की आवृत्ति से पापान्तर 

की हि, होती । पुनरच वासना-क्षय होने से हृदयशुद्धि होती है । इसीलिए 
कहा गया है: 
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पापक्षयक्ृच्च भर्वात स्मरतां तमहनिशम्‌ । 


जसे वस्त्र का शोधन अपेक्षित होता है, बेसे ही इस परम सनातनधमं से 
शुद्धि होती है। किन्तु क्रिया द्वारा आत्मा की अत्यन्त शुद्धि नहीं होती । अतः पाप- 
कर्म से बचकर हरिनामकीतंनादि द्वारा भगवान्‌ का भजन करना चाहिए । भले ही 
अजामिळ ने भगवद्बुद्ध से नारायण नाम का उच्चारण नहीं किया, फिर भी जसे 
वालक द्वारा अज्ञान से भी प्रक्षिप्त अग्नि तृणराशि को भस्मसात्‌ कर देता है, वैसे 
ही अज्ञान से भी गहीत भगवन्नाम सभी पापों को नष्ट कर देता है । जैसे वीर्यवत्तम 
कोई विशिष्ट महोषध यदुच्छासेबित होने पर भी श्रद्धा और पार्षद द्वारा उसका 
गुण जाने बिना भी आरोग्य प्राप्त कराता है, वेसे ही भगवन्नामरूप महामन्त्र 
माहात्म्यज्ञान, श्रद्धा आदि के बिना भी अपना पापनिवारणादि कार्य करता ही है । 
क्योंकि वस्तु-शक्ति अपना कार्य करने में ज्ञान की अपेक्षा नहीं रखतो : नहि बस्तु- 
दाक्तिज्ञानमपेक्षते । [ 
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हरिहरति पापानि इष्टचित्तेरपि स्मरतः । 
अनिच्छयापि संस्पृष्टो दहत्येव हि क | 


इसी तरह श्रीमद्भागवत के ६.३.२१-२२ भादि इलोकों में भी वेद- 
प्रणिहित धमंलक्षण का खण्डन नहीं है, किन्तु वेद-विहित गुह्य भागवतधर्म का 
निरूपण किया गया है। श्रीमद्भागवत निगमकल्पतरु का फल है, निगममूलक 
है । इसीलिए उसकी उक्ति में विश्वास किया जाता है। ईसाई, मुसलमान आदि 
भी कहते हैं कि साक्षात्‌ परमेश्वरपुत्र एवं मुख्यदूत ने जो कहा, वही मुख्यघमं है, 
अन्य सव त्याज्य हैं। आनन्द-मार्गवाळे उग सभी धर्मों को हेय कहकर अपने ही 
धर्म को ग्राह्य कहते हैं। उसे ही क्यों न माना जाय ? 


वेदोक्त कर्म, उपासना, ज्ञान सभी धर्म हैं। फिर भी कर्म से उपासना में 
उत्कर्ष मान्य ही है। इसी दृष्टि से भागवतधर्म का उत्कर्षं कहा गया है । यमने 
कहा कि स्वयम्भू, नारद, शम्भू, कुमार, कपिल, मनु, प्रह्लाद, जनक, भीष्म, बलि, 
शुक यम, ये १२ गुह्य, दुर्वोध धागवतघर्म को जानते हैं । उसे जानकर अमृतत्व- 
प्राप्ति होती है । भगवन्नामोच्चारण आदि द्वारा भगवान्‌ में भक्ति-योग सम्पादित 
करना ही संसार में पुरुषों का उत्कृष्ट धर्म है। यहाँ भी अग्निहोत्र, संध्यादि के 
घर्मा होने का खण्डन नहीं है; किन्तु भक्तियोग को उससे उत्कृष्ट धर्म कहा गया 
है। यह वेदिक भी मानते हैं । | 


'यम ने कहा : पुत्रो ! भगवन्नाम की महिमा प्रत्यक्ष देख लो जिससे 
अजामिल भी मृत्यु-पाश से छट गया । भगवान्‌ के गुण-कर्म तथा नामों का कीतेन 
सभी पापों को नष्ट करने में समर्थ है। ( म्रियमाण अजामिल ने नारायण नाम 
से अपने पुत्र का विक्रोशन करके भी मुक्ति पा लो । ) 

तस्मात्‌ सद्धीत॑न॑ विष्णोजंगन्मङ्भलमंहसाम्‌। ` 
सहतामपि कोरव्य विद्ध्येकान्तिकनिष्क्रतिम्‌॥ ( माऽ ६.३.३१ ) 
यहाँ शंका होनी स्वाभाविक है कि फिर धर्मशास्त्रज्ञ लोग सब पापों का 
प्रायश्चित्त भगवस्तामोच्चारण को ही क्यों नहीं बताते ? अतिकष्टसाध्य द्वाद- 
शाब्दादि ब्रत क्यों बतलावे हैं ? इसका समाधान भी वहीं किया गया है: 

प्रायेण वेद तदिदं न महाजनोऽयं देव्या बिमोहितमतिवंत -माययाऽलस्‌ । ` 

त्रय्यां जडीक्कतसतिमंधुपुष्पितायां वेतानिके महति कमंणि युज्यमानः ॥ 

eR | | | _( भागवत ६.३.२५ ) 


अर्थात्‌ प्रायः द्वादश भागवतजनों को र छोड़कर म महाजन, गे Ris. 
भागवतधर्म का महत्त्व नहीं जानते; क्योंकि देवी भाया से उको मति सोहत. 
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होती है । मधुपुष्पिता त्रयी में पुष्पस्थानीय अर्थवाद से मनोरम कर्मपरक त्रयी में ही 
उनकी मति जड़ीकृत रहती है। अतएव वे बड़े कर्मों में ही श्रद्धा से युज्यमान 
होते हैं । छोटे कर्मों में उन्हें श्रद्धा ही नहीं । 


वस्तुतः यहाँ मन्वादि घर्माशास्त्रकारों को “अज्ञ महाजन नहीं कहा गया है, 
क्योंकि वे भी द्वादश भागवतों में ही हैं । स्वयम्भु तथा नारद भी स्मृतिकार हैं । 
अतः महाजन से वड़े शास्त्रज्ञ का ही ग्रहण समझना चाहिए। अतः जसे मृतसंजीवनी 
औषधि को न जाननेवाले वेद्य रोगनिवारणार्थ त्रिकटु और निम्बादि ओषध बतछाते 
हैं, वेसे ही भागवतधमं का महत्त्व न जाननेवाले धर्मशास्त्रज्ञ ही इच्छु, चान्द्रायणादि 
प्रायद्चत्त बतलाते हैं । मस्वादि धर्मशास्त्रकार यद्यपि परम तत्त्वज्ञ थे; फिर भी 
उन्होने पाप-निवारणार्थ द्वादशाब्दादि कठोर प्रायश्चित्त ही बताया, भगवन्नामो- 
चारण नहीं; क्योंकि वे जानते थे कि संसार के बड़े-बड़े लोगों की भी बड़े-बड़ 
कर्मों में श्रद्धा होती है, छोटों में नहीं । बड़े-बड़े मन्त्रों में श्रद्धा होती है, छोटे 
मन्त्रों में नहीं । इसलिए वे इसके ग्राहक नहीं हैं । 


` ` आजकल भारत में प्रायः सभी राम, कृष्ण आदि नाम उच्चारण करते 
ही रहते हैं। कई लोग तो खूब पाप करते हैं; दुराचार सुरापान, मांस-भक्षण 
चोरी, बेईमानी भी करते हैं और खूब नाम भी जपते हैं। वर्षों तक ऐसा करते 
रहने पर भी उनमें कोई परिवर्तन नहीं दीखता। अतः यदि किसीसे ब्रह्महत्या 
या सुरापान आदि हुआ और ध्रायश्चित्त करने की भी इच्छा हो, तो उसे कठोर 
ब्रत, कर्म, यज्ञ या दान का उपदेश करने पर ही श्रद्धा होती है । भगवन्नाम तो वह 
यदा-कदा उच्चारण करता ही रहता है, अतएव उसमें श्रद्धा नहीं होती । कठोर 
ब्रतों के करने पर उसे विश्वास भी होता है कि 'हाँ, हमारा पाप मिट गया होगा । 
ऐसे अधिकारियों का वाहुल्य होने से ही वसा उपदेश है । 


इस तरह यद्यपि भगवन्नाम से ही सव प्रकार के पापों का प्रायश्चित्त हो 
जाता है; फिर भी ऋषियों ने विभिन्न दान, ब्रत, यज्ञादिख्प प्रायरिचित्त पापों 
के नाशार्थ निर्धारित कर रखा है । इतना हो नहीं, कई पापों को ऐसा भी माना 
है कि उनका कोई प्रायरिचित्त ही नहीं होता। जसे : प्रत्यन्त-गमन ( विलायत- 
यात्रा ) के सम्बन्ध में लिखा है कि प्रायद्चित्त द्वारा शुद्धि करने पर भी उसको 
जाति में नहीं लिया जां सकता : झोषितस्याऽ्प्यसङ्ग्रहः । ` 


पण्डितराज जगन्नाथ ने भी कुछ आचरणों को प्रायरिचित्त-प्रसरणपयातीत 


कहकर उन्हें करनेवालों के उद्धाराथं गंगा का आगमन बतलाया दवै: 


अपि प्रायदचित्तप्रसरणफ्थातीतचरितान्‌। | 
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यद्यपि भगवश्नाम, ध्यान आदि भी प्रायश्चित्त-प्रसरणपथातीतचरितों का उद्धार 
करनेवाले हैं । इन दोनों दृष्टियों का समन्वय भी इस दृष्टि से हो जाता है कि 
पारलोकिक भुक्ति-मुक्ति के उपयुक्त अपेक्षित शुद्धि भगवन्नाम, गंगास्तानादिः से हो 
जाने पर भी व्यावहारिक-सामाजिक शुद्धि के लिए धर्मशास्त्रोक्त प्रायश्चित्त ही 
आवश्यक हैं । ब्रह्महत्या, सुरापान, स्वर्णस्तेय, गुरुपत्नी-गमनादि ऐसे पाप हैं कि 
जिनकी भगवन्ञामादि द्वारा पारलोकिक शुद्धि हो जाने पर भी सामाजिक शुद्धि 
के लिए धमंशास्त्रोक्त प्रायरिचित्त ही अपेक्षित हैं । कठिन प्रायर्चित्त के कारण ही 
लोगों को उन कमों से भय होता है। भगवल्नामादि सरलू-सुगम प्रायर्‍्चित्त होने 
पर तो वह भय निवृत्त हो जाता है और ऐसे लोग सरल प्रायश्चित्त होने से निर्भ- 
यता से पाप करते हैं। वेसा पाप ही नामापराध कहलाता है। ऐसे लोग नाम भी 
जपते रहते हैं और पाप भी करते रहते हैं। यही कारण है कि भागवतजन भी 
व्यवहार में व्यापक व्यावहारिक प्रायश्चित्त ही करते हैं। जसे कि सूत उग्रश्रवा 
के वध होने पर वलरामजी ने भी ऋषियों की सम्मति से धमंशास्त्रोक्त ही 
प्रायश्चित्त किया था। तभी तो मनु, वसिष्ठ, नारद, यम, आदि परम भागवत 
एवं भागवतधमं के ज्ञाता होने पर भी अपनी स्मृतियों में विभिन्न तप, ब्रत आदि 


का विधान करते हैं । 
यद्यपि कहा जा सकता है कि 'भगवज्नाम आदि से व्यावहारिक शुद्धि भी 
उक्त है। जसे : 
यन्ामधेयभवणानुकोतंनात्‌ यत्प्रह्नणात्‌ यत्स्मरणादपि क्वचित्‌। 
इवादोऽपि सद्यः सवनाय कल्पते कुतः पुनस्ते भगवन्नु दशनात्‌ 


“गवन, आपके नाम का श्रवण, अनुकीतँन ओर आपके प्रणाम तथा स्मरण से 
चाण्डाल भी सद्धः सवन, ज्योतिष्टोमादि यज्ञों तथा तद्गत प्रातःसवन माध्यात्न- 
सवन आदि का अधिकारो हो जाता है। फिर आपके दर्शन से कितना दिव्य पुण्य 
होता है, इस सम्वन्ध में कहना ही क्या है !' किन्तु यह ठीक नहीं है; क्योंकि 
शास्त्रों के अनुसार द्विजाति ही वदिक यज्ञो तथा सवनों का अधिकारी होता है। 
असंस्कृत द्विजाति, शूद्र आदि उसके अधिकारी नहीं होते, तो फिर चाण्डाल का 
तो कहना ही क्या हैं । इप्तीलिए वेदिक कमों के अधिकार वणंमूलक होते ह ओर 

होता है। कमं भी जन्म द्वारा ही वर्ण-परिवर्तन का 


| भी जन्ममूलक ही मान्य न 

तु बनता है । सीधे चाळू जन्म में कर्म द्वारा जाति परिवर्तित नहीं होती । 

अतएव उक्त वचन के 'सद्यः' शब्द का दिं-नि-जन्मान्तरमेव अर्थ है । अर्थात्‌ 

इवाद '( चाण्डालं ) भी शीघ्र ही अर्थात्‌ दो ही तीन जम्मों में सवनाहं द्विजातिः 
जन्म॒ पाता द्वै। शीघ्रता अपेक्षाकृत ही ग्राह्म है। इस दृष्टि से जहाँ चाण्डाल 
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सेकड़ों जन्मों में द्विजाति-जन्म पाता है, वहीं श्रीभगवन्नाम की महिमा से दो- 
तीन जन्मों में ही वह द्विजाति हो जाता है, तो उसे शीघ्रता ही कहनी चाहिए । 
श्रीमद्भागवत तथा अन्यत्र भी व्यास, नारद आदि द्वारा भगवन्नाम की महा 
महिमा का वर्णन होने पर भी उन लोगों ने वर्णाश्रम-धर्म के आचरण पर पूरा 
बल दिया है। वेसे तो ज्ञान एवं ध्यान सभी पापों को नष्ट कर देते हैं : 


ज्ञानारिनः सर्वकर्माणि भस्मसात्‌ कुरुतेऽजञुन । 
अतिपातकयुत्तोऽपि ध्यायन्निमिबमच्युतस्‌ ॥ 
सुयस्तपस्वी भवति पडक्तिपावनपावनः ॥ 


पर उसके भी कितने अधिकारी हैं ? इसीसे श्रीभगवन्नाम में पूर्ण विश्वास रखने- 
वाले भी शास्त्रोक्त चान्द्रायणादिरूप प्रायश्चित्त इसीलिए करते हैं कि स्वाधीन 
भी सिंह को स्व-शएंगालादिनिवारणा्थं प्रयुक्त नहीं किया जाता; मच्छर हटाने के 
लिए नारायणास्त्र, पाशुपतास्त्र का प्रयोग नहीं किया जाता। इसीलिए आज भी 
सवत्र भारत के काशी, मथुरा आदि पुरियों में विभिन्न पापों के ध्मंशास्त्रोक्त 
प्रायश्चित्तों का ही अनुष्ठान होता है। बड़े-बड़े ब्रतों के करने के भय से पाप से 


निवृत्ति भी होती है। अतिसरल नामोच्चारण ही प्रायर्चित्त होगा तो निर्भय 
होकर लोग पाप में प्रवृत्त हो सकते हैं। 


इसीलिए नामापराघ के प्रसंग में कहा है कि अत्यन्त असत्‌ लोगों के सामने 
नाम की महिमा वर्णन करना नामापराघ है। इससे वे नाम से अनायासेन सब पाप 
नष्ट हो जायेगे, ऐसा समझकर पाप कर सकते हैं। अतः नाममाहात्म्य-ज्ञान से सबकी 
मुक्ति हो जायगी, यह समझकर भी पापनिवारणार्थ श्रीभगवन्नाम का प्रयोग न करके 
अन्य प्रायरिचत्तों का विधान किया गया है, यह भी श्रीधरस्वामी ने कहा है । 
- फिर भी सिद्धान्ततः भगवन्नाम सब पाप:तापों का न शक, सब घर्मो का प्रापक, 
अगवत्‌-तत्व का ज्ञापक एवं बोधक है, यह वेद, वेदान्त, पुराण एवं धर्मशास्त्र का 
सुविचारित मत है। यही समझकर सुधी लोग भगवान्‌ की भक्ति करते हैं। भक्त 
लोग यमदण्ड के अधिकारी नहीं होते । यदि उनसे कुछ पातक बनता भी है, तो 
भगवान्‌ के गुणानुवाद से वह नष्ट हो जाता है। 
निष्कर्ष यह है कि इस तरह भगवद्भक्ति, भगव्नामोच्चारण, भगवत्‌ 
तत्त्वज्ञान परम धम, परधर्म ( उत्कृष्ट घर्म ) है-यह मान्य होने पर भी 
शास्त्रीय विधि से विहित धमे है, निषेध से निषिद्ध अघम है इसका खण्डन नहीं 


होता । तभी तो यमदूत, विष्णुदूत दोनों ने अजामिल को पातकी माना । शुद्धि के 
स में दोनों का मतभेद था। यमदूतों के अनुसार धरमशास्त्रोक्त प्रायश्चित्त 
न करने के कारण पृत्राद्वान के प्रसंग 


ग से उच्चरित नारायण नामोच्चारण से 





शास्त्रोक्त धमे एवं भगवन्नाम ॒ १३७ 


उसकी शुद्धि नहीं हुई। विष्णदतों के अनुसार नारायण के नामाभास से भी उसकी 
शुद्धि हो गयी; क्योंकि वह भी शास्त्रानुसार पापों का निवर्तक है ही। घमं- 
शास्त्रोक्त चान्ट्रायणादि पाप के निवतेक नहीं हैं, यह भी विष्णुदरतों ने नहीं कहा । 
हे, यह्‌ अवश्य कहा गया है कि प्रायश्चित्तों से पाप नष्ट हो जाने पर भी वासना- 
वशात्‌ पाप की ओर मन जाता है और उस वासना का .क्षय भगवान्‌ के घ्यान 
एवं उपासना से ही होता है। श्रीधगवन्नाम से भगवान्‌ की स्मृति हो सकती है, 
अतः र वासना-क्षय भी हो सकता है । अतः यह चाद्धायणादि से भी 
उत्कृष्ट है । 


तस्मात्‌ सिद्ध है कि वेद, वेदान्त धमंशास्त्र, रामायण, महाभारत तथा भाग- 
वतादि समस्त पुराणों का परस्पर समन्वय ही है। उनमें मतभेद की कल्पना 
तात्पर्यज्ञान न होने से ही होती है। इसीलिए मीमांसादृष्टि से समन्वय किया 
जाता है। अन्यथा मन्त्रं, ब्राह्मणों, उपनिषदों में भी पर्याप्त मतभेद प्रतीत होगा । 
इमीलिए पूर्वोत्तर-मीमांसा द्वारा समन्वथ किया गया है । मिताक्षरा, हेमाद्रि, वीर- 
मित्रोदय आदि निवन्धग्रन्थों में शञास्त्रवचनों का विरोधःपरिहार करके समम्वय 
किया गया है । 


श्रीमद्भागवत में कई स्थानों पर वेदों और बेदिकों की विन्दा-सी प्रतीत 
होती है । जसे : । 


त्रय्यां जडीक्ृतमति - मंधुपुष्पितायाम्‌ । ( ६.२.२५ ) 

एवं व्यवसितं केचिदविज्ञाय कुबुद्धयः । 

फलत कुसुमितां न वेदज्ञा वदन्ति हि॥ 

कामिनः कृपणा लुब्धाः पुष्पेषु फलबुद्धयः । 

अर्निमुरधा धुमतान्ताः स्वर्लोकं न विदन्ति ते॥ 

न ते सामज्भः जानन्ति हृदिस्थं य इदं यतः । 

उक्थशास्त्रा ह्यसुतृपो यथा नीहारचक्षुषः॥ ( ११.२१.२६-२८) 


अर्थात्‌ मधुवत्‌ पुष्पिता वेदत्रयी में जड़ीकृत बुद्धिवाळे कमंकाण्डी लोग परमम नहीं 
जानते ¦; अग्निमुग्ध धूमता में हो जिनका परयंवसान होता है, ऐसे वे कमठ लोग 
अपने स्वरूपभूत आत्मलोक को नहीं जानते । उक्थशास्त्र कर्मकाण्डसम्बन्धी स्तोत्र, 
शस्त्र ( शंसन करनेवाले मन्त्रसमूह ) में लगे नीहार ( कुहरा ) क से आवृतचक्षु 
होने से वे प्राणपोषण-परायण मेरा मन्तव्य नहीं जानते । इस तरह र से केः 
काण्डियों की निन्दा की गयी है । गीता में भी कहा गया है : 

रेगुण्यविषया वेदा निस्त्रेगुण्यो भवाजुन। 

यावानथं उदपाने सर्वतः सम्म्लुतोदके ॥ 









३३८ विधार-पोयूष । घारतोय राजनीति 


तावात्‌ सर्वेषु वेदेषु ब्राह्मणस्य विजानतः । 
यासिमां . पुष्पितां वाचं प्रवदन्त्यविपश्चितः ७ 
वेदवादरताः पार्थं नान्यदस्तीति वादिनः ॥ 
नाहं वेदैनं तपसा न दानेन न चेज्यया 
दाक्य एवंविधो प्रष्टुं दृष्टवानसि मां यथा॥ 


अर्थात्‌ वेद त्रेगुण्य संसार का ही प्रतिपादन करते हैं । अजुन तुम निस्त्रेगुण्य हो 
जाओ । समुद्रप्राप्ति होने पर वापी, कूप आदि में जितना प्रयोजन रह जाता है, 
ब्रह्म जानने पर वेद का भी उतना ही प्रयोजन रह जाता है। अर्थात्‌ जसे मधुर 
जलपूणं समुद्र मिलने पर वापी, कूप आदि का कुछ भी प्रयोजन नहीं रहता वसे 
ही ब्रह्म जान लेने पर वेद का कुछ भी प्रयोजन नहीं रहता । वेदों से, यज्ञों से, दान 
या तप से मेरी प्राप्ति नहीं होती । 


हे वस्तुतः यह कोई नयी बात नहीं । वेदोंग्उपनिषदों में भी यही बात कहा 
गया है: 


न करमंणा न प्रजया धनेन त्यागेनेके अमृतत्वमानशुः । प्लवा ह्येते अदृढा यज्ञ- 
रूपाः । नीहारेण प्रावृता जल्प्या च। उक्यशासशचरन्ति। ऋचो अक्षरे परमे व्योमन्‌'` ` 
यस्तन्न वेद कि ऋचा करिष्यति । नायमात्मा प्रवचनेन लभ्यो न मेधया न बहुता श्तेन। 
अर्थात्‌ कर्म, प्रजा, घन आदि से अमृतत्व नहीं मिलता । यज्ञ आदि अदुढ़ नौका के 
तुल्य संसार से तारने में असमर्थं हैं । कमेंकाण्डी तत्त्व नहीं जानता । जो ब्रह्म को 
नहीं जानता, वह ऋग्वेद पढ़कर कया करेगा ? ऐसे सहस्रो वचन उपस्थित किये 
जा सकते हैं, किन्तु उनका तात्पयं न समझने से लोग वर्णाश्रमानुसारी श्रौत-स्माते 
धमं की निन्दा तथा उपेक्षा करते हैं । 


बस्तुतः उक्त वाक्यों का वेद एवं वेदोक्त कर्मे आदि की निन्दा में तात्पर्य 
नहीं । किन्तु उन कमजड़ों निरीश्वरवादी जरन्मीमांसको की निन्दा करके त्याग, 
वेराग्य एवं धर्मकर्मानुष्ठान द्वारा ईर्वराराधना में प्रवृत्त करना ही उक्त वाक्यों 
का तात्पर्यां है। वेदिकों का प्रसिद्ध सिद्धांत है : 
तहि निन्दा निन्द्यं निन्दितुं प्रवर्तते, किन्तु स्तव्यं स्तोतुम्‌ । 

निष्दा का तात्पये निन्दा में न होकर विधित्सित अर्थ की स्तुति में होता हैं । 

' मम्त्रसंहिता में ही कमें और उपासना की निन्दा करनेवाला मन्त्र 
मिलता हैं : रा “2 -म | 
ततो ,भूय इच तमो. य उ .विद्यायां रताःः॥ 





धास्त्रोक्त धर्म एवं भगवन्नाम ३३९ 
भर्थात्‌ वे लोग अन्धतम में प्रवेश करते हैं, जो अविद्या यानी विद्या-उपासना से 


भिन्न एवं उपासनासदृश वेदवि हित कर्म में लगे हैं और उनसे भी अधिक तम में वे 
प्रवेश करते हैं जो उपासना में लगे हैं । 


जव वेद के अधिकांश भाग में कमं और उपासना का ही विधान है तब 
उन्हींकी निन्दा में वेद का तात्पर्य कैसे हो सकता है ? अतः स्पष्ट है कि उक्त 
वचन का तात्पर्य कर्म-उपासना की निन्दा में नहीं, किन्तु विधित्सित कमं-उपासना 
के समुच्चय में ही है । 


विद्यां चाविद्यां च यस्तद्वोदोभयं सह। 
अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययामृतमश्नुते ॥ 


अर्थात्‌ जो विद्या-उपासना और अविद्या-कमं दोनों का साथ-साथ अनुष्ठान करता 
दै, वह अविद्या द्वारा मृत्यु पाशविक कमं का अतिक्रमण कर विद्या से अमृतत्व की 
प्राप्ति कर लेता है । 


इसी प्रकार अनेक प्रसंग समझे जा सकते हैं । 'सांख्यकारिका' में कहा गया 
है : वृष्टवदानुश्षविकः अर्थात्‌ जेसे लौकिक चिकित्साकर्म से ऐकान्तिक ( निदिचत ) 
आत्यन्तिक ( अवश्यंभावी ) दुःखनिवत्ति नहीं होती, वैसे ही आनुश्रविक वेदिक 
उपाय से भी ऐकान्तिक-आत्यन्तिक दुःख की निवृत्ति नहीं होती । किन्तु सांख्य- 
कोमुदीकार वाचस्पति मिश्र ने स्पष्ट किया कि यह कर्मकाण्डरूप आनुश्रविक उपाय 
के सम्बन्ध में ही समझना चाहिए; वेदिक तत्वज्ञान, उपासनादिरूप उपाय के 
सम्वन्ध में नहीं । क्योंविः न स पुनरावतंते, न स पुनरावतंते इत्यादि श्रुतियों के 
अनुसार उपासना, ज्ञान आदि से तो पुनरावतंन रहित मोक्ष की प्राप्ति स्पष्ट ज्ञात 
होती है। अतः ज्ञानादि आवुश्रविक उपाय तो ऐकाम्तिकआत्यन्तिक दुःखनिवृत्ति 
का हेतु है ही । इतना ही क्यों, पुवोबित मन्त्रों के अनुसार कम भो उपासना के साथ 
समुच्चित होकर मृत्युनिवारण ओर अमृतत्वप्राप्ति का साघन कहा ही गया है। 
उपनिषदों एवं ब्रह्मुत्र में यह स्पष्ट कहा गया है कि निष्काम यज्ञ, तप, दान, 
आदि का तत््वज्ञानःप्राप्ति के लिए अनुष्ठान करना चाहिए । अतः उनका फल 
केवल स्वर्गादि नहीं, किन्तु तत्वज्ञान द्वारा मोक्षप्राप्ति भी हू । 


तमेतमात्मानं ब्राह्मणा विविदिषन्ति यज्ञेन दानेन तपसा अनाशकेन । 


अर्थात्‌ ब्राह्मण लोग इस आत्मा को यज्ञ, तप, दान एवं अनशन, चार्द्रायणादि ब्रत _ 


से जानना चाहते हैं । 


यहाँ किष्हीं आचायों के अनुसार यज्ञादि का फल ब्रह्मज्ञान की तीब्र | ५ 
इच्छा ही है। किन्हीके अनुसार इष्यमाण वेदन ( तत्त्वज्ञान ) यज्ञादि का फछ__ 






३४० विचांर-पौयूष । भारतीय राजंनोति 


है। गीता में जब कि भगवान्‌ अजुंन के लिए तस्माच्छास्त्रं घ्रभाणं ते के अनुसार 
`कतेव्य-अकतंव्य कर्म के निर्णय के लिए शास्त्र को ही आदरणीय कहते हैं तो 
स्वयं शास्त्रमूर्घन्य वेद की निन्दा केसे कर सकते थे ? यदि भगवान्‌ वेद से विदित 
न होते तो कसे कहते कि सब वेदों से मैं ही वेद्य हूँ : बेदेशच सर्वेरहमेच वेद्यः। वेद- 
उपनिषद्‌ भी कहती है कि सभी वेद परमानन्द ब्रह्म का हो निरूपण करते हूं: 
सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति । 


अतएव नाहं वेदेन तपसा का स्पष्ट अर्थ है कि भक्ति-श्रद्धा विना केवल 
वेद, यज्ञ, तप आदि से भगवान्‌ की प्राप्ति नहीं होती। भक्ति-श्रद्धासहित वेदों से 
तो भगवान्‌ की प्राप्ति होतो ही ह। भगवद्दरणनिरपेक्ष प्रवचन, मेधा तथा श्रव- 
णादि द्वारा भगवान्‌ की प्राप्ति नहीं होती । भगवद्वरणसहित प्रवचन आदि से तो 
भगवान की प्राप्ति होती ही है। 


'इस सम्बन्ध में एक लोकप्रसिद्ध दोहा स्मरणीय है : 


राम नाम इक अंक है, सब साधन हैं शुन्य । 
अंक रहे दस गन है, अंक गये सब शून्य 0 


श्री रामनाम अंक है, सब साधन शून्य हैं, अंक के बिना शुन्य शून्य ही है, 
पर अंक रहने पर शून्य निरथंक नहीं होता । शून्य जितना अधिक होता है, अंक 
को उतना ही अधिक बहुमूल्य बनाता है। अंक के सामने एक शून्य हो तो १० 
दस हो जाते हूं, दो हों तो १०० सौ हो जाते हैं, तोन हों तो १००० सहस्र हो 
जाते हैं। इसी तरह 'श्रीभगवन्नाम के साथ यज्ञ, तप, दान आदि साधन होते हैं 
तो उनका महत्त्व बहुत बढ़ जाता है। लेकिन भक्ति, नाम आदि न हों तो जेसे 
एक अंक न रहने पर भी संकड़ों शुन्य शुन्य ही रह जाते हैं, बेसे ही सब साधन 
शून्यफल ही रह जाते हैं। 


नामसङ्गीतंनं यस्य सवंपापप्रणाशनम्‌ । 
प्रणामो डुःखशमनस्तं नमामि हारि परम्‌ ॥ 


ब्रहमसुत्र ( अध्याय ३, पाद ४, अधिकरण १६) में ब्रह्मचारी, वानप्रस्थ, 

संन्याशी के अवकीर्णी ( स्वेच्छापूवंक ब्रह्मचयं-रष्ट होने पर प्रायरिचित्त का 

विचार किया गया है। उपनुर्वाण ब्रह्मचारी के समान ही नेठिष्क ब्रह्मचारी के 
क लिए भी प्रायश्चित्त कहा गया है । इसी तरह वंखानस के लिए भी १४ रात्रि का 
8 7 िधान कर सोमलताभिम्न तृण, वृक्ष-बहुळ जङ्गल को जळ देकर वृद्धि 
करन का विधान कहा गया है । रत्प्रभाकर ने विशेष रूप से संन्यासी के 
.  `छिएभगवान्‌ का रूप बताया दै। 
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शंस्त्रोक्त धर्म एवं भगवन्नाम २४१ 
सर्वेपापप्रसत्तोऽपि घ्यायन्निमिषमच्युतम्‌ । 
भुयस्तपस्वी भवति पड्क्तिपावन एव च॥ 
उपपातकसङ्घेषु पातकेषु महत्सु च। 
प्रविण रजनीपादे ब्रह्मध्यानं समाचरेत्‌ ॥ 
मनोवाक्कायजान्‌ दोषान्‌ ज्ञानोत्थानप्रमादजान्‌ । 
सर्वान्‌ दहति योगाम्निस्तुलराशिमिवानलः ॥ 
नित्यमेव प्रकुर्वीत प्राणायामास्तु षोडश । 
अपि श्र.णहन मासात्‌ पुनात्यहरहः कृतः॥ 
अर्थात्‌ एक निमिषभर भी अच्युत का ध्यान करने पर परमतपर्वी एवं पं क्तिपावत 
हो जाता है। उपपातकों और महापातकों में भी चतुर्थं प्रहर में ब्रह्म का ध्यान 
करना चःहिए । अज्ञान या प्रमाद में होनेवाले मानस, वाचिक, कायिक सभी दोषों 
को योगार्नि इस प्रकार नष्ट कर देता है जैसे सामान्य अग्नि तुलूराशि को नष्ट 
कर देता है। नित्य ही षोड़श प्राणायाम करने चाहिए । ऐसा प्रतिदिन मासभर 
करने पर भ्रूणहत्या करनेवाला भी पवित्र हो जाता है। फिर भी अन्त में १२वें 
अधिकरण में कहा गया है : | 
बहिस्तुभयथापि स्मृतेराचाराच्च । ( ब्रह्मसूत्र ३.४.४३) 
४३वें सुत्र में कहा गया है कि उक्त प्रायरिचित्तों मे पारलौकिक शुद्धि होने 
पर भी उसकी लोकिक शुद्धि नहीं होती । इसीलिए समाज में वे ग्राह नहीं होवे । 
उनको यज्ञ, अध्ययन, विवाहादि में ग्राह्यता नहीं होतो। अतः व्यवहार में शिष्टों 
द्वारा उनका बहिष्कार हो उचित है; क्योंकि वसी हो स्मृति और वसा ही शिष्टाः 
चार भी है: 
आरूढो नेष्ठिकं धमं यस्तु प्रच्यवते पुनः। 
प्रायश्चित्त न पश्यासि येन शुदृध्येत्‌ स आत्महा ॥ 
आखूढपतितं विप्रं मण्डलाच्च विनिःसृतम्‌ । ` 
उद्बद्धं कृमिदष्टं च स्पृष्ट्वा चान्द्रायणं चरेत्‌ ॥ 
इस प्रकार स्पष्ट है कि शास्त्रोक्त धर्म और भगवन्नाम-माहात्म्य में किसी 
प्रकार का असामञ्जस्य नहीं है । 


प्रथम' भाग समाप्त 


३१ 








विचार-पीयूष 


द्वितीय माग : भाधुनिक वाद 


१, क्या वेदा-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष १ 


प्रमेय की सिद्धि प्रमाण पर निर्भर होती है । प्रमाणशुन्य विचार, वाद, सिद्धान्त 
सब अप्रामाणिक, भ्रान्त, विनइवर और हेय भी समझे जाते हैं । जसे रूप जानने 
के लिए निर्दोष चक्षु, गन्ध के लिए प्राण, शब्द के लिए श्रोत्र, रस के लिए रसना, 
स्पर्श के लिए त्वक्‌ और सुख-दु:ख के लिए मन प्रमाण अपेक्षित हैं, वेसे ही अनुमेय 
प्रकृति, परमाणु आदि के ज्ञान के लिए हेत्वाभाक्षों पर अनाघृत, व्यभिचारादि- 
दोषशुन्य व्याप्तिज्ञान या व्याप्य हेतु पर आधृत अनुमान अपेक्षित होता है । ठीक 
इसी प्रकार धर्मे, ब्रह्म आदि अतीन्द्रिय और अननुमेय पदार्थों के ज्ञान के लिए 
स्वतन्त्र शब्द-प्रमाण अपेक्षित है । संसार में सर्वत्र पिता-माता को जानने के लिए 
पुत्र को शब्द-प्रमाण को आवस्यकता होती है । न्यायालयों में लेखों एवं साक्षियों 
के शब्दों के आधार पर हो आज भी सत्य का निर्णय किया जाता है। 


फिर भी वेदिक शब्द-प्रामाण्य उनसे विलक्षण है। कारण, लोक में शब्द कहां 
भी स्वतन्त्र प्रमाण नहीं होते। वे प्रत्यक्ष एवं अनुमान पर आधृत होते हैं । उनके 
आधारभूत प्रत्यक्ष तथा अनुमान में दोष होने अथवा वक्ता के भ्रम, प्रमाद, विप्र 
लिप्सा, करणापाटव आदि दोषों से दूषित होनेके कारण उनमें कहीं अप्रामाण्य भी 
सम्भव होता है। दोषशुन्य प्रत्यक्षादि प्रमाणों पर आधृत समाहित निर्दोष आप्त- 
वक्ता के शब्दों का ही प्रामाण्य होता है। किन्तु अपौरुषेय मन्त्र-ब्राह्मण रूप वेद तो 
सदा प्रमाण हो होते हैं, अप्रमाण नहीं । शब्द का प्रामाण्य संत्र मान्य है, उसका 
अप्रामाण्य वक्ता के भ्रम-प्रमादादि दोषों पर ही निभर होता है। यदि कोई ऐसे 
भी शब्द हों जो किसी वक्ता से निर्मित न हों, तो उनके वक्‍्तृदोष से दूषित न होने 
के कारण अप्रामाण्य का कारण न होने से सुतरां उनका स्वतः प्रामाण्य मान्य होता 


है । ऐसे ही उपमान, अर्थापत्ति और अनुपलब्धि प्रमाण भी मान्य हैं । ऐतिल्य, 


चेष्टा आदि कोई स्वतन्त्र प्रमाण नहीं, क्योंकि प्रवाद या ऐतिह्य यदि आप्तपरम्परा 
से प्राप्त है, तो आप्तवाक्य में ही आ जाते हैं और चेष्टादि आन्तर भावों के अनुः 
मापक होने से अनुमान में ही निहित समझे जाते हैँ । 





SD Ss माप कक. 


२४४ विचार-पोयूष । आधुनिक वाद 


जिन ग्रन्थों या वाक्यों का पठन-पाठन एवं तदर्थानु्ठान अविच्छिन्न अनादि 
सम्प्रदाय-परम्परा से प्रचलित हो और जिनका निर्माण या निर्माता प्रमाण सिद्ध 
न हो, ऐसे वाक्य या ग्रन्थ अनादि एवं अपौरुषेय ही होते हैं। मन्त्र-त्राह्मणात्मक 
शब्दराशि इसी दृष्टिकोण से अनादि-अपौरुषेय मानी जाती हैं। गो, घट, पट 
आदि बहुत से शब्द भी, जिनका निर्माण प्रमाणसिद्ध नहीं हैं और जो अनादिकाल 
से व्यवहार में प्रचलित हैं, नित्य माने जाते हैं । 


नैयायिक, वैशेषिक आदि के मतानुसार यद्यपि वर्ण एवं शब्द सभी अनित्य 
ही हैं; तथापि पूर्वोत्तर मीमांसकों की दृष्टि से वर्ण नित्य ही होते हैं । क्योंकि 'अ 
कचटतप' आदि वर्ण प्रत्येक उच्चारण में एकरूप-से ही पहचाने जाते हैं । 

अत्रच्य ही कण्ठ-ताल्वादि भेद से ध्वनियों में भेद भासता है, अतः ध्वनियों के 

अनित्य होने पर भी वर्ण स्वंत्र अभिनत एवं नित्य हैं। नियत वणो की नियत आनु- 

पूर्वी को ही “शब्द' एवं नियत शब्दों की नियत आनुपूर्वी को वाक्य कहा जाता | 
है । यद्यपि वणो के नित्य एवं विभु होने से उनका देशक्ृत तथा कालक्कत पौर्वापये 
असम्भव ही होता है और पौर्वापर्य न होने से शब्द एवं वाक्य-रचना असम्भव ही 
है; तथापि कण्ठ-ताल्वादिजनित वर्णों की अभिव्यक्तियाँ अनित्य ही होती हैं। अतः 
उनका पौर्वापय सम्भव है और उसीके आधार पर पदत्व तथा वाज़्यत्व भी वन 
जाता है। | 
यद्यपि वर्णाभिव्यक्तियों के अनित्य होने से पदों एवं वाक्यों की भी अनित्यता 

ही ठहरती है; तथापि जिन पदों एवं वाक्यों का प्रथम उच्चारयिता या ूर्वानुपूर्वी - 

निरपेक्ष आनुपूर्वी-निर्माता प्रमाणसिद्ध नहीं, उन पदों एवं वाक्यों को प्रवाहरूप से 
नित्य ही माना जाता है। रघुवंश आदि के प्रथम आनुपूर्वी -तिर्माता या उच्चारिता 
कालिदास आदि हैं, किन्तु वेदों का अनादि आचार्े-परंपरा से ही अनादि अध्ययत- 
अध्यापन चलता आ रहा है । अतः उनका निर्माता या प्रथमोच्चारयिता कोई नहीं 
है । रघुवंश आदि के उच्चारयिता हम जेसे भी हो सकते हैं, पर प्रथम उच्चारयिता 
कालिदासादि ही हैं, हम लोग तो पूर्वानुपूर्वी से सापेक्ष होकर ही उच्चारयिता हैं 
निरपेक्ष नहीं । किन्तु वेदों का कोई भी निरपेक्ष उच्चारिता या प्रथम उचतार- 
यिता नहीं है । सभी अध्यापक अपने पूर्व-पुर्व के अध्यापकों से ही वेद का अध्ययन 
या उच्चारण करते हैं, इसलिए वेद अनादि एवं नित्य माने जाते हैं । 
 गो-चटादि शब्दोंका नित्यत्व वेयाकरण एवं पूर्वोत्तर मीमांसक भी मानते 
हैं ओर शब्द की शक्ति भी जातिमें मानते हैं । इसीलिए शब्द और अर्थे का सम्बन्ध 
शक्ति या संकेत भी उन्हें नित्य ही मान्य है । 

= यद्यपि 'डित्थ', 'उवित्थ' आदि यदुच्छा-शब्दों के समान कुछ शब्द सादि भी 
Ss हैं; तथापि तद्भिन्न पुण्यजनक सभी साधु शब्द अनादि एवं नित्य ही होते हैं ।' 
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हम अनादिकाल से ही गो, घट आदि शब्दों और उनके अर्थो के सम्बन्धों का वृद्ध- 
व्यवहार-परम्परा से ज्ञान प्राप्त करते हैं। इन शक्तिग्राहक-हेतु व्याकरण, काव्य, 
कोष आदि में वृद्ध-व्यवहार ही मूर्धन्य. माना जाता है। धूम-वह्लि का सम्वन्ध 
स्वाभाविक सम्बन्ध है तथा धूम-र्वाह्ल का व्याप्तिसम्वन्ध ज्ञात होने परु ही 
घूम से वक्ति का अनुमान होता है, अन्यथा नहीं । इसी तरह शब्द एवं अर्थ का 
स्वाभाविक सम्वन्ध होने पर भी व्यवहारादि द्वारा सम्बन्ध-ज्ञान होने पर ही शब्द 
भी स्वार्थ का वोधक होता है । यद्यपि नैयायिक, वेशेषिक आदि शब्द एवं अर्थ के 
सम्बन्ध ईशवरकृत होने से शब्द अर्थ और उसके सम्वन्ध को अनित्य ही मानते हैं; 

तथापि सृष्टि-प्रलय की परम्परा अनादि होने से सभी सृष्टियों में सम्वन्ध समान- 
रूप से रहते हैं । अतः उनके यहाँ भी शब्द, अर्थ और उनके सम्वन्ध प्रवाहरूप से 
नित्य ही होते हैं । 


पूर्वोत्तर मीमांसक वर्ण, पद एवं पद-पदार्थसम्वन्ध तथा वाक्य एवं वाक्य- 
समूह वेद को भी नित्य मानते हैं । 


इतिवृत्तवेत्ता भी संसार के पुस्तकालयों में सवंप्राचीत पुस्तक ऋग्वेद को 
ही मानते हैं । लोकमान्य तिलक ने 'ओरायन' में युधिष्ठिर से भी हजारों वर्षे पूवे 
वेदों का अस्तित्व सिद्ध किया है। श्री दीनानाथ चुलेट ने कई मन्त्रों को लाखों वर्ष 
प्राचीन सिद्ध किया है । मनु, व्यास, जेमिनि प्रश्ृति ऋषियों तथा स्वयं वेद ने भी 
चेदवाणी को नित्य कहा है: वेदशब्देभ्य एवादो पृथक्संस्थाइच निमे (मनु० १.२१), 
अत एव च नित्यत्वम्‌ ( ब्रह्मसू० १.३.२९ ), वाचा विरूपनित्यया ( क्र० सं० ८.७५ ६ ), 
ओत्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः ( जे० सु० १.५ ) बादि। 

वाक्यपदीयकार के अनुसार प्रत्येक ज्ञात के र साथ सुक्ष्मरूप से शब्द का 
सहकार रहता है । कोई भी विचारक किसो भाष! में हो विचार करता है । 


न सोऽस्ति प्रत्ययो लोके यः शब्दानुगमादुते । 
( वाक्यपदीय , १ का० १२३ रछो० ) 


"जानाति, इच्छति, अथ करोति! के अनुसार ज्ञान से इच्छा एवं इच्छा 
से ही कमं होते हैं : 
ज्ञानजन्या भवेदिच्छा इच्छाजन्या भवेत्कृतिः । 
. सष्टि-निर्माग के लिए सर्वज्ञ ईश्वर को भी ज्ञान ( विचार ), इच्छा एवं 
म का अवलम्बन करना पड़ता है। जिस भाषा में ईश्वर सृष्टि के अनुकून ज्ञान 


न { उसका ज्ञान अनादि 
या विचार करता है, वही भाषा वैदिक भाषा है। ईश्वर एवं उस ह 
होता है । अतएव उसके ज्ञान के साथ होनेवाली भाषा और शब्द भी अनादि ही 
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हो सकते हैं वे ही अनादि वाक्यसमुह 'वेद” कहलाते हैं। बीज एवं अंकुर के 
समान ही जाग्रत्‌-स्वप्न, जन्म-मरण सृष्टि-प्रलय तथा कमं' एवं कर्मफल की पर- 
म्परा भी अनादि ही होती है । अनादि प्रपंच का शासक परमेश्‍वर भी अनादि ही 
होता हवै । अनादिकाल से शिष्ट ( शासित ) जीव एवं जगत्‌ पर शासन करने- 
वाले अनादि शासक परमेश्वर का शासन-संविधान भी अनादि ही होता है । बही 
शासन-संविधान वेद है। विशेष जानकारी के लिए 'वेदप्रामाण्य-मीमांसा, वेद- 
स्वरूप-विमशँः ( संस्कृत ) एवं 'वेद का स्वरूप और प्रामाण्य’ ( हिन्दी ) ग्रन्य 
द्रष्टव्य हैं । 


आजकल के विचारक विचार के नाम पर निष्प्रमाण बहुत-सा विश्वृंखल 
तथा पूर्वापर-विरुद्ध कहते और लिखते हैं । वे प्रमाण से दूर भागते हैं। स्वर्गीय 
श्री मा० स० गोळवलकर की 'विचार-नवनीत” नामक एक पुस्तक प्रकाशित है। 
उसमें उन्होंने कहा है कि “हमारी सांस्कृतिक परम्परा का दूसरा विशिष्ट पहलू 
यह है कि हमने किसी भी प्रन्थ को अपने धर्म ओर संस्कृति की एकमेव सर्वोच्च 
सत्ता नहीं माना । हमारे सभी घर्घ-ग्रन्थ मानवजीवन के एकमेव लक्ष्य के विभिन्न 
पहलुओं एवं भागों के स्पष्टीकरणमात्र हैं । संघ ने अपने विचारों को प्रकट 
करने के लिए किसी एक पुस्तक को अधिकृत रूप से न स्वोकृत किया है, न तेयार 
किया है । आगे आप कहते हैं : 'एकवार एक धार्मिक नेता ने मुझसे पुछा कि वह 
कौन-सी पुस्तक है, जिसका आप अनुसरण करते हैं ?' मैंने उत्तर दिया : 'यदि हम 
अपने आपको एक पुस्तक के शब्दों तक ही सीमित रखें तो किसी भी प्रकार उन 
मुस्लिम ओर ईसाइयों से अच्छे नहीं होंगे जिनका धर्म केवल एक पुस्तक पर टिका 
है । इसीलिए हमारी निष्ठा आदरे के प्रति है, उससे कम के लिए अथवा अन्य 
किसी के लिए नहीं ।” ( पृ० ३३२-३३ ) द 


वास्तव में प्ररनकर्ता धामिक नेता का आशय यह था कि आप जिस धमं, 
संस्क्कति या आदश की वात करते हैं, वह किसी प्रमाण पर आधत है या नहीं ? 


प्रमाण है तो वह कौन-सा है-प्रत्यक्ष, अनुमान अथवा शास्त्र ? भले ही लोकिक . 


कर्म प्रत्यक्ष-अनुमान पर निर्भर हों, किन्तु घमं, ब्रह्म एवं उसके अनुष्ठान, उपासना 
आदि तो एकमात्र शास्त्र से ही गम्य होते हैं । इसीलिए प्रत्येक परलोकवादी या 
धम-ब्रह्मवादी कोई-न-कोई धमंग्रन्थ प्रमाण मानता ही है। जैसे इस्लाम का कोई 
भक्त कुरान न मानता हो, ईसाइयत के आदर्श की बातें करनेवाला 'बाइबिल' न 
मानता हो, यह कल्पना भी नहीं की जा सकती वेसे ही जो हिन्दू-संस्क्ति के आदशों 
की रक्षा की वातें करता हो, वह किसी हिन्दू वेदादिग्रन्थों को न मानता हो, 
यह कम आइचयं की वात नहीं । यह कहना कि 'जब वह्‌. किसी पुस्तक को प्रमाण 
मानकर उसे अपनी संस्कृति का आधार मानेगा तो एक-एक पुस्तक को अपना 





वेदा-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकष ? २४७ 


आधार माननेवाले ईसाई-मुसलमान से अच्छा न होगा” ठीक नहीं। कारण, यों तो 
यह भी कहा ना सकता है, एक राष्ट्रियता का अभिमान रखनेवाला हिटलर, 
मुकोलिनी आदि भी राष्ट्रवादियों से अच्छा न कहा जा सकेगा । हमारी राष्ट्रियता 
इतर राष्ट्रियताओं से उत्कृष्ट है, यह कहना तो हिटलर आदिकों के लिए भी 
सम्भव था ही । आप अपनी राष्ट्रियता के उत्कर्ष का प्रमाण इतिहास उपस्थित 
करेगे तो क्था कोई जर्मन अपनो राष्ट्रियता का प्रमाण इतिहास उपस्थित न 
कर सकेगा ? फिर इतिहास भी तो एक पुस्तक ही है। इतना ही नहीं, आधुनिक 
इतिहास तो प्रायः जान-वूझकर अपने राष्ट्र, घमं, संस्कृति आदि के महत्त्व वर्णन 
की दृष्टि से हो लिखे जाते हैं। जर्मन-इतिहासकार लिखता है कि 'संसार का 
इतिहास जमनी के ही चनों, पर्वतो, नदियों, भूखण्डों एवं अवशेषों से आरम्भ 
होता है । 


वस्तुतः केवल पुरानी घटनाओं को ही वार-वार वर्णन करना या पढ़ना 
गड़-मुदे उखाड़ने के अतिरिक्त कुछ नहीं। अतः वह इतिहास नहीं । किन्तु उन 
घटनाओं के वर्णन को ही इतिहास कहा जाता है जिनसे अपने धम, संस्क्ृति सभ्यता 
का माहात्म्य-ज्ञान हो और जनता को आध्यात्मिक, घामिक, राजनीतिक उन्नति 
के उपयोगी शिक्षा मिल सके । आधुनिक भारतीय इतिहासोल्लेख तो प्रायः 
पाश्चात्त्यों को दुरभिसन्धियों के ही परिणाम हैं । पारचात्यों के शिष्यप्रयय भारतीय 
इतिहास-लेखक़ भी उनके प्रभाव से अछते नहीं हैं यदि आप रामायण, महाभारत 
आदि आष इतिहासों पर विश्वास करें तब तो पुस्तक मानमी ही पड़ेगी । फिर 
पुस्तक मानने से पिण्ड कसे छूटेगा ? 


आस्तिक लोग तो सर्वज्ञकल्प वेदिक व्यास, वाल्मीकि आदि द्वारा लिखित 
रामायण, महाभारत आदि इतिहासों को ही प्रमाण मानते हैं; क्योंकि विश्व 
कल्याण-कामना से प्रेरित समाधिसम्पन्न ऋषियों ने समाधि द्वारा प्राप्व ऋतम्भरा 
प्रज्ञा से स्थूल-सूक्षम, सच्निक्ृष्ट-विप्रकृष्ट सभी तथ्योका साक्षात्कार कर 
इतिहास का उल्लेख किया है । उनका इतिहास वेद के अविरुद्ध अंश में asi 
होता है । उनके आषं इतिहासों के अविरुद्ध ही अन्य भी इतिहास मान्य हो 
सकते हैं । ह 

आष इतिहास भी घटना-वर्णन अंश में ही प्रमाण होता है, धमं, 
संस्कृति या आचरण के सम्बन्ध में नहीं; क्यों कि घटना-वर्णन का ही नाम इतिहास 
है । घटनाएँ भी दोर्भाग्यपूर्ण, प्रतिकूल एवं सोभाग्यपु्णं अनुकूल दोनों La ख 
होती हैं । संसार में धम-अधमं, जय-पराजय सभी ग की घटनाएँ होती र 
हं । उनमें जनता को धर्म, संस्झति के अनुकूल घटनाओं से शिक्षा लेती चाहिए । 
रामायण, भहा भारत में रावण, दुर्योधन एव राम, युधिष्ठिर आदि के भी चरित्रों 
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का वर्णन है । सबको प्रमाण मानकर व्यवहार में लाने पर अव्यवस्था ही होगी । 
अतः रामायण से रामादिवत्‌ वर्तितव्यम्‌, न रावणादिवत्‌, महाभारतसे युधिष्ठिरादिवत्‌ 
बतितव्यम्‌, न दुर्योधनादिवत्‌ शिक्षा छेनी चाहिए । अर्थात्‌ रामायण पढ़कर यह्‌ 
निष्कर्षं निकलना चाहिए कि रामादि के समान जनता को व्यवहार करना चाहिए, 
रावणादि के समान नहीं । महाभारत से यह निष्कर्ष निकालना चाहिए कि युधिष्ठि- 
रादि के समान वर्ताव करना चाहिए, दुर्योधनादि के समान नहीं। वद्वाँ भी रामादि 
का ही व्यवहार क्यों ग्राह्य है, रावणादि का व्यत्रहार क्यों अनुकरणीय नहीं ? 
इसका भी अन्तिम उत्तर यही है कि रामादि एवं युधिष्ठिरादि का व्यवहार वेदादि- 
शास्त्रों के अनुसार था, अतएव अनुकरणीय था । रावणादि का व्यवहार वेदादि- 
बिरुद्ध होने से ऐतिहासिक होने पर भी अनुकरणीय नहीं । इस तरह अन्त में हर 
एक राष्ट्र एवं जाति को अपने धर्म, संस्कृति, सभ्यता एवं राष्ट्रियता का आधार 
कोई-न-कोई ग्रन्थ ( पुस्तक ) मानना ही पड़ता है । 


हाँ, आप एक पुस्तक का प्रामाण्य न मानें, अनेक पुस्तकों का प्रामाण्य माने 
पर कम-से-कम एक ग्रंथ तो मानना ही पड़ेगा । आप स्त्रयं मी अपनी पुस्तक में 
अनेक पुस्तकों से प्रमाणभूत वचनों को अपने मन्तव्य की पुष्टि के लिए उद्धृत 
करते हैं। भले ही पुस्तक का नाम न लें, यहाँतक कि कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट, 
कांग्रेस भी अपने-अपने मतों को पुष्टि में शास्त्रों के प्रमाणवचनों का उद्धरण देते 
हैं । कोई-कोई वड़े गौरव के साथ पुस्तकों का नाम भी देते हैं। अतः ये सदी एक 
ही नहीं, सेकड़ों पुस्तकों का प्रामाण्य मानकर ही उनका वचन उद्धुत करते 
है । फिर इस तरह आप कांग्रेसी, कम्युनिस्ट या सोशलिस्ट से अच्छे कसे सिद्ध 
हो सकेंगे ? 


वस्तुतः आप लोग एक ही नहीं, वेद से लेकर रामचरितमानस तक सेकड़ों 
पुस्तकों को प्रमाण मानते हैं; किन्तु उससे बंघते नहीं । किसो पुस्तक में आप _ 
लोगों के अनुकूल जो वचन हों, उन्हें मान लेंगे । आपके मन्तव्यों, व्यवहा रों 
के विरुद्ध जो वचन होंगे उन्हें वेखटके ठुकरा देंगे; लेकिन यह 'अर्घ-कुक्कुटी' न्याय 
है । जसे: कोई मुर्गी के आधे अंश को खाना चाहे, आधे को अण्डा देने के लिए 
रखना चाहें । विचार-विनिमथ के लिए आवश्यक है. कि जिस प्रमाण को माना 
जाय, उसे सम्पूणं इप से माना जाय । तभी उसी प्रमाण के आधार पर विपक्ष 
की बात भी मानने को वाध्य होना पड़ता है : किन्तु अपनो बात सिद्ध करने के 
लिए आप सब शास्त्रों को मानते हुए विपक्षी द्वारा प्रत्युपस्धापित उन्हीं शास्त्रों 


के वचनों के सम्बन्ध में कह देंगे : 'हम किसी पुस्तक को अपने मत का आधार 


नहीं मानते । गीता और उपनिषदों के हजारों वचनों को आप उद्धत करेंगे, पर 


जब आपके सामने गीता के ही इस तरह के वचन रखे जाये - 
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यः शस्त्रविधिमुत्सुज्य वतते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ॥ 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्याकार्य व्यवस्थितो । 
ज्ञात्वा शास्त्रविधानोक्तं कमं कतुंमिहाहसि॥ 


अर्थात्‌ 'जो शास्त्रविधि को छोड़ मनमानी काम करता है वह सिद्धि, सुख, 
परागति कुछ भी नहीं. पाता। इसलिए तुम्हारी कतंव्य-अकतंव्य की व्यवस्था 
में शास्त्र ही परम प्रभाण है। अतः शास्त्रविधान से उक्त कर्मों को जानकर ही 
उनका अनुष्ठान करो । तब कया आप उन्हें मानने से इन्कार कर देंगे ? मनु की 
खूब प्रशंसा करगे, उनके वचनों का अपने मन्तव्य की सिद्धि के लिए धड़ल्ले से 
प्रयोग करेंगे, किन्तु जव मनु का ही- _ 
घमं जिज्ञासमानानां प्रमाणं परमं भृतिः । 
अर्थात्‌ 'धमंजिज्ञासुओं के लिए परमप्रमाण श्रुति है” यह वचन आपके समक्ष रखा 


जाय तो आप उसे अस्वीकार कर देंगे! फिर ऐसा ही करनेवाले संस्कृति- 
बिरोधी नास्तिक या अर्घनास्तिक कम्युनिस्टों, कांग्रेसियों से आप अच्छे केसे सिद्ध 
हो सकेंगे ? 
वस्तुतस्तु अपने धमं, संस्कृति या संघटन का आधार किसी धमंग्रन्थ को न 
मानने से ही ईसाई-मुसलमानों से अच्छा नहीं वना जा सकता; किन्तु उनसे भी 
निकृष्ट वन जाना पड़ता है। ईसाई-मुसलमान कम-से-कम एक पुस्तक. को तो 
मानते हैं । उत्तके दीन, ईमान, संस्कृति, धर्म का कोई आधार तो है । किन्तु 
जिनकी संस्कृत का कोई आधारभूत प्रमाण ही नहीं, वे उनसे भी. गये-बीते 
समझे जायेंगे । जो किसी धमंग्रन्थ को प्रमाण नहीं मानता, उसके यहाँ मूर्ति में 
देवत्व किस प्रमाण से सिद्ध होगा ? जननाशौच, मरणाशौच का निर्णय केसे 
होगा ? उपनयन, विवाहादि संस्कार किस आधार पर होगे ? नरशिरःकपाल ह 
शंख के तुल्य क्यों न पवित्र होगा ? गोमूत्र के तुल्य ही अन्य मूत्र भी पवित्र क्यों न्‌ 
होंगे ? अन्य नदियों से गंगा ही पवित्र क्यों ? सपिण्ड-सगोत्र विवाह निषिद्ध क्यों ? 
भाई-बहन का विवाह निषिद्ध क्यों माना जाय ? शास्त्रप्रामाण्यवादी तो अपौरु- 
षेय वेद एवं आषंवचनों के आधा र पर इनकी व्यवस्था ह दै । किन्तु जो किसी 
भी ग्रन्थ को नहीं मानता, वह क्या करेगा र ? यदि किन्हीं Sh में वेदादि-घर्मश्ास्त्र 
का प्रामाण्य मान्य ही तो अन्य अंशों में प्रामाण्य क्यों नहीं ? यदि आप उन्हीं 
ग्रन्थों के किन्ही अंशों के बल पर अपनी बात की पुष्टि कर दुसरों को उसे मानने के 
लिए बाध्य करते हैं, तो उन्हीं ग्रन्थों के अन्य अंशों के मानने में आप भी क्यों नहीं 


बाध्य किये जा सकते? 
३२ | 
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कोई भी विचार-विनिमय तभी चल सकता है, जब दोनों ही पक्ष किसी 
समान आधार को लेकर साधन-बाधन में प्रवृत्त हों । इसीलिए जो शास्त्रप्रामाण्य- 
वादी नहीं है, उसके प्रति शास्त्रप्रामाण्य का उपस्थापन नहीं किया जा सकता । 

यदि अन्य राष्ट्रियताओं के संक्रुचित होने पर भी आपको राष्ट्रियता शुद्ध 
एवं उत्कृष्ट हो सकती है, तब तो इसी तरह अन्य सम्प्रदायों के आधारभुत ग्रन्थों 
के पौरुषेय होने से उनमें भ्रम-प्रमादादि-दूषणमूलकता हो सकती है । किन्तु 
अपौरुषेय, ईश्वरीय निःश्वास से निगंत, अकृत्रिम शब्दराशि वेद में तो शुद्धता, 
पर्णता, निर्दोषता एवं पूर्ण प्रामाणिकता हो ही सकती है। फिर वेदादि-शास्त्रों को 
संस्कृति का आधार मानने से पौरुषेय ग्रन्थवाले अन्य सभीकी अपेक्षा आपमें 
अच्छाई क्यों नहीं हो सकती ? 


शास्त्रहीन राष्ट्रियता 


आप कहते हैं कि “प्रेरणा का वास्तविक एवं चिरकारिक स्रोत राष्ट्रियता 
की शुद्ध सावना से ही प्राप्त हो सकता है। हम सबकी पवित्र जननी भारतमाता 
के लिए जाज्वल्यमान प्रेम की भावना, एक ही माता के पुत्र होने के नाते एक एवं 
अविभाज्य भ्रातृत्व की चेतना और अपने राष्ट्र के वैभवशाली अतीत में अपने 
अनुपम सास्कृतिक उत्तराधिकार में गवं तथा अपनी भारतमाता को विशव के राष्ट्रो 
के मध्य उसके पुरातन वेभव एवं सम्मान के साथ देखते की आकांक्षा ही सतत एवं 
सशक्त प्रेरणा के रूप में कार्य कर सकती है । इस प्रेरणा से इस टेश के बड़े-से-बड़ 
आर छोटे-से-छोटे व्यक्ति भी एक साथ खड़े होकर उनमें जो कुछ श्रेष्ठतम हैं, हम 
उन्हें देश के हित में प्रस्तुत कर गकते हैं । केवल यही प्रेरणा हमारी अजेयशक्ति को 
वर्तमान संकट में पूर्णतया क्रियाशील. बनायेगी तथा अजेय एवं एकात्म भारतमाता 
के प्रेरणादायी उस स्वरूप की उन्हें अनुभूति करायेगी जिसके एक हाथ में कमल 
अर्थात्‌ उत्तम लोगों को वरदान देने की शक्ति तथा दूसरे हाथ में चक्र अर्थात्‌ 
दुष्टों को संहार करने की शक्ति होगी एवं जो साक्षात्‌ ब्रह्मतेज और क्षात्रतेज को 
मृति होगी । ( पृ० ३२२ ) | ङ 


किन्तु शास्त्रादिःप्रमाणशुत्य भावना सिवा भ्रान्ति के और कुछ नहीं । 
विधुर-परिभावित कामिनी-साक्षात्कार भ्रमरूप ही माना जाता है। गुंजापुंज में 
अग्नि की भावना करनेवाला उसमें भावनावशात्‌ कभी भी सत्य अग्नि नहीं पा 
क । प्रतीकोपांसना शास्त्रप्रमाण के आधार पर ही सफल होती है । शालि- 
ग्राम में विष्णुबुद्धि या नमंदेश्‍वर में शिवबुद्धि का मूल आधार शास्त्र ही है । विवा 
चास्त्र के प्रतीकोपासना बन हो नहीं सकती । प्रमा या यथार्थज्ञान प्रमाण से ही . 


होता हे! प्रमाण प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम आदि ही हो सकते हैं, भक्ति या भावना 
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स्वतंत्र रूप से प्रमाजनक प्रमाण नहीं । फिर भी प्रमाण-सहकृत भावना और भक्ति 
निश्चय ही बहुमूल्य हैं। संग्रहालय ( अजायवघर ) या आपण ( बाजार ) की 
मुतियों एवं मंदिर की मूर्तियों में इसीलिए भेद है कि मंदिर में शास्त्रीयविधान- 
सहक्ृत भक्तिभावना द है, अन्यत्र वह नहीं होतो । जैसे भारतीयों के लिए 
भारतभूमि माता है, वेसे ही भिन्न-भिन्न राष्ट्रोके निवासी भी देश को अपनी मातः 
भुमि या देशपिता कहकर सम्मानित करते हैं और वे भी मातृत्व की भावना लेकर 
एक साथ खड़े होते हैं। अनुपम संस्कृति के उत्तराधिकार का गरवे अन्य लोगों को 
भी होता है। कमल-वज्त्रधारिणी के रूप में भारतमाता का चिन्तन करना भी 
` भावनामात्र है। उसमें भी प्रमाणरूप से शास्त्र अपेक्षित है। वस्तुतः भारत ही 
कया, सम्पूर्ण भूमि ही विष्णुपत्नी माधवी के रूप में शास्त्रानुसार पुज्य है। तभी तो 
प्रत्येक भारतीय : 


समुद्रवसने देवि ! पवंतस्तनमण्डले । 
विष्णुपत्नि ! नमस्तुभ्यं पादस्पशं क्षमस्व मे॥ 


पवंतस्तनमण्डलवाली, समुद्रवसना धरित्री माधवी की विष्णुपत्नी रूप में पुजा करके 
ही उसपर पाँव रखता है । क्या यही वात भारत से अन्य भूमि के सम्बन्ध में भी 
नहीं कही जा सकती ? 


भगवा-ध्वज 

आप कहते हैं कि 'कोई व्यक्ति चाहे वह कितना ही महान्‌ क्यों न हो, राष्ट्र 
के लिए आदर्श नहीं बन सकता । श्रीराम की लोग इष्टदेव के रूप में पूजा करते 
हैं । इसीलिए भगवा-घ्वज को परम सम्मान के अधिकार-स्थान पर अपने सामने 
रखा है।' ( प० ३२३-३३५ ) 

लेकिन क्या भगवा-ध्वज सार्वभौम कहा जा सकता है ? यदि कुछ लोग 
राम के पजक नहीं तो बहुत-से लोग भगवा-घ्वज के भी पूजक नहीं हैं । भारत को 
विभिन्न पार्टियों के अपने अलग-अलग ध्वज हैं । अपने-अपने ध्वजों का महत्त्वगान 
सभी करते हैं । कोई भी ध्वज भावना की दृष्ट से पुज्य होता है । भावना के बिना 
झण्डा, दण्डा दोनों की जड़ कपड़ा और काष्ठ ही तो है। भारत के विभिन्न राज्यों 
के अलग प्रकार के ध्वज होते थे। भारत-संग्राम में भीष्म, द्रोण, कर्ण, भीम ओर 
अजुंन के रथ के ध्वज पृथक्‌-पृथक्‌ थे । अजुन तो कपिध्वज के रूप में प्रसिद्ध ही 
हैं । अतः सभी हमारे पूर्वज भगवा-ध्वज को ही मानते थे, यह तो नहों ही कहा जा 
सकता । समर्थ स्वामी रामदास के संसग से श्री शिवा ने भगवा-ध्वज अपनाया ओर 
संघ ने उसीको अपना आदश मान लिया, यह ठोक है। किन्तु वह सार्वेभोम, 
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सवेमान्य नहीं कहा जा सकता । झण्डों का कपड़ा दण्डा दोनों जिस राष्ट्र में पेदा 
होते हैं वह देश, भूमि, पत्थर, वृक्ष, वन-पहाड़, नदी, किंबहुना, सम्पूर्ण संसार ही 
जड़-क्षणभंगुर हैं, सत्यवस्तु तो सर्वाधिष्ठान ब्रह्म हो है। रामायण के राम और 
भागवत के कृष्ण, विष्णुपुराण के विष्णु. शिवपुराण के शिव एक ब्रह्म ही के भिन्न- 
भिन्न नामान्तर हैं ! सभी प्रतीकों को अपेक्षा ब्रह्म या राम का महत्त्व बहुत अधिक 
है। हां, स्थूळर्दाशयों के लिए वह ब्रह्म या राम सुलभ नहीं हैं। इसलिए उनकी 
चल-अचल सूतियों तथा प्रतीकों की पुजा की जाती है। प्रतीकों, मूर्तियों में भी 
शास्त्रविधि से देवता का आवाहन, प्रतिष्ठापन किया जाता है। इसी प्रकार ध्वजो 
में भो देवता का आवाहन, प्रतिष्ठापन किया जाता है। अजुन के कपिध्वज में कपि 
हनुमात्तःस्वयं विराजते थे । कभी-कभी वे अपने गर्जन से भीम के निनाद को खूब 
आप्यापित कर देते थे । किन्तु जो शास्त्र या घमंग्रन्थ से भागता है, उसकी तो 
शुष्कभावना त्तिष्प्राण ही होती है । 


यों तो जड़वादी कम्युनिस्ट भी अपने झण्डे का सम्मान करते हैं। सभी 
राष्ट्रों के झण्डे आदरणीय होते हैं । इस दृष्टि से कोई भी ध्वज राष्ट्र का प्रतीक 
मानकर आदरणीय हो है सकता है । इतने पर भी यदि भगवा-ध्वज में असाधारणता 
बतायी जा सकती हो, तो सभी ऋषि-महषियों द्वारा स्मृतियों, पुराणों, रामायण- 
भारतादि इतिहासो, तन्त्रो, आगमों द्वारा सम्मानित वेदादि सद्ग्रन्थों की असाधा- 
रणता क्यों नहीं मान्य हो सकती ? अतः राम, कृष्ण आदि देवों तथा वेदादि 


किष्हीं घमंग्रन्थों को सर्वोपरि महत्त्व देकर भगवा-ध्वज को महत्त्व देने में कोई 
युक्ति तकं या प्रमाण नहीं है । 


“भगवा-ध्वज हमारे राष्ट्रत्व का प्रतीक है' ( पु० ३३४ ) यह कथन ही सिद्ध 
करता है कि उसके लिए प्रमाण अपेक्षित हैं। कारण, प्रतीकोपासना निश्‍चय ही 
प्रमाण-सापेक्ष है । ध्वज स्वयं प्रत्यक्ष अनुमान, आगम आदि प्रमाणों में से कोई 
प्रमाण नहीं है । भावनावाला भक्त भावना के साथ उसकी पूजा करता रहे, वह 
उ3से भले ही प्रेरणा लेता रहे, पर वह सप्रमाण होने पर ही सजीव हो सकता 
है । प्रमाण के बिना तो निर्जीव ही रहता है । 


क्या शिखा-यज्ञोपवीत का कुछ मूल्य नहीं ? 


शास्त्र के बिना घमं सिद्ध नहीं होता । शास्त्र का प्रामाण्य अंगीकार न 
करनेवाले धमस्वरूप के निर्णय में कभी भी सफल नहीं हुए। आप 'विचार” 
नवनीत ( पृ ३३४-३५ ) में लिखते हैं कि 'हुमारे देश के कुछ लोग पवित्सुत्र 
यज्ञोपवीत धारण करते हैं जब कि कुछ लोग घारण नहीं करते । कुछ चोटी 


रब हैं, तो कुछ नहीं। ये वस्तुएँ उनके लिए कुछ अर्थ रखतो हैं जो उ्हें 
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मानते हैं। ये हसारे स्ंव्यापी धर्म के छोटे-छोटे वाह्य लक्षणमात्र हैं । इच्हींको 
धम समझ लेने का भ्रम नहीं होना चाहिए ।' इन पंक्तियों को पढ़कर आश्चर्ये 
होता है। जो हमारे धर्म-संस्कृति और राष्ट्र के उद्धारक होने का दावा करते 
हैं, जो संस्कृति और घमं का गीत गाते हैं, उनके ये विचार हैं ! 


वस्तुतः शिखा-यज्ञोपवीत हिन्दुओं के लिए सव घमों को जड़ है । शास्त्र 
का वचन है : 


सदोपवीतिना भाव्यं सदा बद्धशिखेन च । 
विशिखो व्युपवीतशच यत्करोति न तत्कृतम्‌ ॥ ( वोधायन ) 


अर्थात्‌ सदा यज्ञोपवीत धारण कर रखना चाहिए और सदा बद्धशिख 
रहना चाहिए, क्योंकि शिखा-यज्ञोपवीत के बिना जो भी किया जाता है, अकृत के 
समान व्यर्थ हो जाता है। वेदों के ८० हजार कमंकाण्डवोघक मन्त्रों एवं १६ हजार 
उपासनावोधक मन्त्रों का अधिकार प्राप्त करने के लिए ९६ चतुरंगुल का यज्ञोपवीत 
धारण किया जाता है। शास्त्रीय विधि के अनुसार शिखा-यज्ञोपवीत त्यागकरे 
केवल ४ हजार ज्ञानभ्रकाशक मन्त्रों के मर्थास्यास ही का अधिकार प्राप्त होता है । 
संन्यास में भी दण्डगत मुद्रा आदि के रूप में यज्ञोपवीत रहता ही है। उस समय 
ज्ञानमयी शिखा भी रहती है। यदि शास्त्र सिद्ध वेदिक कर्मकाण्ड का प्रतीक शिखा- 
यज्ञोपवीत का आदरं हट जायगा तो भगवा-वस्त्र या ध्वज का सम्मान भी केसे 
रह सकेगा ? 


वस्तुस्थिति तो यह है कि भगवा-वस्त्र का विधान कुछ निवृत्तिमार्गियों के 
लिए हो है, किन्तु शिखा-यज्ञोपवीत तो ब्रह्मचारी, गृहस्थ, वनस्थों तथा शंकर, 
रामानुज, िम्ब्राक, मध्व, वल्लमादि सभी सम्भ्रदायों में मान्य हैं। कांग्रेस, कम्यु- 
निस्ट, सोशलिस्ट आदि सभी पार्टियों के हिन्दू, यहाँतक कि राष्ट्रिय स्वयंसेवक 
संघ और जनसंघ के भी त्र'ह्मगादि इसका सम्मान करते हैं। फिर अनादि शास्त्र, 
सम्प्रदाय, परम्परासिद्ध वेदिक धर्म-संस्क्ृति के प्रतीक शिखा-यज्ञोपवीत को नगण्य 
समझने से कृत्रिम ध्वज का सम्मान कहाँतक टिक सकेगा ? शिखा तो हिन्द्मात्र 
का असाधारण अङ्कत्रिम झण्डा है । इसके लिए कितनी कुर्वानियाँ हुई हैं ! लाखों 
व्यक्तियोंने शिखा के बदले शिर दे दिया, पर शिखा नहीं । 


वेदों, उपनिषदों में सबंत्र वेदिक धमं-कमं, ज्ञानोपासना के लिए वेद एवं 
वेदाथं का ज्ञान आवश्यक बतलाया गया है। किन्तु उस वेद की प्राप्ति उपनयन- 
संस्कार के बिना नहीं होती । उपनयन वेदाध्ययन का अंग है, यह बात पूर्वमीमांसा 
और उत्तरमीमांसा दोनों ही के 'अपशूद्राधिकरण में भलीभांति स्पष्ट है। जमिनि, 
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व्यास, शबर, शंकर, कुमारि, रामानुज, मध्वादि सभीने इसका विस्तार से 
विवरण किया है। अतः उपनयन धमं ही नहीं, सभी वदिक-स्मातँ धर्मों का 
मूल भी है। 


शूद्र अन्त्यज आदिकों के लिए भी शिखा का विधान है ओर उनके लिए 
विशेष रूप से ऋषियों ने इतिहास, पुराण, तन्त्रों, आगमों के रूप में वेदाथ का 
प्रतिपादन कर उनके कर्मों का निरूपण किया है। जसे प्रकृति एवं योग्यता के 
अनुसार चिकित्सा की जाती है, बसे ही धमंव्यवस्था भी प्रकृति एवं योग्यता के 
अनुसार अधिकार-सापेक्ष होती हैँ । राजसुय-यज्ञ में केवल क्षत्रिय का ही अधिकार 
है, ब्राह्मण का नहीं । कई यज्ञो में शूद्र का ही अधिकार है, ब्राह्मणादि का नहीं । 


यह कैसी धमं की परिभाषा ! 


आगे आप धमे की दुहरी परिभाषा वताते हुए कहते हैं : प्रथम तो मनुष्य के 
मस्तिष्क को उचित पुनर्वासन तथा द्वितीय है सामंजस्थपूर्ण सांधिक अस्तित्व के 
हेतु विविध प्रकार के व्यक्तियों के लिए अनुकूल बनाता । अर्थात्‌ समाज-धारणा के 
लिए एक उत्तम व्यवस्था ।' पहली परिभाषा का स्पष्टीकरण करते हुए आप कहते 
हैं: 'मनुष्य का मन एक पशु के समान है, वह कितनी ही वस्तुशीं के पीछे भागता 
है और सभीके साथ एक हो जाता है। साधारणत! मन यह विचार करने के 
लिए नहीं रुकता कि क्या ठीक है और कया गलत । वह अपनी आकांक्षाओं की 
पूर्त के लिए किसी भी स्तर तक नीचे झुक सकता है। ऐसे मन के साय मनुष्य 
की साधारण पशुस्तर से उच्च उठने की सम्भावना नहीं होती । अतएव मनको 
आत्मसंयम एवं कुछ अन्य महागुणों.से संस्कारित करना है । अच्छे आचरण के वे 
लक्षण भगवद्गीता एवं हमारे अन्य पवित्र ग्रन्थों में विविध सन्दभों में उल्लिखित 
हैं। उन्होंने शरीर के लिए पाँच यमों और मत्त के लिए पाँच नियमों का वर्णन 
किया है । दूसरा है सामाजिक पहलू । मनुष्य के जीवन का सम्पूर्ण समाज के 
व्यापक हितों के साथ ताळ-मेल बेठाना चाहिए । ये दोनों ही स्वरूप एक दूसरे के 
पुरक होते हैं । 


प्रथम पहलू की परिभाषा है : यतोऽ्युदयनिःश्चेयस सिद्धिः स घमः । इसका 
यह अर्थे है कि धमं एक प्रकार की व्यवस्था है जो मनुष्य को अपनी इच्छाओंपर 
संयम रखने को प्रोत्साहित करती है और सम्पन्न भौतिक जीवन का उपयोग करते 
हुए भी देवोतत्त्त अथवा शाइवत सत्य की अनुभूति के लिए क्षमता निर्माण करती है । 


द्वितीय स्वरूप है--धारणाद घमंसित्याहुः घर्मो घारयते प्रजाः। इसका अर्थं 
दै कि वह शक्ति जो व्यक्तियों को एकत्रित जातो है और उन्हें समाज के रूप में 
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धारण करती है, धर्म है। इन दो परिभाषाओं का मेल प्रकट करता है कि धर्म 
को स्थापना का अर्थ एक ऐसे सुसंगठित समाज का निर्माण है जिसमें प्रत्येक 
व्यक्ति समाज के अन्य व्यक्तियों के साथ अपने एकत्व का अनुभव करता है तथा 
दूसरों के भौतिक जीवन को अधिक सम्पन्न, अधिक सुखमय बनाने के लिए त्याग 
की भावना से अनुप्राणित होता है एवं उस आध्यात्मिक जीवन का विकास 
करता है जो उसे सत्य, चरमसत्य की अनुभूति की दिशा में ले जाता है । 


यद्यपि यम, नियमादि गुणों द्वारा मन का परिष्कार करना परस्पर उपकार 
एवं सहानुभूति को भावना के साथ परम सत्यानुभूति को ओर बढ़ना अच्छी वस्तु 
है, इसका समर्थन शास्त्रों में मिलता है। यम-नियमादि गुणों का समर्थन भो 
शास्त्र में मिलता है। वृहदारण्यक के मधुक-ब्राह्मण के अनुसार प्रत्येक तत्त्व एक 
दूसरे के उपकार-बतलाये गये हैं । 

इयं पृथिवी सर्वेषां भुतानां मधु, अस्य पृथिव्यं सर्वाणि भुतानि मधु, यस्चाय- 
मस्यां पथिव्यां तेजोमयोऽमृतमयः पुरुषो यइचायमध्यात्मं शारो रस्तेजोमयोऽम्ृतमयः 
पुरुषोऽयमेव स योऽयमात्मेदममृतमिदं ब्रह्मेदं सर्व॑म्‌ । इमा आपः सर्वेषां भुतानां मघु, 
अयमग्निः सर्वेषां भुतानां मधु, अयमादित्यः सर्वषां सुतानां मधु। (बृ० उ० ५.५.१--३) 

. सम्पूर्ण विश्व के उत्पादन में जसे ईश्वर कारण है, बसे ही शुभाशुभ कर्म- 

जनित अद्ष्टों द्वारा समष्टि जीव भी कारण है। यही कारण है कि एक-एक 
वस्तु से बहुत-से प्राणियों को सुख मिलता है, तो बहुतों को दुःख । जिसका पुण्य 
उसके निर्माण में हेतु है, उसके लिए वह सुखजनक है । जिसका पाप उसके निर्माण 
में हेतु है, उसके लिए वह दुःख का जनक है । 

पृथिवी, जल, अग्नि, आदित्य, चन्द्र, विद्युत्‌, दिक्‌, धर्म, सत्य आदि प्रायः 
सबके उपक्रारक हैं। यहो कारण है कि स्त्राध्पाथ, यज्ञ, श्राद्ध, अतिथि-सत्कांर 
बलिवेरवदेव आदि द्वारा न केवल मनुष्यों को, अपितु ऋषियों, देवताओं, पितरों, 
मनुष्यों एवं पशु-पक्षी, काक, सवान, पिपोछिकादि सभो प्रणियों के भी तपण का 
विधान है। यही 'पदच्चमहायज्ञ' कहलाता है । प्रत्येक गृहस्थ का यह कतव्य बतः 
लाया गया है । 

वास्तव में ईमानदारी की बात तो यह दवै कि जिससे जो बात छेनी हो, 
घोषणापू्वंक लेती चाहिए । अन्यथा शास्त्रों की हो बातें लेते हुए शास्त्रों के न मानने 
की घोषणा करना स्तेय ही कहा जायगा । न मानते घोषणा केवल इसलिए 
की जाती है कि शास्त्रों को जो वातें मोहवश मान्य नहीं हैं, कहीं उन्हें मानने के 
लिए हमें बाध्य न होना पड़े । साथ हो यह भो ईमानदारी की बात है कि 
यदि आपको शास्त्र मात्य नहों, तो फिर अपनी बात को पुष्टि के लिए शास्त्रों 
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का उद्धरण ही न दिया जाय । शास्त्रों का उद्धरण दिया जाता है तो उन शास्त्रों 
को सम्पूर्ण अंशों में मानना और उनका अर्थं भी उनकी पद्धति से ही करना चाहिए, 
मनमाने ढज्ग से नहीं । यहाँ आपने 'भगवद्गीता' का नाम दिया है, तो गीता के 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते इस अंश का भी आदर करना होगा । ऐसी स्थिति में हम 
किसी पुस्तक को अपने धमं का आघार नहीं मानते थह कथन कहाँतक सङ्गत है ! 


उत्तम गुणों से मन की शुद्धि अच्छी बात है, बुरी नहीं । किन्तु यतोऽस्युदय- 
निःश्रेयससिद्धिः स धर्म: इस कणाद-दर्शन के सूत्र का यह अर्थ नहीं है। उसका तो 
सीधा अर्थ यही है कि जिस वेदप्रतिपाद्य वंदिक आचार-विचार से अभ्यदय यानी 
लौकिकःपारलौकिक उन्नति एवं निःश्रेयस्‌ या मोक्ष सिद्ध होता है, वह वेदिक 
आचार-विचार ही धर्म है इसीलिए वहीं आगे ईश्वर एवं उसको कृति वेद का 
वर्णन आता है । पूर्वापर प्रसंग के विना मनमानी ढंग से 'यतः' का आत्मसंयम 
या उत्तम गुण आदि अर्थ करना प्रमाणविरुद्ध है । जव मनमानी ही अर्थ करनी है 
तो कोई उस शब्द से अन्य विपरीत भी अथं ले सकेगा । 


वस्तुतः अहिसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्यं और अर्पा ग्रह्‌ ये यम हैं । शोच, 
सन्तोष, तप, स्वाध्याय, ईश्वरप्रणिधान नियम हैं । किन्तु उपयुक्त गुण भी कसे 
आयेंगे ? इसके लिए भी साधना की आवश्यकता है । विना मन पवित्र हुए अहिसा- 
सत्य का पालन कंसे होगा ? ब्रह्मचयं और अपरिग्रह भी मनःशुद्धि बिना कसे 
सम्भव हैं ? जव मनःशुद्धि हो तभी उक्त गुण आ सकते हैं और उक्त गुण हों तो 
मनःशुद्धि होगी-इस तरह क्या अन्योन्याश्रय दोष नहीं होगा ? इसी प्रकार शोच 
या पवित्रता क्या है आन्तर या बाह्य ? आन्तर ही है तव अहिसा आदि से ही 
प्रह गतार्थं है। यदि वाह्य पवित्रता भी अपेक्षित है तो वह क्या है? बिना 
शास्त्र-प्रामाण्य स्वीकार किये उसका ज्ञान कंसे होगा ? क्या केवल सफाई 
या स्वच्छता ही पवित्रता है ? यदि हाँ, तो क्या स्वच्छ शौचालय और शोचस्थलीय 
चमकीले पात्र में भोजन करना भी मान्य है ? जनन-मरण के अशौच कितने दिन, 
कसे मान्य होंगे ? काक, गध्र, गो, गर्दभ, शंख, नरशरःकपाल, स्वस्त्री, परस्त्री, 
्राह्मणादि भेद और शुद्धि-अशुद्धि का क्या रूप होगा ? इसी प्रकार तप क्या 
होगा ? स्वाध्याय किसका होगा ? ईशवर-प्रणिधान का क्या रूप होगा ? क्या इन 
विषयों की शास्त्रीय व्याख्याएं मान्य होगी या यहाँ भी मनमानी ही चलेगी ? स्पष्ट 
है कि शास्त्र-प्रामाण्य के बिना किसीका भी निर्णय एवं अनुष्ठान नही बन सकेगा । 


सच पुछं तो शास्त्रोक्त धमं ही मन के संस्कारक होते हैं। मन ही क्यों, 
Hन्वादि-धमशास्त्रों के अनुसार देह, इन्द्रिय, मन आदि सभीका शोधन आवश्यक. 


होता है । कण्टकेन कण्टकोद्धारः, विषस्य विषसोषधम्‌ के अनुसार देह, इन्द्रिय, मन, 
MN, \s 
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बुद्धि, अहंकार की पाशविक कामचार, कामत्राद, कामभक्ष आदि चेष्टाओं का 
वाघ करने के लिए ही वेदिक धर्म-कर्म का अनुष्ठान करना पड़ता है। देहादि 
के शास्त्रोक्त व्यापार से ही पाशविक व्यापार का अःत हो सकता है। शस्त्रो 
काम-कर्मज्ञान से ही पाशविक काम-कमंज्ञान की निवृत्ति हो सकतो है । 
्रा्ममुहृतं में उठकर शास्त्रोक्त विधान के अनुसार शौच, स्नान, सरध्या-वन्दनादि 
नियमों से ही सूर्योदय तक सोते रहने, उठते ही सदाचार-निरपेक्ष भो जन-पान, 
अनगंछ प्रलाप, असत्‌-सा हित्याध्ययन आदिकी तिवृत्ति हो सकती है। शास्त्रीय 
ल से ही स्वार्थमयो-रागमयी, पाशविक विचारधाराओं का बाध 
होता है । 


अविद्यया मृत्युं तीर्त्वा विद्ययाशृतमइुे 


इस 'ईशावास्थ वेदमन्त्र में स१ष्टरूप से यहो कहा है। अविद्या अर्थात्‌ शास्त्र- 
विहित विद्यासदुश वेदिक काम-कर्म ज्ञान से मृत्यु अर्थात्‌ पाशविक काम-कर्म ज्ञान का 


अतिक्रमण कर विद्या अर्थात्‌ परमेश्वर की सगुणोपासना से अमृतत्व अर्थात्‌ सगुण ` 


ब्रह्मलोक की प्राप्ति होती हू । तब वेदिकं कमं और उपासना के समुच वयानुष्ठान- 
रूप अविद्या से सरवे विध एषणारूप मृत्यु को पारकर बिद्या अर्थात ब्रहमसाक्षात्कार 
से अमृतत्व या परमपद प्राप्त किया जाता है। गीता थी यही कहती है : 
स्वकमंणा तमम्यच्यं सिद्धि वित्दति मानवः । 
अपने वर्णाश्रमानुसारी श्रोत-स्मातं धर्मो का अनुष्ठान करके उतीसे परमेश्वर को 
अचना, आराधना कर प्राणी अन्तःकरणशुद्धि एवं ब्रह्मज्ञानरूप सिद्धि प्राप्त 
करता है । 
श्रीमद्भागवत ने इसीका ओर स्पष्टीकरण किया है : 
नाचरेयरस्तु वेदोक्तं स्वथमज्ञोऽजितेन्द्रियः । 
विकमंणा ह्यधमंण मृत्योमृत्युमुपेति सः॥ | 
| ( भाग० ११.४.४५ ) 
अर्थात्‌ जो प्राणी अधिकारी होकर भी वेदोक्त कर्म का आचरण नहीं करता, अज्ञ 
एवं अजितेन्द्रिय रहकर विकमं एवं अधमं का शिकार होकर बार-बार मृत्यु को ही 
प्राप्त होता रहता है। अत:-- 
वेदोक्तमेव कुर्वाणो नि:सङ्गोऽपितमीइवरे । 
नेष्कम्या लभते सिद्धि रोचनार्था फलभतिः॥ ( ११.४.४६ ) 
अर्थात्‌ जो अपने अधिका रातुसार वेदोक्त कर्म का परमेश्वरा राधनबुद्धि से निःसंग 
होकर अनुष्ठान करता है, शी घ ही सत्त्वशुद्धि क्रमसे सर्वकमं-बाधसाध्य चेष्कम्य, 
३३ 
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्रह्मसाक्षात्कार एवं ब्रह्मतादात्म्य प्राप्त कर लेता है। वेदों में स्वर्ग पशु-पुत्रादि 
विभिन्न फलों का वर्णन तो केवल वेदिक कर्मोमें प्रवृत्ति के लिए प्रशं पार्थवाद मात्र 
है । कोई माता शिशु को मोदक का प्रलोभन देकर गुडूची-पान के लिए प्रवृत्त 
करती है, बालक भले ही गुड्ची-पान का फल मोदकप्राप्ति समझे, माता तो रोग- 
निवत्तिपूर्वक स्वास्थ्यलाभ ही उसका प्रयोजन समझती है । मोदक प्रदान करती 
हुई भी वह मोदकप्राप्ति उसका मुख्यफल नहीं समझती । ठीक इसी तरह पुत्र, 
ऐश्वर्य, स्वगे आदि की प्राप्ति वेदोक्त कर्मों का मुख्यफल नहीं है । मन एव इन्द्रियाँ 
कोई स्थूल वस्तु नहीं, जिनकी शुद्धि स्थूलरीति से हो जाय । शास्त्रविधि से ही 
उनकी शुद्धि हो सकती है । 
सस्कार : 

जैसे खान में उत्पस्न होनेवाळी मणि आदि रत्नों में संस्कार द्वारा चमत्कृति 
' उत्पन्न होती है, वेसे ही संस्कारों द्वारा ब्राह्मणादि वर्णो में भी चमत्कृति आती _ 
हैं। लोक में संस्कार तीन प्रकार के होते हैं : १. मलापनयन, २. अतिशयाधान एवं 
३. हीनांगपूति । दर्पणादि में चूंणं-निघर्षणादि द्वारा मलापनयनछूप संस्कार किया 
जाता है। हस्तिमस्तक या यूप आदि में सिन्दूर, तेल, रोगन आदि के विलेपन 
द्वारा अतिशयाधानरूप संस्कार किया जाता है। परशु, छुरिका आदि में काष्ठ; 
दण्ड, बेंट आदि लगाकर हीनांगपूर्तिरुप संस्कार किया जाता है । इभी तरह मः 
के अनुसार गर्भाधान, सीमन्तोन्नयन, जातकं, नामकरण, चूडाकरण, अन्नप्राशन, 
कणेवेष, उपनयनादि संस्कारों द्वारा वर्णो का संस्कार किया जाता है। इससे भी 
तो गर्भज तथा पिता के वीर्य से जनित दोषों का निराकरण होता है । 

वेदिकेः कसंभिः पुर्ण्योनषेकादिद्विजन्मताम्‌ । 
कार्यः शरीरसंस्कारः पावनः प्रेत्य चेह च॥ ( मनु० २.२६ ) 

अर्थात्‌ वेदिक शुभमन्त्रयुक्त कर्मो से द्विजातियों के गर्भाधानादि संस्कार करने 
चाहिए । चे पावन हैं, पापक्षय के हेतु हैं। संस्कृत का ही यागादि संबंध होत। 
है, असंस्कृत का नहीं । संस्कार परलोक के सुख का भी साधन ह्वै। वह वेदाऽ१- 
यनादि अधिकार का घ्रापक होने से इस जन्म में भी पुण्य का हेतु है । 


गार्मेहो्ि -र्जातकमे - चोलमौञजीनिबन्धने। । 
बेजिकं गाभिकं चेनो दिजानासपमृज्यते ॥ ( मनु० २.२७ ) 


 हीममय एवं होमभिन्न मन्त्रयुक्त स्वर्णेशलाकासंसुष्ट घृतप्राशनादि जात- 
कमं, चूडाकमं, मोञ्जीबन्धन आदि संस्कारों द्वारा बीज और मातृगर्भवासादि- 


है र ह सम्बन्धी दोषों का निवारण हो जाता है । मन-बुद्धि को शुद्धि के पहले शरीरेन्द्रिय- 
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शुद्धि भी अपेक्षित होती है। अन्नमयं हि सौम्य मनः इस छान्दोग्यश्चुति के अनुसार मन 
भी अन्नादि भौतिक पदार्थों से आप्यायित होता है । अत: मादक भंग, सुरा आदिका 
मन पर स्पट प्रभाव देखा जाता है। अन्न-जल की शुद्धि का भी मन पर प्रभाव 
पड़ता है । अशुद्ध आचरणवाले व्यक्ति द्वारा प्रदत्त एवं अशुद्ध व्यक्ति द्वारा निर्मित 
या स्पृष्ट अन्न-जल से भी मन की अशुद्धि बढ़ती है। इसीलिए अतिथिसत्कार, 
वलिवश्वदेवादि कर्मो द्वारा कण्डनी, पेषणी, चुल्ली, मार्जनी, उदकुम्मीसम्बन्धी 
हिसादि दोषों को मिटाते हुए अन्न शुद्धकर, परमेश्वर को अपण कर भोजन 


करने का विधान है । 


आजके जितनेभर भी उत्पादक, पालक, संहारक यन्त्र हैं, सभी मन, 


` बुद्धि, मस्तिष्क एवं दिमागरूपी ईशवरनिमित यन्त्र से ही आविष्कृत हैं। कोई भी 


यन्त्र स्वतन्त्र प्रकृति की हलचल या परमाणु तथा विद्युत्क्रणों के चेष्टाविशेषों के 
परिणाम न होकर किसी ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌, चेष्टावान्‌ चेतन वेज्ञानिक से ही 


'आविभूत हैं । जसे लोकिक यन्त्रों के रक्षण एवं स्थायित्व के लिए उनका माजन, 


प्रक्षालन, स्नेहन, विश्रमण आदि परिष्कार-संस्कार आवश्यक हैं, वेसे हो मनुष्य 
की देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार, दिल-दिमागरूपी यऱ्त्रों का भी परिष्कार- 
संस्कार अपेक्षित होता है। जसे स्थायित्व-हेतु संस्कारों का पृणज्ञान यन्त्रनिर्माता 
वज्ञानिक को ही होता है, (अतएव उसके निर्देशानुसार ही यन्त्र का परिष्कार, रक्षण, 
संचालन हो सकता है, इसके विपरीत एक तन्त्री-छिद्र आदि की कमी-बेशी से यन्त्र 
निरर्थक ही नहीं, हानिकारक भी हो जाता है ) .वेसे ही ईश्वरनिर्मित देहादि 


` यन्त्र की रक्षा, परिष्कृति आदि भी ईश्वरीय शास्त्रों के निर्देशानुसार ही होनी 


चाहिए । उन्हीं ईश्वरीय वेदादि-शास्त्रों द्वारा विहित संस्कारों से इनका परिष्कार 
हो सकता है। सऱ्ध्योपासनादिसम्बन्धी मन्त्रों में देह, इन्द्रिय, मन, वाणो आदि के 
असद्‌-व्यवहारों, अभोज्य-भोजन और अकार्य-करणादि के निवारण का उल्लेख है । 

मनु के अनुसार वेदाध्ययन एवं मांसादिवर्जनख्प ब्रतों, सावित्र चरुहोमादि, 
सायं-प्रातरादि अर्निहोत्र-होमों, त्रे विद्य-कमों, ब्रह्म चर्यावस्था में देव वि-पितृ-तर्पणादि- 
रूप इज्याओं एवं सन्तति-प्रवतन तथा ब्रह्मयज्ञादि पंचम हायज्ञों एवं ज्योतिष्टोमादि 
यज्ञों द्वारा यह शरीर तथा इन्द्रिय-मन-बुद्ध्पादि विशिष्ट आत्मा ब्रह्मप्राप्ति के योग्य 


बनाया जाता है: 


. स्वाध्यायेन ब्रतेहेसिस्त्रेविद्येनेज्यया सुतः। 
महायज्ञेशच यज्ञेशच ब्राह्मीयं क्रियते तनुः॥ ( २.२८ ) 


` अनाचार-दुराचार के परिवर्जनों तथा शास्त्रीय सदाचारों, धर्मानुष्ठानों, 
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है । तभी अहिंसा, सत्य, अस्तेय, ब्रह्मचर्यं, अपरिग्रह आदि का पालन हो सकेगा । यमों 
के पहले नियमों का पालन आवश्यक होता है । शौच, संतोष, तप आदि सब नियमों 
में परिगणित हैं । केवल व्याख्यानों, गीतों के सुनने या गाने तथा कबड्डी खेलने 
से यह सब सम्भव नहीं । मनमानी खान-पानों से तो उलठे अशुद्धि ही बढ़ती है । 


स्मृतियों के अनुसार १६ और श्रृतियों के अनुसार ४८ संस्कार कहे गये 
हैं । संक्षेप में सभी वेदिक कर्म देह, इस्द्रिय, मन, बुद्धि आत्मा को मलापनयन कर 
उनमें अतिशायाधान करते तथा हीनांगकी पूर्ति करते हैं । अतः सब संस्कार हैं । 
शास्त्रों एवं तदुक्त संस्कारों की उपेक्षा करना और संस्कृतिके रक्षण का दावा करना 
परस्पर अत्यन्त विरुद्ध है। 'संस्क्ृति’ शब्द की निष्पत्ति भी 'सम्‌! उपसर्गपूर्वेक 
'कृञ्ग धातु से 'क्तिन्‌' प्रत्यय एवं भूषणार्थं 'सुट्‌' आगम से होती है। उसका 
अर्थ होता है; सम्यक्‌ भूषणभूत कृति। अर्थात्‌ देहादि की वे चेष्टाएं संस्कृति हैं, जो 
सम्यक्‌ हों और भूषणभूत हों । चेष्टाओं को सम्यक्ता-असम्यक्ता, भूषणता- 
दूषणता का निर्णय प्रमाण को कसौटी पर ही निर्धारित हो सकता है। तथा च 
देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदि की वे चेष्टाएँ, जो लौकिक-पारलौकिक अभ्युदय तथा 
तिःश्रेयस्‌ की हेतुभुत हों और प्रत्यक्ष, अनुमान, आगमादि प्रमाणों से. यथायोग्य 
प्रमित एवं समर्थित हों, वे ही 'संस्कृति' हैं। १६ या ४८ संस्कार तथा अन्यान्य 


शास्त्रनिदिष्ट, दृष्टादुष्ट कल्याण की साधनीभूत देहेन्द्रियादि की चेष्टाएँ या व्यापार | 


ही संस्कृति है । 


आजकल तो जहाँ कुछ लोग नृत्य-गीत आदि समारोह को 'सांस्कृतिक- 
समारोह की संज्ञा दे रहे हैं, वहीं ये लोग सामूहिक रूप से मनमानी खानपान, 
कबड्डी खेलने एवं राष्ट्रमाहात्म्यवोधक गीत गाने को “संस्कृति' मानते हैं । 


धर्म, दर्शेन, इतिहास, सदाचार, और भाषा ( भावाभिव्यंजक कलाओं का भी 
आषा में ही अन्तर्भाव समझ लेना चाहिए ) इन पाँच विभागों में संस्कृति का 
स्वरूप: समझा जा सकता है। इनमें धमं केवल शास्त्रगम्य है। ब्रह्म शास्त्रसापेक्ष 
तरक एवं अनुभव से गम्य है। सदाचार मात्र घाभिक शिष्टों की परम्पराओं, धर्म 
नियंत्रित राजनीति, वेदानुगुण धमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रों से ज्ञेय है। मुख्य 
इतिहास वेदोपनृ हणात्मक आष रामायण, भारतादि-इतिहासों एवं पुराणों से 
वेद्य होता है। उक्त संस्कारों से संस्कृत निष्पक्ष सत्यत्रत शिष्टों द्वारा लिखित 


ग्रन्थों से सामयिक इतिहास का ज्ञान होता है। वेदार्थानुष्ठायी सिद्ध-महषियों के - 


वेदाविरुद्ध तकों से दर्शन का ज्ञान होता है । इन्हीं संस्कारों को जन-जन में 


फलाने लिए भाषाओं एवं कलाओं का उपयोग होता है। सार यह कि इन्हीं 
संस्कारों से मन ही नहीं, देहु, इन्द्रिय, मन, बुद्धि एवं तद्विशिष्ट आत्मा का: भी 
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संस्कार होता है । संस्कृत आत्मा ही व्यावहारिक अभ्युदय तथा चरम सत्य 
ब्रह्मप्राप्ति में समर्थ होता है। 


'धारणाद्‌ धर्म: इस परिभाषा का भी निष्कर्ष वही है जो कणाद के सूत्र 
का है । व्यक्ति एवं समाज का अविरोधेन ताल-मेल जोड़ना तो प्रत्यक्षादिगम्य 
लोकिक कीशछमात्र है। यह केवल हिन्दू-धर्मं की ही विशेषता नहीं, विश्व के 
अन्य देशों और समाजों में भी यह अनिवार्य रूप से प्रचलित है। यहाँतक कि 
मधुमक्खियों तथा कपोतों में भी ऐसा समन्वय-सामंजस्यपूर्ण संघटन होता है । 
हर संघटन में सहिष्णुता, उदारता, परस्परोपकारिता की अपेक्षा होती है। 
सामान्यतया सभी अपने दुःख में रोते और अपने सुख में प्रसम्न होते हैं । किन्तु 
विशिष्टजन सर्वत्र ही दूसरों के ही दुःख-सुख में रोते और प्रसन्न होते हैं । 


. “घुञ्‌ घारणे या डुधाञ्‌, घारण-पोषणयोः' इन घातुओं से 'धर्म शब्द की 

निष्पत्ति होती है। तात्पयं यह कि जिससे व्यक्ति, समाज, राष्ट्र एवं विश्व का 
घारण-पोषण, संघटन-समन्वय, सामंजस्य-सांमनस्य, लोकिक-पारलोकिक अस्युन 
त्थान और परमेश्वर का अंतरंग सन्निवान हो, वही धमं है। जिससे व्यक्ति, 
समाज, राष्ट्र एवं विश्व में विघटन-वेमनस्य, सवंप्रकार का पतन ओर परमेरवर 
का व्यवधान हो, वही अघम है । 


किन्तु वह कौन-सी वस्तु है, इसका निर्णय भी मात्र मानवबुद्धि पर नहीं 
छोड़ा गया । उसका साक्षान्निदंश चोदनालक्षणोऽर्थो घमंः इस जेमिनिसूत्र में किया 
गया है। अर्थात्‌ प्रवतंक वेदिक विधियों से कतंव्यत्वेन विहित कमें, उपासनादि 
धर्म हैं। नित्रतक वेदिक निषेधो से निषिद्ध देह, इन्द्रिय, मन, बुद्धि आदिः की 
चेष्टाएँ अधमं हैं। विहित चेष्टाए व्यक्ति, समाज, राष्ट्र, विशव सभीके सर्वेविध 
अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ की हेतु हैं, जब कि निषिद्ध चेष्टाएँ सबके पतन, विघटन 
एवं परमेश्वर-व्यवधान की कारण हैं | अधमं-वर्जन एवं धर्म-सेवन से बुद्धि शुद्ध 
होने पर सहिष्णुता, उदारता, पर हितेषिता, राष्ट्र-विशव-कल्याणभावना एवं संघटन 
समन्वय की प्रवृत्ति तथा सांमजस्य-सांमनस्य की भावना अपने आप जाग 
उठती है। 


उक्त पुस्तक के ३६वें पृष्ठ परं आप यह भी लिखते हैं कि व्यक्ति बिन्दुके 
तुल्य आगमापायी है; समाज गांगा-प्रवाह के तुल्य नित्य है शंकराचार्य का 
'नित्यानित्य-वस्तु-विवेक ।' किन्तु यह भी ठीक नहीं । कारण, श्री शंकरा 
चार्य के 'नित्याचित्यवस्तु-विवेक' का अर्थ हैं: “स्वप्रकाश अखण्डवोधानन्दस्वलू्प 
परमात्मा नित्य है, तद्भिन्न सब संसार अनित्य है। इस नित्यातित्यवस्तु-विवेके 
का फल है वैराग्य | वेराग्य से शमक्र्दमादि सम्पत्ति आदि क्रम से उत्कट मुमुक्षता, 
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जिज्ञासुता एवं श्रवण-मननादिक्रमेण ब्रह्मप्राप्ति होती है। यहाँ व्यक्ति और 
समाज के लिए बिन्दु ओर प्रवाह का दृष्टान्त संगत नहीं । शरीरादि के अनित्य 
होने पर भी जीवात्मा नित्य हो होता है, यह मानने पर शास्त्र, धर्म और परलोक 
की मान्यता चळ सकती है। इसके विना आस्तिकता, पंरहिताथं प्रयत्न और 
प्राणोत्सगं को भावना नहीं बनती । 

दुष्टान्तभूत बिन्दु और प्रवाह दोनों ही अनित्य हैं; क्योंकि विन्दुओं का 
समूह्‌ ही तो प्रवाह है। व्यक्तियों के अनित्य होने पर सुतरां समूह भी अनित्य 
होगा । ऐसा मानने पर तो चार्वाक-मत में प्रवेश होगा, जिसकी मान्यता है: 


यावज्जीवेत्‌ सुखं जीवेदृणं कृत्वा घृतं पिबेत्‌ । 
भस्मीभूतस्य देहस्य पुनरागमनं कुतः॥ 


प्रकृत में तो व्यक्ति भी आस्मरूप से नित्य है ओर समाज भी समष्टिरूप से 

नित्य । व्यष्टि या व्यक्ति विशव, तेजस, प्राज्ञरूप से जीव है तो समष्टि, विराट्‌, 

हिरण्यगर्भ, अव्याकृत रूप से ईश्वर है । व्यष्टि एवं समष्टि दोनों की अधिष्ठान- 

रूप में पूर्ण एकता है, फिर भी व्यवहार-दशा में व्यष्टि से ही समष्टि का निर्माण 

होता है ओर समष्टि से व्यष्टि का आप्यायन । वृक्षों का समुदाय ही वन है तो 

वृक्षों के रुग्ण होने पर वन भी रुग्ण होगा । वक्षों के स्वस्थ-समुन्नत होने पर वन 

भी स्वस्थ-समुन्नत होगा। ठीक इसी तरह व्यक्ति के दरिद्र, दीन-हीन होने पर 

समाज भी दरिद्र, दीन-हीन होगा । व्यक्तियों के हृष्ट-पुष्ट, विद्वान-बलवान्‌ होने 

पर समाज भी हुष्ट-पुष्ट ओर विद्वान्‌-्रलवान्‌ होगा । व्यक्तियों को प्रत्येकशः 

उन्नति से समाज की उन्नति स्वाभाविक होगी । हाँ, व्यक्ति को अपनी उन्नति के 

लिए इसका ध्यान रखना होगा कि उससे समाज की हानि न हो । व्यक्ति, जाति, 

समाज, राष्ट्र सभीको समष्टि-विइव के हित का ध्यान रखते हुए ही आत्महित 

का प्रयत्त करना चाहिए । व्यक्ति को जातिहित के अविरोध का ध्यान रखकर, 

जाति को समाजहित तथा समाज को राष्ट्रहित एवं राष्ट्र को विश्‍व के अविरोध 

का ध्यान रखकर ही स्वात्मोन्नति का पुर्ण अधिकार ही नहीं, अनिवार्य एवं 

परमावश्यक भी है । कारण, व्यष्टि के पतन से समष्टि का पतन और उसके 

उत्थान में ही समष्टि का उत्थान होता है। व्यष्टि का स मुदाय ही 'समष्टि' 
होता है । [ | 

- ` ' यदि हम दूसरों के उत्थान एवं सुधार में प्रयत्नशील रहें और अपने सुधार- 

उत्थान का प्रयत्न न करं तो व्यष्टि, समष्टि किसीका भी उत्थान न होगा । 

. प्रसिद्ध दवै कि एक ग्राम-लेता ने सभो ग्रामीणों से रात्रि में एक कुण्ड में एक-एक 

' पाकः दूष डालने को कहा। सबने स्वीकार कर लिया, किन्तु डालने का समय 
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आने पर एक ने सोचा-सव तो दूध डालेंगे ही, मैं एक पाव पानी डाल तो किसी- 
को क्या पता लगेगा ! उसने वैसा ही क्रिया । किन्तु देवात्‌ सभीके मन में वेसी ही 
बात आ गयी और सभीने पानी ही डाला । फ तः कुण्ड में सफेदी तक न आयी । 


आज यही तो देखा जा रहा है ! अहिसा, सत्य, यम-नियमके' पालन का 
उपदेश करनेवाले दूसरों को उपदेश करते हैं, पर स्वयं वेसा नहीं करते । फलतः 
उनके अनुयायियों में जितना जाल-फरेव, हिसावाद, दलबन्दी, पक्षपात और 
भ्रष्टाचार चलता है, उतना सामान्य लोगों में नहीं । इसलिए शास्त्रों में सर्वत्र 
कर्मों एवं कर्मफलों का वेयक्तिक सम्वन्त्र ही उपदिष्ट हू । व्यक्तियों के धामिक 
होने पर समाज सुतरां धामिक हो जायगा । इसीलिए कहावत है : 

स्वयं तीणः परान्‌ तारयति, स्वयं र्टः परान्‌ भ्र शयति । 

अर्थात्‌ स्वयं तीण ही दूसरों को तारता है और स्वयं भ्रष्ट दूसरों को भ्रष्ट करता हैँ । 

समष्टि-सेवा विराट्‌-सेवा है । कोई भो समष्टि या व्यष्टि के लिए ऐसी बात 
अपेक्षित नहीं जो शास्त्रों में न हो । अतएव समाज, राष्ट्र या विश्वसेवा भा तत्व- 
साक्षात्कार एवं उपासना का ही एफ अंग है । साधक को अनन्तन्रह्म'ण्डाधिष्ठान, 
सर्वातीत, स्त्रप्रकाश ब्रह्म का साक्षात्कार करने के पूर्व व्यष्ट-अभिमान मिटाकर 
समष्टि-अभिमान करना पड़ता है और फिर व्यष्टि-समष्टि के ऐक्य का अनुसंधान 
कर अहं॥होपासना करनी होती है । जसे घट उपाधि के विलीन कर देने पर घटा- 
काश मर महाकाश दोनों एक हो जाते हैं, वेसे हो प्रकृत में भी समझना चाहिए 
व्यष्टि-अभिमान मृत्यु है तो समष्टि अभिमान ही अमृतत्व । फिर भो अनादि- 
काल से व्यष्टि देहादि में अभिमान निरूढ़ है । उसे मिटाने के लिए दीर्घकाल तक 


उपासना करनी पड़ती है । Fe 
साधक को व्यष्टि के स्थूल जाग्रत्‌ अवस्याभिमानी विश्व, सुक्ष्म स्वप्न के 
अभिमानी तेजस, एवं कारण सुषुप्ति के अभिमानी प्राज्ञ को समष्टि स्थूळ-सुक्ष्मः 
कारण अवस्थाओं के अभिमानियों विराट्‌, हिरण्यगर्भ ओर अव्याकृत कारणात्माओं , 
के साथ अभेदोपासना करनी पड़ती है ॥ पहले व्यष्टि-अभिमान मिंटाकर विश्व 
अपने को विराट्‌ में लीन कर अपने को 'मैं महाविराट्‌ हूँ ऐसा विन्तन करता है । 
फिर तेजस हिरण्यगर्भ की एकता का अनुप्ृन्धान कर विराट्‌ को हिरण्यगर्भे में 
लीन कर अपने को हिरण्यगर्भहूप समझकर 'मैं ही समष्टि सुक्ष्मप्रपंचामिमात्ती 
हिरण्यगर्भं हैँ ऐसी उपासना करता है । तदनन्तर प्राज्ञ एवं अव्याकृत का ऐक्या- 
नुसन्धान कर हिरण्यगर्भं को कारण अव्याइत में विलीन कर 'मैं समष्टि कारणात्मा. 
अव्याकृत ईश्वर हूँ' ऐसी उपाएना करता है । इस उपासना के परिपक्व होने पर 
ही परमसत्य शुद्ध ब्रह्म में “महँ ब्रह्मास्मि बुढि होती दै। | ह 
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महाविराट्‌ में अहं-बुद्धि होने पर समष्टि-हित ही साधक का अपना हित हो 
जाता है। जब हमारा अमान व्यष्टि-देह तक ही सीमित रहता है, तब हम 
व्यष्टि के दुःख में दुःखी और उसके सुख में सुखी होते है। उसीकी सुखःप्राप्ति और 
दुःख-निवृत्ति के उपायों एवं साधन-संग्रहों में लगे रहते हैं । किन्तु जब समष्टि 
विराट्‌ अहंता का आस्पद हो जाता है तब तो समष्टि के हित की ही चिन्ता रह 
जाती है | समष्टि का सुख ही उसका सुख होता है । फिर वह समष्टि की दुःख- 
निवृत्ति एवं सुख-प्राप्ति के लिए ही प्रयत्नशील होता है। लेकिन समष्टि विराट्‌ 
में अहन्ता के प्रथम उसमें ममता होनी आवश्यक है। देहादि ममता के आस्पद 
होते हैं । तभी उनमें अहन्ताबुद्धि भी होती है-'अहं गौरः, अहं स्थूलः, अहं कृष्णः, 
अहं इशः आदि व्यवहार दृष्टिगोचर होते हैं । अतः जसे पहले हमारा तुत्र-कलत्र- 
मित्र में ममत्व रहता है, उनके हितचिन्तन, उनकी सुख-प्राप्ति एवं दुःख-निवृत्ति के 
साघन-संग्रहों में हम लगे रहते हैं, वेसे ही विराट्‌ में ममत्व होने पर हम समष्टि- 
विराट्‌ या विश्व के हित-साधन में ही लगे रहेंगे। फिर भी एकाएक विराट्‌ में 
ममत्व होना कठिन है । अतः धीरे-धीरे व्यष्टि का अभिमान छोड़ते हुए समष्टि- 
अभिमान बढ़ाया जाता है । अतिसाधारण प्राणी व्यष्टि-देह में ही ममत्व रखत। 
है। उसीके सुख-दु:ख में सुखी दुःखी होता हैं । किन्तु उसकी अपेक्षा. अथैने पुत्र- 
कलत्रादि में ममत्व कर उनके हित में लगनेवाला पहले से उत्कृष्ट समझा जाता 
. धीरे-धीरे उस ममता की संकीणं सीमा मिटाकर विस्तृत सीमा बनायी जाती है । 
पुत्र-कलन्न मात्र में सीमित ममत्व को बढ़ाकर प्राणी अपने अन्य सगे-सम्बष्धी, 
जाति-विरादरी में ममत्व करता है । फिर उसे बढ़ाकर अपने ग्राम, मण्डल एवं. 
भ्रान्त में ममत्व कर निरन्तर उसकी हितसाधना में लगता है। उसे भी बढ़ाकर 
अपने राष्ट्र सें ममत्व करता है। तब राष्ट्र के धारण, पोषण, अभ्युत्थान में राष्ट्र 
को सुख-प्राप्ति और दुःखनिवृति के काम में लग जाता है। फिर आगे चलकर 
विशव ब्रह्माण्ड ओर फिर अनन्तकोटि ब्रह्माण्डरूपी मह विराट्‌ में ममत्व कर उसके 
हिताचरण में वेसे हो लीन हो जाता है, जेते व्य ष्टिदेहाभिमानी अपनी देह के 
पोषण, भूषण, वसन-संग्रह में लगा रहता है: 


सेवत सीय लषण रधुवीरहि। 
जिमि अविवेकी पुरुष शरीरहि ॥ 


हं, तो बसुषेव कु्म्बकम्‌ तो इस उपासना की एक निम्न श्रेणी की अवस्था 
है । जब सम्पूर्ण विराट में पूर्ण का सम्पन्न हो जाता है तब उसमें अहंता बन 
सकती है। तब क्रम से हिरण्यगर्भं में, अव्याकृत ब्रह्म में, फिर कार्यकारणातीत 
चरम सत्य विशुद्ध ब्रह्म में स्वात्मतादात्म्य रूप से सुप्रतिष्ठा होती ह्वै । 
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इन भूमिकाओं में समष्टि में व्यष्टि का लय हो जाता है। यहाँ व्यष्टि का 
समष्टि से पृथक्‌ कोई स्वार्थः नहीं होता । व्यष्टिभावरूप भृत्यु का अतिक्रमण कर 
समष्टिभावरूप अमृतत्व प्राप्त करना ही व्यष्टि के लिए पुरुषार्थं भी है । किन्तु 
इस उत्कृष्ट अवस्था पर पहुंचने के पहले समष्टि के अविरोधेन व्यष्टि को 
आत्मोन्नति का जी-तोड़ प्रयत्न करना ही चाहिए । इसी तरह जातीय एवं सामा- 
जिक =भ्युत्थान का प्रयत्न भी राष्ट्र के अभ्युदय का ही हेतु होता हैं। क्योंकि 
अनेक व्यक्तियों, जातियों, समाजों, ग्रामों, मण्डलों, प्रान्तों का समुदाय या समष्टि 
ही राष्ट्र होता है। फिर भी वयक्तिक, कौटुम्बिक या जातीय उन्नति के काम में 
संलग्न होते हुए भी इतना अधिक लिप्त नहीं हो जाना चाहिए कि राष्ट्रहित के 
कामों के लिए अवसर ही न मिळे या उसकी उपेक्षा हो जाय । इसी तरह राष्ट्र के 
हित में लगे रहते हुए भी अन्ताराष्ट्रिय विश्वहित की भी उपेक्षा न होने देनी 
चाहिए, न उसमें बाधा ही आने देनी चाहिए । अतएव व्यप्टि और समष्टि दोनों 
का समन्वय ही आवश्यक है । किसी पक्ष में राग के अतिरेक से इतर पक्ष की 
उपेक्षा नहीं होनी चाहिए । 

'विचार-नवतीत”' के आरम्भ में ही कुछ लोगों के अन्ताराष्ट्रियतावादका 
वर्णन किया गया है । उनके अनुसार 'कोई भी उपक्रम, जिसे हम अंयीकार करें, 
देश-जाति अथवा धमं की सभी सीमाओं से परे एक महत्‌ जागतिक विचार के 
व्यापक आधार पर अधिष्ठित तथा सम्पूर्ण मानवता के हितसाधन करने में समर्थ 
होना चाहिए ।'' क्योंकि आज राकेटों के युग में'"'देश की सीमा-रेखाएं अर्थहीन 
हो चुकी हैं, सम्पूर्ण संसार सिकुड़ गया है, उन्हें गता है कि देश-राष्ट्र की कल्पना 
हो कालातीत हो गयी है। | 
 इससम्बन्ध में लेखक का कहना ठीक है कि यह विचार भारत के लिए 
नवोन नहीं है, क्योंकि 

` सर्वेऽपि सुखिनः सन्तु सवे सन्तु निरामयाः । 
सर्वे भद्राणि पश्यन्तु मा कर्चिद्‌ः दुखभाग्सवेत्‌ ॥ 


आदिं भावनाओं के अनुसार यहाँ के मनीषी सबको सुखी एवं निरोग देखना 
चाहते थे । सभी को भद्रदर्शी ओर सभी oa gon चाहते थे । pl 
, यहाँ तो 'बहुजनहिताय बहुजनसुखाय का आधुनिक थाव बहुत पीछे रह 

था । इतना ही नहीं, आधुनिक लोग पिछडे लोगों को आगे बढ़ाने के साथ 
आगे बढ़े लोगों को पीछे खींचकर वराबर छाने का प्रयतन करते हैं । किन्तु हमारे 
यहाँ तो पिछड़े लोगों को आगे बढ़ाने और आगे बढ़े लोगों को और आगे बढ़ाने 
का प्रयत्न होता था । | 5 ही 
३४ 
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४ ऽ ` अपुन्नाः पुत्रिणः सन्तु पुत्रिणः सन्तु पौत्रिणः । 
अधना: सधनाः सन्तु जीवन्तु शरदां शतम्‌ ॥ 


~= 5 अर्थात्‌ {नन्हें पुत्र नहीं, उन्हें पुत्र मिले; पुत्रवालों को पौत्र मिले । निर्धन 
को धन. मिले, धनवानों को दीर्घायु मिले। दुत्रंनों को भी सज्जन बनाने की 
भावना ही हमारे यहाँ की विशेषता है | अम्नृतस्य पुत्राः ( ऋ० सं० १०.१३.१ ) इस 
ऋग्वेदीय: मन्त्र के अनुसार प्राणिमात्र अमृत परमेश्वर का पवित्र पुत्र है। सभी 
चेतन अमल सहंज :सुखराशि अमृत ब्रह्मरूप ही हैं । जैसे आकाश से गिरा पवित्र 
पानी भी मल्त भूमि के संसग से मलिन हो जाता है, वेसे ही मलिन काम, कमं 
एवं-मलिन माया के संसग से अमृतपुत्र जीव भी मलिन होकर खल या दुर्जन हो 
जाते हैं.। जसे निर्मली बूटी आदि के प्रयोग से मलिन जल पुनः शुद्ध हो सकता है, 
बेसे ही दुजेन भी सज्जन हो सकते हैं । इसीलिए जहाँ दूसरे लोग वर्गभेद, वर्गे- 
विद्वेष, वर्ग संघर्ष, वर्ग-विध्वंस, खूनी कान्ति द्वारा शोषकों का विध्वंसकर सर्वहारा 
के अधिनायकत्व में धरातल में वेकुण्ठ लाना चाहते हैं, वहाँ वेदिक नीतिज्ञ तो वर्ग 
संघर्ष का मार्ग न अपनाकर वगंसमन्वय, वर्गसामंजस्य, वर्गसौमनस्य एवं सद्भाव- 
विस्तारं आदि द्वारा दुर्जन को सज्जन बनाने, सज्जन को शान्ति प्राप्त कराने, 
शान्त'को वन्धनमुक्त कराने और मुक्त को अन्यों के विमोचन कार्य में संलग्न करने 
की प्रार्थना करते हैं : न्‍ 
.: ¦ बु्जनः सज्जनों .भुयात्‌ सज्जन: शान्तिसाप्नुयात्‌। .. 
, _ शान्तों मुच्येत इन्धेम्यो मुक्तसत्वत्यान्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 
जसे रोग मिटाना ही चिकित्सक की विशेषता होती है, रोगी.मिटाना नहीं 
वसे ही दुर्जन की दुर्जतता मिटाकर सज्जन बनाना ही समाज के उन्नायक की 
विशेषता होती है. दुर्जनः मिटाना नहीं । कारण, प्राणिमात्र तो परमेरवर के पुत्र हैं, 
फिर किससे द्वेष और किससे संघर्ष ? इसीलिए प्रहलाद ने भगवान्‌ से कहा था: 
स्वत्यस्तु विश्वस्य खलः प्र पतां, ` ध्यायन्तु भूतानि सिथः शिवं धिया । 
मनश्च भर. ` भजतादधोक्षजे; ` आवेश्यतां नो मतिरप्यहैतुकी ॥ 
IF एप ह्नाः “2 ः ( साग० ५.१८.९ ) 
` -ऽ अभो, आपके अनुग्रह से विश्वका कल्याण हो। खल प्राणो भी प्रसन्न 
होकर सज्जन हो जायें, उनको दुजनता मिट जाय। सब प्राणी परस्पर एक दुसरे 
का कल्याण चिःतन ९ | सब एक दूसरे के पोषक बनें, शोषक न रहें । रक्षक 
बन, भक्षक नहीं । सब एक दूमरे के अनिष्ट चिन्तक न होकर शुभचिन्तक बनें । 
सबका मन भद्रदर्शी हो। सबकी प्रज्ञा आपके स्वयंप्रकाश ब्रह्मस्वरूप में प्रतिः 


ष्ठित हो । 
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उदयनाचायं ने नास्तिकों के कल्याण के लिए भी परमेश्वर को प्रेरित किया 
है । न्यायकुसुमांजलि ( ५.१८ ) में वे कहते हैं ! as: 


इत्येवं श्रृतिनोतिसंप्लवजलंभूयोभिराक्षालिते 
येषां नास्पदमादघासि हृदये ते शेलसाराशयाः। र कर 
किन्तु प्रस्तुतविप्रतीप विधयोऽप्युच्चेभंबच्चिन्तकाः 30 बे 
काले कारुणिक त्वयेव कृपया ते तारणीया नराः॥ 


अर्थात्‌ हे विभो ! मैंने श्रुति और युक्तिरूप निमंल जळूघारा से नॉस्तिकों 
के दुस्तक-कलंकपंक से मरिन मानस के प्रक्षालन का पूर्ण यत्न किया है । फिर भी 
जिनके हृदयों में आप पर विशवास नहीं होता उनका हृदय शेलसार ( वस्र ) हो 
समझ । भगवन्‌, आप अकार ण-करुण, करुणा-वरुणालय हैं, अतः उन्हें भी तार दें, 
क्योंकि वे भी बड़े अभिनिवेश के साथ आपका चिन्तन करते हैं। भेद यही है 
कि आस्तिक मण्डन के लिए तो नास्तिक खण्डन के लिए आपका निरन्तर चितन 
करते हूँ । a oo 

शास्त्रार्थ के प्रसंग में रात-रात जगकर आस्तिक आपके मण्डन के लिए तक- 
युक्तियों का अन्वेषण करते हैं। नास्तिक भी रात-रात जगकर ईश्वर खण्डन के 
लिए युक्त ढूंढ़ते हैं। इस तरह ईश्वर का चिन्तन दोनों ही करते हैं.। अन्तर 
इतना ही कि एक मण्डनीयविषयाचिन्तन करते हैं तो दूसर खण्डनीयंविषया । 
कंस, शिशुपाल आदि इात्रुबुद्धि से भगवान्‌ का चिन्तन करते हुए भी सद्गति 
के भागी वने । अतः खण्डनार्थ चिन्तन करनेवाले नास्तिक आपका चिन्तन करते 
ही हैं। फलतः इनका भी कल्याण आपको ही करना है, यह आइचये का आशय 
है । सर्वथा प्राणी परमेश्वर के पुत्र हैं । सभी स्वभाव से ही शुद्ध हूं । अशुद्धि या 
दूषण सब औपाधिक है : कमं उपासनादि उपायों से सब दोषोंकी निवृत्तिं 
संभव है ! be 

प्रहलाद की स्वस्त्यस्तु विश्वस्थ यह विशवकल्याण भावना या गीतांमें वणित 
स्वस्तीत्युक्त्वा भहेषि सिद्धसङ्घाः यह सिद्धसंघों को विश्वस्वस्ति-कल्पना बिल्कुल 
ठीक है। तत्त्वज्ञान की दृष्टि से साधुष्वपि च पापेषु समबुद्धिविशिष्यते ह -साधु, 
असाधु सबमें समरूप में ब्रह्मपुत्रतव की दृष्टि से अथवा ब्रह्मबुद्धि से ही सम- 
भावता महत्त्वपूर्ण है। साधक का कल्याण तो इसो भावना से है। संसार के सत्र 
श्रेणियों के प्राणियों का व्यावहारिक कल्याण भी असंभव नहीं, हाँ, उसके मागे 
भेद अवश्य हैं । पुण्यात्मा का कल्याण पुण्यवृद्धि को प्रोत्साहन देने से होगा तो 
पातकी का कल्याण पातक निवृत्ति को प्रोत्साहन देने से । १ \ 
कल्याण अत्याचार-तिवृत्ति से होगा तो सदाचारो का सदाचार-वृद्धि से ही। यहा 
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कारण है कि अन्याय-अत्याचार करनेवाले के लिए दण्डविधान भी इसी उद्देई॑य॑ 
से होता है । 

भारतीय संविधान में दण्डविधानों का उद्देश्य बदछा चुकाना नहीं, अप- 
राघी के अन्तरात्मा को शुद्धि ही माना गया है । अतः अन्यायी, आततायी को 
दण्ड देना उसके कल्याण के उद्देश्य से उचित हो है । दण्ड न देने से उसका अन्याय 
अत्याचार बढ़ेगा जिउसे उसका अनिष्ट ही होगा । इस सवंहितेषिता, सर्वकल्याण 
की कामना का यह अर्थ नहीं कि चोरों, हत्यारों, आक्रामक्रों को दण्ड न दिया जाय 
या उनको उदण्डता बढ़ने दी जाय । 


* जो भगवान्‌ कृष्ण विद्याविनयसम्पन्न ब्राह्मण, गाय, हाथी, चाण्डाल, साधु 
असाधु सर्वत्र समत्वदशन का उपदेश करते हैं, वे ही अजुन को युद्ध के लिए भी 
प्रेरणा देते हुए कहते हैं कि यदि तू धमंयुद्ध से विमुख होगा तो स्वधमं एवं कीति 
को त्यागकर पाप का भागी होगा : 

झथ चेत्त्वमिमं धम्यं संग्रामं न करिष्यसि। 
तत: स्वघर्मं कीतिज्व त्यकत्वा पापमवाप्स्यसि ७ 
तस्माद्॒ध्वस्व भारत । | 


इससे स्पष्ट है कि सवं हितबुड्धि, संत्र ब्रह्मबुद्धि या समबुद्धि होनेपर भी 
अच्यायियों अत्याचारियों के हित के लिए ही उन्हें दण्ड देना, मौत के घाट उता- 
रना तक अनुचित नहीं । इसीलिए ब्रह्मनिष्ठ राजधिगण भी अपराधियों को दण्ड 
देने या आक्रामकों का मुकातिला करने में कभी भी पीछे नहीं रहे । 


बिना समष्टि और व्यष्टि का सामंजस्य हुए राष्ट्रवाद भी हिटलर मुसो- 
रूची के राष्ट्रवाद का अन्तानुकरण होगा । अन्ताराष्ट्रवाद भी क्षमताशन्य तिःसार 
मनोराज्य मात्र होगा । आज का कलह, विध्वं प्र आदि संकुचित-स्वार्थं एवं असम- 
न्वित संकी राष्ट्रवाद का ही दुष्परिणाम है । अतः अन्तर्राष्ट्रिय या समष्टिवाद 
से सम्बन्ध जोड़ना अनिवायं है । इसीसे स्वस्थ समृद्ध समन्वित समष्टि निर्माण- 
कारी राष्ट्रवाद बन सकेगा । तभी मातृभूमि का गौरव एवं पूर्वजों के गौरवपूर्ण 
इतिहा तथा परम्पराओं का राष्ट्र के अभ्युदय एवं पुनविश्वनिर्माग में सदुपथोग 
हो सकेगा । सीमित शक्तिवाले जीवको कार्यंसीमा भी स्वशावतः सीमित होती 
है । निःसीम में सीमित का प्रयोग वेसा ही होता है, जसे समुद्र में सक्तु-मिश्रण 
( सत्तुघोरने ) का प्रयत्न । सम्पूर्ण राष्ट्रमें भी सीधे सीमित शक्ति सफल नहीं 
होतो; किन्तु क्रमशः वयक्तिक, कोट्म्विक, जातीय एवं ग्राम-मण्डल, प्रान्त-संबंधीं 
सामाजिक कार्यों द्वारा ही राष्ट्रीय कार्यों में हाथ बंदाया जा सकता है | जो वेय 
क्तिक, कौदुम्बिक कार्यों को ठीक नहीं कर सकता, बह राष्ट्रिय कार्यों में भी सफल 
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नहीं होता । कुटुम्ब राष्ट्र का. छोटा प्रतीक है। जो उसका सफलतापूर्वक संचा- 
लन कर सकता है वह प्रांत, राष्ट्र और फिर क्रमेण विश्‍व का भो नेतृत्व कर 
सकता है । 
मनु ने इन संघटनों तथा आनुकूल्यसंपादनमय प्रयत्नों से' प्रजापति-देव- 
पित्रादि लोकों की प्राप्ति भी वतलायी है। जो कुटुम्ब का संघटन एवं आनुकूल्य 
संपादन करने में सफल नहीं होता, वह राष्ट्र-संघटन में भी सफल नहीं हो सकता.। 
( “अंधी पीसे कुत्ती खाय' ) के भयाय से उसके प्रय एवं तक्षिमित-घटकों का 
लाभ अन्यों को ही होता है । वड़-से-बडे राष्ट्र के उन्नायक़् को एक आदश 
गृहपति ( घर के पुरखा ) से सवक सीखना पड़ता है। गृहपति अपने-पराये का 
भेदभाव विना किये प्रथम बेटों, पोतों, भाइयों, भतीजों सव कोट्म्बिक सदस्यों 
के भोजन-पान, वस्त्र-भूषण, आवास-प्रवास का प्रबन्ध करता है। पीछे अपने 
भोजनादि की बात सोचता है। गृहपति को सहिष्णु रहकर ऋत्विक्‌, पुरोहित, 
आचाय, मातुल. अतिथि एवं संश्रित, अनुजीवि, वाल, वृद्ध, आतुर, वेद्य, ज्ञाति, 
पितृपक्षीय सम्बन्धी जामाता, स्यालकादि, बान्धव, माता-पिता, मातृपक्षीय, 
भगिनो, पुत्री, पुत्रवघ्‌, आदि जामिवर्ग भ्राता, पुत्र, भार्या, दास वगं आदि से कभी 
विवाद नहीं करना चाहिए । इनसे विवाद न करने से सभी अज्ञात पापों से 
छुटकारा मिळता है ओर इन्हें अनुकूल कर लेने से गृहस्थ निम्नलिखित लोकों 
को प्राप्त करता है। आचार्य को वशकर ब्रह्मलोक प्राप्त करता है। पिता को 
प्रसस्त रखकर प्राजापत्य-लोक पाता है । अतिथिसेवा से इन्द्रलोक, ऋत्विजों से 
देवलोक, जामियों-भगिनी, स्तुषादि को संतुष्ट रखने से अप्सराओं का लोक, 
बान्धवों को सन्तुष्ट रखने से वश्वढेव लोक की प्राप्ति होती है।. सम्बन्धी बरुण 
लोक, माता और मातुल भुलोक के दाता होते हैं। बाल, वृद्ध कृश, आतुर लोगों 
को संतुष्ट रखने से आन्तरिक्ष-छोक मिलता है। ज्येष्ठभ्राता पिता के तुल्य होता 
है। भार्या एवं पुत्र अपने स्वरूप ही होते हैँ। दासवगं छाया के समान नित्य 
अनुगत होते हैं । अतः उनसे विवाद नहीं करना चाहिए । दुहिता तो परम कुपा- 
पात्र ही होती है । अतः इन सवके अधिक्षेप करने पर भी उन्हें असंतप्त होकर 
सहना चाहिए, विवाद न करना चाहिए : | 
ऋत्विवपुरोहिताचाय्यें: मातुलातिथि संशितेः । 
बालवुद्धातुरवंधेर्ञाति सम्बन्धिवात्धवेः 0 
सांता पितृभ्यां जामीभिर्नात्रा पुत्रेणभाथ्यया । 
दुहित्रा दास वर्गेण विवाद न समाचरेत्‌ 
एतेविवादात्‌ संत्यज्यं सबं पापेः प्रमुच्येत . 
एभिरजितेशच जयति सर्वान्लोकातिभान्‌ गुही ` 











-२७० | विचार-पीयूष । आधुनिक वादे 
आचार्यो ब्रह्म लोकेशो प्राजापत्ये पिताप्रभुः। 


हे ५६ ‘a अतिथिस्त्वेन्द्रलोकेशो देवलोकस्य चत्विजः॥ 


( महा० ४-६-१७९-८१ ) 


`. -. आचाय प्रसन्न होकर ब्रह्मलोक देने में समर्थ होता है। पिता प्राजापत्य- 


लोक देने में समर्थं होता है । अतिथि इन्ट्रलोक तथा ऋत्विज देवछोक देने में प्रभु 
होते हैं । 


तस्मादेतरधिक्षि्र सहेतासंज्वरः - सदा॥ ( ४.१८५ म० ) 


इन लोगों द्वारा किये गये आक्षेप अधिक्षेप या अपमान को असंतप्त होकर 
सह लेना चाहिए । सहिष्णुता संघटन का मूल है । 


`  ' इस प्रकार पापक्षय एवं पुण्यलोको की प्राप्ति का कारण समझने से अना- 
यास ही अधिक्षेप सहते हुए भी ऋत्विक्‌, पुरोहित, पिता आदि सभी को अतुकूल 
बनाये रहकर उनसे विवाद न करने से स्वतः सर्वथा अट्ट संघटन बना रहता है । 


गहपति सदस्यों में अमृत वितरण करता है। स्वयं कठिनाइयाँ ही अपनाता 
दै । क्षौर समुद्रमंथन के अवसर पर प्रथम कालकूट जहर निकला । उसके भागी 
गहपति ( घर के पुरखा ) भगवान्‌ शंकर हुए। लक्ष्मो, अमृत, कल्पवृक्ष एवं 
अन्यान्य रत्न इतर विष्णु, इन्द्र आदि सदस्यों को मिले । ऐसे ही यदि ग्रामपति, 
भ्राम्तपति, राष्ट्रपति, आदि भी ग्राम, प्रान्त, राष्ट्र के भोजन-वस्त्रादि के प्रबन्धों के 
बाद अपने भोजनादि को वात सोचें तो स्वभावतः यह योग्यता एवं महत्त्वपूर्ण 
ममता -विश्‍वमें भी कारगर हो सकती है। शिवजी ने विष को कण्ठ में रखा । 
मुल में इसलिए नहीं रखा कि पुरखा या मुखिया को मुख या जिह्वा जहरीली न 
रखकर - मीठी रखनी चाहिए, तभी विघटन से वचा जा सकता है। इधी तरह 
उदर. में इसलिए नहीं रखा कि पेट में भी जहर नहीं होना चाहिए, कोई जबान 
>` मीठा हो, पर पेट का जहरीला तो भी काम नहीं चलता । इस प्रकार ग्राम, 
भ्रान्त या राष्ट्र तथा विश्व के उन्नायकों को विषम परिस्थितिथों की कठिमाइयों, 
कष्टों को स्वीकार करना पड़ता है, किन्तु उनसे उत्पन्न लाभों से निस्पृह र८ना 
पड़ता है। तब भी मुख एवं उदर को निविष रखना पड़ता है । इस प्रकार राष्ट्र- 
वाद एवं अन्ताराष्ट्र्वाद दोनों का समन्वित रूप ही व्यष्टि समष्टि दोनों के 
कल्याण का हेतु होता है । 


. फ्रांस में समानता, स्वतंत्रता एवं भ्रातृता का उद्घोष बुलन्द किया गया । 
रूप आदि साम्यवादी देशों ने उपतका कार्यान्वयन करना चाहा, पर अध्यात्मवाद 


भें उनको पहुंच अस्पमात्रा में ही होने से उन्हें समानता-स्वतन्त्रता की कोई सही 





वैद-धास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? (३७१ 


आधारभित्ति नहीं मिली | इसीलिए एक्रांगी प्रयास से सफलता नहीं मिली- 
किन्तु अध्यात्मवाद की चरमविकासस्थली भारत में अमृतस्य पुत्राः ( ऋण सं० 
१०,१३-१ ) ऋग्वेदीय मन्त्र के अनु भार सभी ध्राणी-न केवल ब्राह्मण क्षत्रियादि 
ही, किन्तु पशु-पक्षी तक-परमेश्वर की ही पवित्र सन्तान और उसीके स्वरूप 
हैं। अतः वही समानता, स्वतन्त्रता और भ्रातृता की आधारभित्ति है। बही 
भावना सभी संघटनों एवं सहिष्णुताओं का प्राण है। ४६८ 
“विचार-नवनीत' में पृष्ठ ५ पर 'लीग आफ नेशन्स' की चर्चा की गयी 
हैं। किन्तु लीग आफ नेशन्स या राष्ट्रसंघ की असफलता का कारण भी उस 
भित्ति का अंगीकार न करना ही है। फिर भी ऐसे प्रयत्न प्रशंसनीय ही हैं । पूर्व 
के मान्धाता, दिलीप, रामचन्द्र आदि सम्राट्‌ भी अध्यात्मविद्या-निष्णात होते थे.। 
गोता में कहा गया है। इमं राजषंयो बिदुः अर्थात्‌ इस निष्काम कर्मयोग रूप 
साधननिष्ठा सहित साध्य सांख्ययोग को राजषि लोग जानते थे। तभी वे स्वराष्ट्र, 
परराष्ट्र एवं अंतर्राष्ट्रीय जगत्‌ की व्यवस्थाओं में सन्धि, विग्रहादि कार्यों में 
अनुद्विग्न चित्त से कार्यं करते हुए साम्राज्यवाद को निर्दोष रखकर करोड़ों वर्षों 
तक विशव में समन्वय एवं शांति वनाये रखने में सफल हो सके । बध्यात्मनिष्ठा 
के ह्लास से संकीणं राष्ट्रवादों पर साम्राज्यवाद भी नहीं रह सकता । 5 
वेदों में स्वराज्य, साम्राज्य, वे राज्य, पारमेष्ट्य आंदि व्यवस्थाओं का आदर 
के साथ स्मरण किया गया है : 4S t+ 


स्वस्ति साम्राज्यं भोज्यं स्वाराज्यं वैराज्यं पारमेष्ठ्यं राज्यं महाराज्यसाघि- 
पत्यमयं समन्तपर्यायी स्यात्‌ सार्वभौमः सार्वायुष आन्तादापरार्घात्‌ पृथिव्ये समुद्र- 
पर्यन्ताया एकराडिति । 

'बृहृदारण्यक-उपनिषद्‌ में याज्ञवल्क्य जनक को आदर के साथ 'सम्राट' शब्द 
से सम्बुद्ध करते हैं । तेत्तिरीय एवं ब्रहद/रण्यक्र में आनन्द की मीमांसा के प्रसंग 
में मानुष-आनन्द का वणं | किया गया है: | 


युवा स्यात्‌, साधु युवाध्यायकः आशिष्ठो दृढिष्ठो बलिष्ठ. । 
तस्येयं पृथिवी सर्वा वित्तस्य पूर्णा स्यात्‌ । स एको मानुष आनन्दः `` ॥ ` 
के, ( ते० उ० २.८ ) 


अर्थात्‌ युवा हो नियन्त्रित, शास्त्रोक्त सदाचार सम्पन्न साधु हो; वेदादि 
स्वाध्यायनिष्ठ हो; भोग शक्तिसम्पन्न द्रढिष्ट एवं बलिष्ठ हो एवं धन-धास्यपुणे 
सम्पूणं पृथिवी का अधिपति हो तो उस सम्राट्‌ का मुख एक “मानुष आनन्द' है। 


उससे शतगुणित मतुष्य-गन्धवं का, उससे शतगुणित देव-ान्धवं का सुख होता है। oF 





१७३ : ` विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


इसी क्रम से पितु, आजानज देव-कमंदेव, देव, इन्द्र, बृहस्पति, प्रजापति के आनभ्द 
उत्तरोत्तर शतगुणित होते हैं किन्तु ये सभी आनन्द, ब्रह्मानभ्द-सुधासिन्धु के एक 
कणमात्र हैं । यहाँ सदाचारी एवं स्वाध्यायशीलू सम्राट्‌ का ही महत्त्व वर्णित है.। ` 


वेदोक्त राजसुय आदि यज्ञों का सावभौम क्षत्रिय सञ्राट्‌ ही अनुष्ठान कर 

सकता है । जेसे सर्वज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ परमेश्वर निष्पक्ष रूप से विश्व का पालन 
करता हुआ सामंजस्य स्थापित करता है, वसे ही विष्णु की पालनी शक्ति से उप- 
ब्रंहित सदाचारी धर्मात्मा ब्रह्मनिष्ठ सम्राट्‌ विश्वमे समन्वय एवं सामंजस्य को 
स्थापना कर सकता है। 

` ' “इसी तरह राजा या सम्राट्‌ को महाराज मनु परमेव्वर का प्रतिनिधि 
'बतलाते हैं : ह | 
¬ 7 5 ¦ . महती देवता ह्येषा नररूपेण तिष्ठति । ( मनु० ७.८ ) 
अर्थात्‌ धामिक राजा नररूपमें परमेश्वर ही होता है। गीता उसी को 'नराधिप' 
रुप से भगवान्‌ की विभ्रूति कहती है: नराणां च नराधिपम्‌ मार्ग विचलित धर्म 
हीन राजा या निरंकुश सम्राट्‌ जगत्‌ के लिए वेसे ही शिरःशूल होता है, जसे 
घमेहीन शास्त्रविमुख भोतिक राष्ट्रवाद, व्यक्तिवाद या जातिवाद । 


राष्ट््संघ आवश्यक है : 


आज के लिए राष्ट्रसंघ जेसा संघटन अत्यावश्यक है : उसमें दोष हैं तो 
“उनका निराकरण. करके उसे शुद्ध, निष्पक्ष एवं अध्यात्मोत्मुख बनाने का प्रयत्न 
होना चाहिए । आखिर आज का भारत भी वेसा ही है, जसे अन्य राष्ट्र । इसमें 
कोई दुर्गुण नहीं, यह सम्पूर्णरूप से घम-ब्रह्मनिष्ठ, सदाचारी, निष्पक्ष तथा परोप- 
कार-परायण ही है, यह कहना कठिन है । यहाँ भी अन्य देशों जेसी विभिन्न 
पाटियाँ हैं और उनमें भी स्वार्थ-संघर्ष की कमी नहीं। अतः यहाँ भी शास्त्रीय 
परम्पराओं के अनुसार संस्कार-परिष्कार आवश्यक है । : | 





जसे कुछ लोग अन्तर्राष्ट्रियतावाद की कल्पना के प्रवांह में राष्ट्रं के सुधार 

ओर si उत्थान को भूल जाते हैं, वेसे ही कई लोग राष्ट्रियता की धुन में व्यक्ति, 

, समाज तथा अपने शास्त्र एवं धर्म को भूलकर शास्त्रोक्त धर्म-कर्म एवं शास्त्र 

को न मानते हुए मनमानी किसी परम्परा तथा मनमानी कल्पित धमं की कल्पना 

ee कर स्वयं श्रान्त हो दूसरों को भी भ्रमित करते हैं। स्पष्ट है कि जेसे राष्ट्रों को 
a छोड़कर अन्तराष्ट्रियता, स्वातंब्र्य कोई वस्तु नहीं वेसे ही ब्राह्मणादि वणों, वेदादि: 
 . शस्त्रोंएवं वृदिक धर्मों को छोड़कर भारत राष्ट्र की कल्पना तहीं की जा सकती: 





वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपक्षं ? ३७३ 


लेकिन जेसे अन्तारराष्ट्रियतावाद के मोह में राष्ट्रवाद को भुलाया जाता है, वेसे ही 
राष्ट्रियता की कल्पना के मोह में शास्त्रों एवं वर्णाश्रम धर्मों को भुलाया जा रहा है । 


रामायण, महाभारत आदि प्रसिद्ध इतिहासो, मन्वादि ध्ंशास्त्रों, वेदान्त, 
पुर्वोत्तर-मीमांसा आदि दर्शनों, शुक्रवृहस्पति-कणिक-कौटल्य आदि के नीतिशास्त्रों, 
वेद, उपनिषद्‌ आदिग्रनादि-अपौरुषेय सदुग्रन्थों को छोड़कर भारतीय संस्कृति, 
भारतीय धमं का दूसरा जन्य स्वतन्त्र आधार क्था हो सकता है ? फिर भी झूठी 
राष्ट्रीयता के लोभ में यह कहने का साहस किया जाता है कि 'हम किसी पुस्तक 
को अपने संघटन का आधार नहीं मानते ।' 


: वस्तुतः यह सोचना भी गलत ही है कि इस देश में बहुत से ऐसे लोग हैं जो 
वेद-रामायणादि नहीं मानते और उनका संग्रह करने के लिए वेदादि-शास्त्रों का 
नाम लेना उचित नहीं है । यदि ऐसा ही है तो कांग्रेसियों को ही क्यों दोष दिया 
जाता है ? वे तो एक कदम और बढ़कर अपने को . 'हिन्दु' भी कहने में सकुचाते 
हैं। आप अपने को हिन्दू मानते हुए भी यदि हिन्दुत्व के मूल वेदादि-शास्त्रों एवं 
शास्त्रप्रतिपा् धर्मों को न मानकर मनमानी धर्म की कल्पना करे, तो हिन्द! 
कहने, न कहने में कोई अन्तर नहीं । आपके अनुयायियों ने जातिभेदों एवं धमो 
के विरुद्ध युद्ध तक छेडने की बात कह डाली । मुसलमानों को भी “मुहम्मदी हिस्दू' 
मानकर उनके साथ में रोटी-बेटी का व्यवहार करने की प्रेरणा भी दे डाली | 
शिवाजी का दृष्टान्त देकर आपने भी हिन्दू-मुसलमान की रोटी-बेटी की एकता, 
रक्त का समर्थन कर ही दिया है। यदि वेदादि प्रमाण एवं प्रमाणसिद्ध ब्राह्मणादि 
जातिभेद, धर्मभेद मान्य नहीं तो: निराधार मनःकल्पित हिन्दुत्व के लिए भी 
विवाद क्यों ? | 


_ आप परम्परा की वाते करते हैं । किन्तु परम्परा के अनुसार चलने पर तो 
वेदादि-शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों की मान्यता भी अनिवार्य हो जाती हवै । मनु भो तो 
यही कहते हैं : 


येनास्य पितरो याताः येन याताः पितामहाः। 
तेन यायात्‌ सतां मागं तेन गच्छन्नरिष्यति॥ ( मनु० ४.१७८ ) 


अर्थात्‌ जिस मार्गे से पिता, पितामह आदि पुर्वज चलते रहे हैं उसो मागंपर 
चलना चाहिए । अर्थात्‌ पितृ-पिताम्रहादि अनुष्ठित रामायणादि आष-इतिहासों से 
यही मालूम होता है कि हमारे-आपके सभी शत या सहस्र पीढ़ियों के पूरवेज इन्ही 
वेदादिशास्त्रों को मानते थे । इनके अनुसार वर्णाश्रम धर्म का ही पालन करते थे । 
गज राष्ट्र के कुछ लोग वेदादिशास्त्रों एबं तदुक्त घर्मो को नहीं मानते तो 
क्या उन्हें प्रसन्न करने के लिऐ हभ-आप' अपने परम्परा प्राप्त शास्त्रप्रामाण्य एबं 
३५ 
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पितृ-पितामहादि से अनुष्ठित धमं को ही छोड़ दें ? स्मरण रहे कि आप ऐसा कर 
भी लें, तो भी दूसरे अपना धर्म नहीं छोड़ गे और उनकी दृष्टि में भी आप 'बे-दीन' 
ही समझे जायेंगे । संघटन के लिए इतना ही आवश्यक है कि आप अपनी परंपरा 
के अनुसार अपने शास्त्रों एवं धर्मो का सम्मान तो करें, पर दूसरों के घमंग्रन्थो 
एवं घमो पर हस्तक्षेप न करे। इस तरह राष्ट्र के सभी लोग दूसरों के धम- 
संस्थानों, धर्म-ग्रन्थों पर हस्तक्षेप न करते हुए अपने-अपने धर्मो, धर्मग्रन्थों का 
पालन करें । सांमुहिक, भौतिक, राजनीतिक, राष्ट्रिय हित के कार्यों में सब एक 
दूसरे के साथ कन्धे से कन्धा मिड़ाकर आगे बढ़ । यही संघटनका निरापद माग 
है । यही मार्ग आपका पैतृक दाय है । यदि वेद, उपनिषद्‌, दर्शन एवं तदुक्त धमं, 


उपासना, ज्ञान, सामाजिक व्यवस्था आपका परम्पराप्राप्त पेतृक दाय नहीं तो 


ओर क्या है ? 


जसे राष्ट्रियता एवं अन्तर्राष्ट्रियता का विरोध नहीं, किन्तु उनका समन्वय 
आवश्यक होता है, वैसे ही वैयक्तिक एवं जातीय शास्त्रों एवं शास्त्रोक्त धर्मो का 
भी राष्ट्र्यता से कोई विरोध नहीं, उसका भी समन्वय ही होना चाहिए । जेसे 
“न्दू! कहने में लज्जा का अनुभव करना गुलामी की देन है वेसे ही अपने को 
ब्राह्मण, क्षत्रिय' कहने में वेदशास्त्रानुयायो 'बदिकधर्मी' कहने में लज्जा या संकोच 
का अनुभव करना उससे भी अधिक गुलामी मनोवृत्ति का चिह्न है। 


आप यह अनुभव करते ही हैं कि 'मानवता के कल्याण के लिए सौहार्दे की 
भावना से राष्ट्र एक साथ जाने को उद्यत नहीं । इसके विपरीत राष्ट्रीय भावनाएं 
अधिकाधिक ऐकांतिक होतो जा रही हैं। ( ए० ६) ठीक इसी तरह आपको यह 
भी अनुभव करना चाहिए कि राष्ट्र तथा अन्तर्राष्ट्रिय जगत्‌ की सभी जातियों 
'अपने घमंग्रन्थ तदनुसारी धर्म एवं परम्पराआँ को भी छोड़ने को तेयार. नहीं यह 
ठीक भी है; दीनदार, ईमानदार, पुरुष दूसरे दीनदार, ईमानदार पर ही विश्वा 
कर सकता है, बे-दीन पर नहीं । अतः जसे एक राष्ट्र दूसरे राष्ट्रॉकी प्रभुसतता 
स्वीकार कर उसमें हस्तक्षेप न करने का नियम बनाकर सवंहितकारी कारये के लिए 
राष्ट्रसंघ के रूप में संघटित हो सकते हैं, वैसे ही प्रत्येक धमं दूसरे धर्मो एवं धर्म 
ग्रन्थी पर हस्तक्षेप न करके ही राष्ट्रिय, अन्तर्राष्ट्रिय कार्यक्षेत्र में संघटित हो सकते 
हैं । इसीलिए राष्ट्रसंघ के 'मानवाधिकार घोषणापत्र में प्रत्येक व्यक्ति की घामिक- 
स्व॒तन्त्रता मान्य की गयी है । फिर भी यदि हम अपनी जाति, अपने धमं, अपने 
शास्त्र का आदर करने में लज्जित हों तो कभी भी इस संघटन में सफलता नहीं 
मिल सकती । जो संघटन सिद्धांतहीन, धर्महीन, शास्त्रहीत, संस्क्ृतिहीन होकर 
किस्हीं काल्पनिक मरुमरीचिका प्रायः उद्देश्यों को लेकर बनते हैं; परम्परा तोड़ 
मतमानी खानपान और स्पर्शास्प्श का विवेक खोकर ख़ेल-खेलते तथा मिथ्या- 
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संस्कृति, मिथ्याधर्म का प्रचार करते हुए राष्ट्र एवं विश्वकल्याण का स्वप्न देखते 
हैं, आंघारहीन होने के कारण अभ्ततः वे वास्तविकता का मुकावळा करने में 
सर्वथा असफल सिद्ध हो जाते हैं । 


आप कहते हैं कि 'हमारे हिन्दू दाशंनिकों ने अपनी दु ट को भौतिकवाद 
से उच्चतर तत्त्व की ओर मोड़ दिया था । भौतिक विज्ञानों को पहुंच के अत्यन्त 
परे मानवात्मा के रहस्यों की गहराई में उतरकर उन्होंने संपूर्ण सृष्टि में परिव्याप्त 
प्राणिमात्र में वतमान एक महान्‌ तत्त्व का-जिसे हम “आत्मा, ईश्वर, सत्य वास्त- 
विकता अथवा शून्य” भी कह सकते हैं-आविष्कार किया है। समय-समय पर 
इस मानव की अनुभूति ही हमें दूसरों के सुख के लिए उद्यम करने को प्रेरणा 
प्रदान करती है । जो अहं मुझमें है, वही दूसरे प्राणियों में भी होने के कारण वह 
मुझसे अपने सहचर प्राणियों के सुख-दुःख में उसी प्रकार प्रतिक्रिया करवाता है 
जिस प्रकार अपने निजी सुख-दु:ख में करता हूँ । आन्तरिक तत्त्व की स॒जातीयता 
प्रसृत तादात्म्य को यह विशुद्ध अनुभूति ही मानवीय एकता एवं भ्रातृत्व के लिए 
हमारी नैसगिक आकांक्षा के पीछे वास्तविक प्रेरक-शक्ति है। विश्व की एकता 
तथा मानव-कल्याण उसी सीमा तक अस्तित्व में लाया जा सङ्गता है जहाँ तक 
मानव प्राणी इस आन्तरिक बल्न की अनुभूति करता है। उसी अनुभूति में यह 
शक्ति है जो भौतिकवाद से प्रसूत चित्त-क्षोम और कलह का दमन कर सकती है; 
मानव-मन के क्षितिज को विस्तृत कर सकती है और मानव कल्याणं के साथ 
व्यक्तिगत एवं राष्ट्रिय आकांक्षाओं का स्वरंक्य संपादित कर सकती हैः। (ए० ७) 


किन्तु यहाँ सहज प्ररन होता है कि वे कौन-से हिन्दू दाशंनिक हूं, जितके 
दर्शन को आप मानते हैं ? आप यह भी तो कहते हैं कि 'कोई धमंग्रन्थ या पुस्तक 
हमारे संघटन का आधार नहीं है ।' स्पष्ट है ध्याय, वेशेषिक, सांख्य, योग, पूर्वे- 
मीमांसा ये पाँच आस्तिक-दशन हैं । इनमें यौतिक-जगत्‌ के अतिरिक्त आत्मा तो 
मान्य है, पर वह आत्मा ईश्वर से भिन्त है । इनमें से कई ईश्वर नहीं मानते । 
इनके अनुसार सव आपस में भी एक दूसरे से भिन्न हैं। चार्वाक, जन, सोता; 
न्तिक, वैभाषिक, योगाचार, माध्यमिक ये अवेदिक-दशेन हैं । अंतिम चार दाश- 
निक बुद्ध के अनुयायी हैं । उत्तर-मीमासा में भी अद्वेत, दवेत, विशिष्टाद्वत, शुद्धा- 
ईत, हवैताईतपरक भाष्य हैं । इन मतों में ऐकात्मवाद स्वीकृत नहीं हैं। केवल 
अद्वंतवादी गौड़पाद शंकराचार्य आदि हो ऐकात्म्य को स्वोकार करते हैँ । _रामा- 
गण-महाभारत, पुराणों तथा तंत्रों में भी केंबळाद त एवं शाक्ताद्ठ त का द है के 
कोई अध्यात्मवादी शुन्य को कोई तत्त्व नहीं मानता, फिर आपका बातो को 
संगति किस दर्शन से बंठती है ! 
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सभी वेदिक दार्शनिक विचार के साथ आचार को भी महत्त्व देते हुँ । 
सभी वेद को प्रमाण मानते हैं। उधके अनुसार वर्णाश्रम धमं का आदर करते हैं, 
किन्तु आप वेद या किसी एक पुस्तक को भी आधार मानने को तैयार नहीं । 
फिर वेद एवं तदनुसारी सभी ग्रंथों के प्रामाण्य मानने का तो प्रश्न ही नहीं उठता। 
धर्म की व्याख्या भी आपकी अपनी स्वतंत्र है जो कितो धमंग्रंथ से नहीं मिलती । 
क्या यह उचित होगा कि किन्हीं ग्रंथों को पढ़ या सुनकर उनका ज्ञान-विज्ञान: 
अंश मान ले और उनके प्रामाण्यबाद एवं कर्म-उपासनाओं तथा सदाचारों को 
छोड़ दें ? 
इसके अतिरिक्त संसार के अभ्य राष्ट्रों में भी ईव्वर, जीव एवं धर्म की 
मान्यता है ही । उनमें से कुछ बौद्ध धर्मानुयायी हैं। यद्यपि वे आत्मा या ईश्‍वर 
नहीं मानते, तो भी बुद्ध भगवान्‌ को ईश्वर के रूप में मानते ही हैं। अन्य लोग 
जो इसाई एवं इस्लाम धर्म को मानते हैं, वे भी बाइबिल, कुराव आदि का प्रामाण्य 
मानते ही हैं । उनके अनुसार भी ईरबर, आत्मा एवं धर्म मान्य हो है। भले ही 
अन्यन्न सवत्र ऐकात्म्य का अंगीकार न हो, फिर भी आत्मा की सजातीयता तो 
वहाँ भी मान्य है हो । आपने भो सजातीयता से प्रसत तादात्म्य की अनुभूति का 
महत्व माना है और इस प्रकार को सजातीयता तो 'मानवता' भी है । जसे अनेक 
जीवों में जीवत्व रहता है, वेसे हो अनेक मानों में मानवता रहती है। ऐसा 
जीवत्व बोड़ों, ईसाइयों, यहुदियों, मुस्लिमों को भी मान्य है हो । फिर आपकी 
सजातीयता कौन-सी विलक्षण वात है ? यदि वेदान्तों, उपनिषदों के अद्वेतवाद 
को विशेषता कहना चाहते हैं तो वह भी बहुतों के अनुसार माध्यमिक वोद्धों तथा 
सूफियों के यहाँ भी है । 
इसके अतिरिक्त अट्ट तवाद के अनुसार 'अहं' ही जीव का रूप है, वह सब 
प्राणियों में मिस्न-भिन्न ही है। अतः जो अह मुझमें है, वही दूसरे प्राणियों में नहीं 
हो सकता । सुख-दुःखादि का आश्रय 'अहं' ही होता है । सबके सुख-दुःख पृथक्‌- 
पृथक्‌ होने से सबका अहं भी पृथक्‌ ही है। हाँ, वेदान्त में सभी देहों के अहंकार 
का साक्षी जो अहंता ममता से परे है, उसी की एकता मान्य है। वह तत्त्वनिदृ श्य 
निर्भास्य, अखण्डभानरूप ही है, उसकी अनुभूति में दृश्य प्रतीति बाधक होती है । 
उसके साक्षात्कार में अन्य या दुसरा नाम का कोई तत्त्व अनुग्राह्य या अतुग्राहक, 
उपकारे या उपकारक कुछ रहता ही नहीं । 
यस्मिन्‌ सर्वाणि भूतान्यात्मेवाभूद्विजानतः । 
तश्र को मोहः कः शोक एकत्वमनुपदयतः ॥ ( वा० सं० ४०.७ ) 
जिस समय तत्त्वज्ञ का सवंभूत आत्मा ही हो जाता है, उससे अतिरिक्त कुछ रहता 
ही नहीं, वहाँ शोक या मोह अर्थात्‌ शोबमोहोपलक्षित संसार कहाँ रहता है? 








वैद-थास्त्र का प्रांमाण्य मानना अपकषे ? बै७७- 


निश्चय ही तत्त्वज्ञ में तत्त्वानुभूति से चित्त-क्षोभ और कलह का दमन हो सकता 
है, किन्तु क्या कभी भी संपूर्ण राष्ट्र या संपूर्ण विशव तत्वज्ञ हुआ है या आगे भी 
सभी तत्वज्ञ हो सकेंगे ? अतएव युद्ध, दण्ड-विधान आदि की व्यवस्था सदैव रहती 
थी। राम जेसे धर्मनियंत्रित ब्रह्मविद्वरिष्ठ शासक को भी रावण से युद्ध करना 
पड़ा । श्रीकृष्ण जसे महान्‌ योगेश्वर एवं दार्शतिक को भी युद्ध करना पड़ा अवश्य 
ही कृतयुग का समय ऐसा था, जवकि सभी ज्ञानी, जितेर्द्रिय एवं सदाचारी थे 
सभी एक दूसरे के पोपक थे, शोषक नहीं । सभी धर्म द्वारा आपस में सव व्यवस्था 
कर लेते थे : 
न बे राज्यं त राजासोन्न दण्डो म दाण्डिकः । 
धर्मेणेव प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्म परस्परम्‌॥ 
( महामा० यान्ति? ५९,१४ ) 


तव शान-विज्ञानसम्पन्त काम-क्रोधरहित सभी प्रजाजन विना राजा, राज्य एवं 
दण्ड-विधान के धर्म द्वारा सव काम चछा लेते थे। अपराधी होने पर ही दण्ड 
विधान या राज्य तथा राजा की आवश्यकता हो सकती है। जब सब एक दूसरे 
के पोषक ही हों, तो उसको अपेक्षा ही कहाँ? भारतोय नीतिशास्त्रों में भी 
अध्यात्मविद्या का महत्त्व वागत है, कितु उसके साथ घर्माविद्याओं का भी 
वर्णन है । 

आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ताः सतोविद्या प्रचक्षते । 


सत्योऽपि हि न सत्यस्ता दण्डनीतेस्तु विप्लवे ॥ 
( कामन्दकीय नीतिसार २.८ ) 


अर्थात्‌ आस्वीक्षिकीरूप अध्यात्मविद्या, त्रयीरूप धर्मविद्या ओर वार्ता, क्षि, 
ब्राणिज्य, गोरक्षा आदि जीविका-विद्या, ये तीनों विद्याएँ श्रेष्ठ विद्या होती हैं; 
किन्तु दण्डनीति में विप्लव होने से तोनों ही निरर्थकप्राय हो जाती हैं, सभी के 
लिए खतरा उत्पन्न हो जाता है । इसके अतिरिक्त उपनिषदों, वेदान्त-दशंन 
तथा नीतिशास्त्रों में सवेत्र घर्म को आवश्यकता वतलायी गयी है। उपत्तिषद्‌ 
कहता है: 
यज्ञेन दानेन तपसाऽनाशकेन विविदिषन्ति । 


अर्थात्‌ यज्ञ, दान, तप, अनशन आदि द्वारा साधक उस ब्रह्मत्व का इष्यमाण 
वेदन प्राप्त करते हैं। वेदान्तदर्शन के सर्वापेक्षा च यज्ञादिश्षतेरऱ्बवत्‌ ( ब्रह्मसुत 
३,४.२६ ) द्वारा भी यज्ञादि वर्णाश्रमधर्म की तत्वज्ञान में अत्यन्त आवश्यकता 


वतलायी गयी है । 
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२७८ विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


जैसे राष्ट्रों की विविधता को रक्षा करते हुए आप विश्‍वसंघटन में सहयोग 
की बात करते है, वेसे ही क्या व्यक्तियों, वर्णों एवं जातियों को विशिष्टता को 
रक्षा आवश्यक नहीं ? यदि है तो क्या आप अपने संघटन में ब्राह्मणों, क्षत्रियों, 
वैश्यों एवं शूद्रों की विशिष्टता की रक्षा कर रहे हैँ? वेदाध्ययन, संध्या, अग्नि- 
होत्र, भोजन, पान, संबंत्र एवं आचारं को नष्ड कर उनकी विशेषताओं को नहीं 
२ष्ट कर रहे हैं ? क्या जेसा मन्वादि शास्त्रों में ब्राह्मणादि वणों के आचारों का 
बिधान है, उसका आपके संघटन में कोई स्थान है? इस संबंध में तो आप कह 
देते हैं कि हम कोई पुस्तक ही नहीं मानेंगे ओर राष्ट्रों की विशेषताओं को रक्ष 
की बात करते हैं। बया राष्ट्रिय बणों जातियों की विशेषताओं को गिटाकर 
राष्ट्रिय-संघटन किया जा सकता है ? 


वेदान्त के परमाचायं आद्यदंंकराचाय वेदान्तञ्चान-प्राप्ति के लिए साध "- 
रूप में निदेश करते हैं : 


नेदो नित्यमधीयतां तडुदितं कमंस्वनुष्ठीयतास्‌, 
तेनेशस्य विधीयतामपचितिः काम्ये मतिस्त्यज्यताम्‌ । 
पापोद्यः परिधूयतां भवसुखे दोषोऽनुसन्धोयताम्‌, 


स्वात्मेच्छा व्यसीयताम्‌' ७४७०७५०५००७०७ i || 


अर्थात्‌ वेद का नित्य अध्ययन करो। वेदोक्त कर्म का वर्णाश्रमानुसार अनुष्ठान 
करो। अनुष्ठित कर्मों को भगवान्‌ में अपण करके भगवान्‌ की पुजा करो । काम्प- 
कर्मों का परित्याग करो । पापौधों का नाश कर सांसारिक सुखों में दोष का 
अनुसंधान करो । परमात्म-तत््रज्ञानकी दृढ़ इच्छा उत्पन्न करो । दार्शनिकों के 
तत्वज्ञान के आधार पर संघटन की योजना वनाने पर भी उनमें -.पेक्षित इतं 


साधनों की उपेक्षा करने से वेसे ही विफलता मिलती है, जेसे बहुमूल्य औषधों ` 


का सेवन करने पर भी कुपथ्य-परिवजन एवं पथ्यपरिपाशन बिना विफलता 
मिलती है । 


यह ठीक है कि राष्ट्र के भीतर ऐसी भी विभिन्न जातियाँ और .समूह हैं 
जिनका साक्षात्‌ वेदाध्पयन वेदोक्त कर्म में अधिकार नहीं है। अतः सवको साथ 
रहने के लिए गीत, खेलकूद, घ्वजवन्दन आदिका कार्यक्रम होना ठीक है । फिर भी 
शास्त्रों एवं मुख्य कर्मों को उपेक्षा एवं तद्विपरीत आचरण का प्रोत्साहन तो नहीं 
ही करना चाहिए । क्रिन्तु आपके लेखों, भाषणों, व्यवहारों से ऐसा हो होता है। 
रामचरित-मानस आदि ऐसे भी सद्ग्रंथ हैं जिनमें सवकी प्रवृत्ति करायो जा सकती 
हैं और सभी को अपनी-अपनी विशेषताओं को रक्षा का प्रोत्साहन भी होना 





हे 








बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ३७९, 


चाहिए । जेसे विविध रंग-विरंगे पुष्पों की माला में सभी पुष्पों के निजी रंग-रूप, 
सौंदर्य, सौगन्ध की विशेषता सुरक्षित रहने में भी माला की शोभा होती है । वसे 
ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेशय, शूद्र, अन्त्यज तथा तदितर समी तत्तद्‌ धर्माग्रन्थों एवं परं- 
पराओं के अनुसार विशेषताओं को रक्षा से ही राष्ट्रिय संस्कृति की रक्षा हो 
सकती है । : | 


"विविधता के वीच एकता की पहचान ( पृ० ८ ) यह आपका उद्धृत वचन 
है । क्या यह वर्णं जाति एबं राष्ट्र के सम्वन्ध में नहीं लागू होना चाहिए ? यह 
गलती कांग्रेस मे को है। वे मुसलमानों, ईसाइथों के कर्म-धर्म, संस्कृति में हस्तक्षेप 
से बहुत डरते हैं, किन्तु हिन्दुओं के धर्म-कर्म में बेखटके हस्तक्षेप करते हैं । यही 
गलती आप भी करते हैं । वेधम्यं विविधता है, साधम्यं एकता है पार्थिव विविध 
पदार्थो में पार्थिवता के सवंत्र समान होने से वहो साधम्य है, वही एकता है। घट उद'च्चन 
आदि विशेषता, विलक्षणता ही उनके वेधम्य हैं । इस तरह विभिन्न वर्गों में उके 
धर्म-कर्म आदि की विषमता होते हुए भी हिन्दुत्व की दृष्टि या भारतीयता को द्ष्टि 
से उनमें साधम्य, समानता, एकता की उपलब्धि की जा सकती है। इसी तरह 
मानवरूप से सभी राष्ट्रों, जातियों में एकता का अनुभव किया जा सकता है । 
इतना ही क्यों, जोवत्व-प्राणित्व रूप से देवता, दानव, मानव पशुपक्षियों में भी एकता 
का अनुभव किया जा सकता है, फिर भी उनकी विषमता विशेषता उपेक्षणीय 
नहीं । अन्त में तो चराचर विश्व-प्रपंच में एक ही अविष्ठानभूत अनन्त स्वप्रकाश 
सच्चिदानन्द परमेइवरमें अनुस्यूत है। उसी एक में विविध विश्व है । विविध- 
बिइव में उसी को अधिष्ठानरूप से पहचाना जा सकता है। उसं! का उल्लेख इन 
चचनों में है: 

सर्वभूतेषु चात्मानं सर्वभूतात चात्मनि। 
समम्यद्यन्तात्मयाजी स्वाराज्यसधिगच्छति ॥ ( म० १२.९१ ) 
समं सवेषु भुतेषु तिष्ठन्तं परमेश्वरस्‌। 
विनइयत्स्वविनहयतं यः पहयति स पश्यति ॥ 
एको देवः सवं भूतेषु गुढः सवंव्यापो सवंभुतात्तरात्मा। 

अर्थात्‌ सर्वंभूतों में अधिष्ठान रूप से कारणरूप से आत्मा को ओर आत्मा 
` में कल्पित या कार्यरूप से सवेभूतों को देखनेवाला स्वाराज्य, स्वप्रकाश ब्रह्मात्म- 
भाव को प्राप्त होता है विनशबर विषय समस्त भूतों में जो अविनश्वर सम ब्रह्म 
को देखता है, वही देखता है । एक ही स्वप्रकाश देव सर्वेमूतों में निगृढ़ है। वही 
सचंव्यापी एवं सर्वभूतों का वास्तविक अन्तरात्मा है। यहीं विविधता के बीच 
एकता की पहचान है । जिन दशंन-ऱ्रत्थों का यह सार है, उनमें भी उक्त निष्ठा 
के साधन-रूप में वर्णाश्रम धर्मों का परम उपयोग माना गया है। 








२८० विचार-पीयूष । श्लाघुनिक वाद 


भाप कहते हैं कि 'अन्तरात्मा का यह ज्ञान मनुष्य मात्र के सुख के लिए परि- 
श्रम करने को प्रेरणा से मानव मस्तिष्क को प्रेरित करते हुए भूतलकी प्रत्येक छोटी 
से-छोटी जीवन विशिष्टता को अपनी पूर्ण क्षमता पर्यन्त विकास के लिए पुणं स्वतंत्र 
अवसर प्रदान करेगा” ( प° ९ )। पर क्या आप अपने संघटन में भूतल नहीं, 
हिन्दुओं के मुख्य प्रदेश भारत में थौतस्मातं धर्मानुष्ठायी वर्णाश्रमियों को भी को ई 
विशिष्टता मानते हैं या नहीं, मानते हैं तो उकके पू्णक्षमतापर्यन्त विकास के लिए 
क्या प्रेरणा देते हैं ? क्या संघ में होनेवाला सर्वंजातीय सहभोज उसे नष्ट करने 
के लिए नहीं अपनाया गया है? क्‍या वणं भेद, जातिभेद तथा वेदशास्त्रानुसार 
जन्मना ब्राह्मण, जन्मना क्षत्रिय, जन्मना वेश्य, के लिए विहित वेदिक विधानों एवं 
उनकी विशेषताओं पर भी कभी विचार किया है? 


इसके अतिरिक्त हिन्दुओं के अनेक दर्शनों में अद्वे त-दर्शन भी एक दर्शन है । 
अधिकांश हिन्दू न उसे मानते हैं और न तो उसके अधिकारी ही हैं। फिर जब भारत 
में ही हिन्दुओं में ही सब उस ज्ञान को नहीं मानते तो संसार के अन्य राष्ट्र उसे 
केसे मान लंगे ? 


अस्तुतस्तु समाज-व्यवस्था एवं विइव-व्यत्रस्था के लिए पूर्वोक्त एकत्व-ज्ञान 
ही पर्याप्त नहीं । तभी तो नीतिशास्त्रों में चार विद्याओं में आन्वीक्षिकी को भी 
एक विद्या कहा गया है। त्रयी, वार्ता एवं दण्डनीति का भी अत्यन्त उपयोग है । 
तभी श्रीराम एवं युधिष्ठिर का काम केत्रल एकताज्ञान से नहीं हो सका । अध्यात्म- 
विद्या से आत्मा से नित्यता का ज्ञान होता है। धर्यं एवं सहिष्णुता बढ़ती है । 
इससे अद तज्ञान के विना भी सजातोयता-ज्ञान से ही परसुखार्थ प्रवत्ति होती है । 
परोपकार परमपुण्य है, आत्मोद्धार का साधन है, परोपकार से ईश्वर प्रसन्न 
होते हैं, इस बुद्धि से भी परसुखार्थ या परदुःखनिवारणार्थ प्राणियों की प्रवृत्ति 
होती है। इस प्रकार की प्रवृत्ति द्व॑तवादियों, विशिष्टाद्वैत वादियों की भी होती 
हैं। नेयायिक, वेशेषिक, सांख्य-योग के अतिरिक्त ईसाई मुपलमानों में यह प्रवृत्ति 
है ही । वल्कि आज के व्यवहार में तो ईस।ई जितनी लगन के साथ वनों, पहाड़ों 
में असभ्य असंस्कृत मनुष्यों में घुम-घूमकर उनसे मिल-जुलकर उनके हितार्थ जितना 
प्रयत्न करते हैं, उतना अन्य लोगों में देखा भी नहीं जाता | गलित कुष्ठ तथा 
अन्यान्य विभिन्न भीषण रोगों के रोगियों की जितने सोहाद्र से वे लोग सेवा 
करते हैं, उतना अन्य लोगों में नहीं देखा जाता य'द उ-में-धर्मान्तरण द्वारा 
स्वसम्प्रदायवृद्धि की भावना है तो कोई-न-कोई तो कामना आपके संघटन में भी है 
ही । मनु के अनुसार अकाम की तो कोई नेष्टा होतो हो नहीं : 


भकामस्य क्रिया काचित्‌ दृइयते नेह॒ काहिचित्‌ । .( म० २.४ ) 








पेया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना पकष ? ३८१ 


जानाति, इच्छति, अथ करोति’ के नियमानुसार हुर प्राणो जानता हैं, 
इच्छा करता है, तभी कुछ करता है। 


वोधिसत्व ( वौद्धों ) में किसी नित्य, अखण्ड एक आत्मा का अस्तित्व 
स्वीकृत नहीं है। क्षणिकविज्ञान की आलयविज्ञानधारा ही उनका 'अहं' है। 
प्रवृत्तिविज्ञानधारा को समाप्त करके आलयविज्ञानधारा का भी निर्वाण होना 
उनका पुरुषार्थं है। तो भी एक-एक बोधिसत्वों ने अपने लाखों जन्मों के जीवन 
दूसरों की क्षुधानिवृत्ति आदि क्षणिक सुखों के लिए उत्से किये हैं। किसी एक 
नाग का प्राण बचाने के लिए जीमूतवाहन ने अपने आपको प्रसन्नता से गरुड़ को 
भोजन के रूप में दे दिया । क्षुधातुर व्याघ्र को क्षुधानिवृत्ति के लिए वोधिसत्वों 
ने अपने शरीर को समर्पण कर प्रसन्नता का अनुभव किया है। 


किसी बुद्ध के शिष्य ने वुद्ध से प्रार्थना को कि उसे घर्मप्रचार को आज्ञा 
मिले । बुद्ध ने कहा: 'यदि लोग तुम्हारी वात न सुनें तव ?' उसने कहा: 'मैं 
समझूँगा कि सुनतेभर नहीं, पर गाली तो नहीं देते ।' बुद्ध ने कहा : 'यदि गाली 
भी दें तो ?” शिष्य ने कहा : “तो मैं समझंगा गाली ही तो देते हैं, मारते तो 
नहीं ।' बुद्ध ने कहा : 'यदि मारे भी तो ?” उसने कहा: 'मैं समझूंगा कि एक- 
आघ दण्डप्रहार ही तो करते हैं, घ्राण तो नहीं लेते ।' बुद्ध ने कहा : “यदि प्राण 
भी ले लें तो ?' उसने कहा : यही समझूँगा कि उसने हम पर कृपा की, हमें क्षमा 
का अवसर दिया; देहबंधन से छुड़ा दिया ।' 


अनेक बोधिसत्वों का यह अखण्ड निर्णय है कि “संसार के अनन्त प्राणियों 
की दुःख-निव त्ति एवं सुखप्राप्ति के लिए मेरा बार-बार जन्म हो और उसी काये 
में मेरी देह, इन्द्रिय, मन आदि का निरन्तर उपयोग होता रहे जहाँतक संसार के 
सव प्राणियों का निर्वाण नहीं होता, वहाँतक मुझे निर्वाण की आवश्यकता नहीं ।' 
निःस्वार्थ-निष्काम विश्वप्रेम का उदाहरण इससे अधिक क्या हो सकता है ? 

ऐसे प्रेम ज्ञानशून्य प्राणियों में भी होता है । चकोर को 'स्वांगारि कहा 
जाता है। अंगार भक्षण कर वह अपने अंग का चिताभस्म इसलिए वनाचा 
चाहता है कि 'भणवान्‌ शंकर चिताभस्म धारण करते हैं। यदि कभी मेरे शरीर 
की चिताभस्म को भगवान्‌ चन्द्रशेखर ने अपने भाल पर धारण कर छिया तो वहा 
मेरे परमप्रिय चन्द्र से मेरा सम्मिलन हो जायगा । क्या यह प्रेम उसे ब्रह्मज्ञात से 


हुआ है! £ एङ शि ; Dh 

` इतनां ही क्यों, महाकवि अवभूति तो sl कहते हैं कि प्रीति किसी 
सुक्ष्म आन्तरिक हेतुओं से होती है, वह बाह्म उपाधियोंक्री अपेक्षा नहीं करती Fn 
तभो तो कहाँ कितनी दूर भगवान्‌ सूये हैं और उनसे कितनी दूर कमल है, पर. के 
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सूये के उदित होने पर ही कमल विकसित होता है । कहाँ चन्द्रमा रहते हैं और 
कहाँ चन्द्रकांत-मणि ! दोनोंमें कितनी दूरी का अन्तर है, तो भी चन्द्रोदय होने 
पर चन्द्रकांत द्रवित होने लगता है, यह स्वथावसिद्ध आन्तरिक हैतु का ही 
परिणाम है ३ 


व्यतिषजति पदार्थानान्तरः कोऽपि हेतुः, 
न खलू बहिरुपाधीन्‌ प्रीतयः संश्रयन्ते । 
विकसति हि पतङ्कस्योदये पण्डरीक 
दरवत च हिमरस्साबुदूगते चन्द्रकान्तः॥ 


वेदान्त-विज्ञान में तो स्व-पर-भेंद, व्यक्ति, समाज और राष्ट्र के भेद, सभी 
भेद समाप्त हो जाता है। सजातीय, विजातीय, स्वगत भ्रेदशूभ्य शुद्ध ब्रह्म ही रहता 
है । उसमें सेवक-सेव्य या उपक्रार्य-उपका रकभेद रहता ही नहीं । अतएव सुख, 
दुःख एवं उसकी प्राप्ति-निवृत्ति एवं उनके साधन कुछ नहीं रह जाते । इसीलिए 
वेदान्त-विज्ञान में सारी प्रेरणाएं, प्रवृत्तियाँ समाप्त हो जाती हैं। तभी उसका 
एक नाम 'नष्कम्यं' सी है । जिसमें पंच ज्ञानेर्द्रियाँ एवं कर्मेन्ट्रियां मन के साथ 
स्थिर, निश्चेष्ट हो जातो हैं, बुद्धि भी जिसमें निरचेष्ट-निर्व्पापार हो जाती हैं; 
उसे ही 'परागति' कहते हैं : | 


यदा पञ्चावतिष्ठन्ते ज्ञानानि मनसा सह। 
बुद्धिच्च न विचेष्टते तामाहुः परमां गतिम्‌ ॥ 


ऐसी स्थिति में स्वभावतः तत्वज्ञानी निवृत्ति-परायण होते हैं। आत्मा 
स्वभाव से निर्व्यापार, कूटस्थ है । जवाकुसुम के संसग से जैसे स्वच्छ स्फटिक में 
लीहित्य की प्रतीति होती है, वैसे ही व्यापारवान्‌ देहादि के आध्यासिक संसग से 
निर्व्यापार आत्मा में व्यापारवत्ता की प्रतीति होती है। 


कोई आधिकारिक मनु, वशिष्ठ, व्यास आदि तत्त्ववित्‌ ही लोकसंग्रह के 
अधिकारी होते हैं, वे हो अपने दीर्घेकालिक प्रारब्ध के अनुसार प्रातिभासिक जगत्‌ 
में प्राणिहिताथं स्वयं भी धर्मानुष्ठान करते और संसार के प्राणियों को भी सन्मागे 


ना कराते हैँ। प्राणी के अनुग्रहार्थ उन्हींकी प्रवृत्ति होती है, सभी ज्ञातियों 
की नहीं । 


यही बात भगवान्‌ व्यास ने वेदान्त-दर्शनमें कही है : यावदधिकारमवस्िंति- 
राधिकारिकाणाम्‌ ( ३.३.३२ ) । यहाँ आधिकारिक वे लोग कहे गये हैं, जिन्हें 
उनकी विशिष्ट कर्मोपासनाओं के अनुसार ईइवर ने विशिष्ट अधिकार दिये हैं। | 
जसे किसीको इन्द्रपद, किसीको वसिष्ठपद, किसी को ब्यासपद आदि । यदि बीच | ः 
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में ही हेतुविशेष से उनकी देह छूटे तो भी उन्हें पुनः देह ग्रहण करनी पड़ती है । 
अधिकार-समाप्तिपयेश्त वे अपने अधिकार का काम करते हैं। उन अधिकारियों 
की मुक्ति कवल्यपदप्राप्ति, अधिकारस्थिति तक नहीं होती, किन्तु उनकी अवः 
स्थिति वनी रहती है । आधिकारिक' का अर्थ साधारण अधिकारो या व्यक्तिः 
सामान्य नहीं होती । 


भक्तिपक्ष में भी जो केवल ईर्वर में, विशेषतः मृति आदि में ही प्रेम करता 
है, भक्तों या अण्यों में जो प्रेम नहीं करता वह सामान्य भक्त है। मध्यम श्रेणो का 
भक्त इश्वर में प्रम, ईश्वरभ कों से मैत्री, वारिशों-अनमिज्ञों पर छुपा एवं दुर्जन 
इवे षियों की उपेक्षा करता है : 


ईश्वरे तदधीनेषु बालिशेषु द्विषत्सु च। 
प्रेममंत्री कृपोपेक्षा य: करोति स॒ मध्यमः॥ 
( भाग० ११.२.४३ ) 


जो सभी प्राणियों में भगवान्‌ की सत्ता और भगवान्‌ में ही सर्वंभूतों का 
सन्निवेश देखता है, वह उच्च भक्त होता है। ईश्‍वर ही जीवरूप से सब प्राणियों 
में विराजमान है, इस दृष्टि से भक्त इवान, वपाक, गो, गदे सभीको सगवद्‌- 
बुद्धि से नमन करता है : 


ईइवरो जीवकलया प्रविष्टो भगवान्‌ स्वयम्‌ । 
प्रणमेद्‌ दण्डवद्‌ भूमो आश्वचण्डालगोखरम्‌॥ 


वह किसी प्राणी का अपमान अपने प्रभु का ही अपमान समझता है। 
प्राणियों का सम्मान भगवान्‌ का ही सम्मान समझकर सबका आदर करता है । 
इतना ही नहीं, अचेतनप्राय आकाश, वायु, तेज, जल, पृथ्वी, नक्षत्रगण, नदी, 
समुद्र, पवंत्, वृक्ष आदि को भी विराट्‌ भगवान्‌ का ही शरीर समझकर प्रणाम 
करता है : 
खं वायुर्माग्न सलिल महीं च ज्योतींषि सत्त्वानि दिशो द्ुमादीत्‌। 
सरित्‌ समुद्राच हरेः शरीरं यत्किञ्च भूतं प्रणमेदनत्यः ॥ 
( भाग० ११.२.४१ ) 
जातक जलचर थलचर बासी। नभचर जड़ चेतत्य प्रकासो॥ 
सीय राम सय सब जग जानी। करहु प्रणाम जोरि जुग पातो 0७ 
उमा जे रामचरण रत, विगत काम मद क्रोध। 
निज प्रभुमय देखाह जगत का सत कराह विरोध 0 
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निष्कर्षं यह कि शुद्ध ब्रह्मज्ञान में कुछ अधिकारियों को छोड़कर निवृत्ति हो 
अभीष्ट है । जनकृपानेष्ठुय॑सुत्सृज्यताम्‌ के अनुसार अन्तमुख साधक को जनकृपा 
एवं निष्ठ्रता दोनों का ही त्याग करना चाहिए । 


आधिकारिकों की प्राणियों के अनुग्रहार्थं जनोपकार में प्रवृत्ति होती है। 
भक्त की भगत्सेवाबृद्धि से लोकोपङ्ारार्थ प्रवृत्ति होती है । अन्यान्य धाक 
ईद्वरवादी भी पुण्यप्राप्ति की दृष्टि से जनसेवा में संलग्न हो सकते हैं। बौद्ध 
वोधिसत्वों ने भी अभ्यास करते-ऋरते सेवा एवं परहितारथं स्वात्मोत्सगं का स्वभाव 
बना लिया । वेदिक साधक विराट्‌, हिरण्यगर्भ, अव्याकृत की अहंग्रहोपासना करने- 
वाले समष्टि प्रपंच को स्वात्मस्वरूप हो समझकर आत्महित के समान ही 
समष्टि-हित में संलग्न होते हैं । | 


आप कहते हैं कि “जागतिक महान्‌ लक्ष्य केवल हिन्दू ही पूणं कर समझता 
है, अन्य कोई नहीं ऋषियों ने आत्म-जगत्‌ में गहराई तक गोता लगाया तथा इस 
महान्‌ एकता के सिद्धान्तरूप के अनुभूति के शास्त्र को आविष्कृत किया एवं परि 
पूर्ण बनाया ।' ( पृ० ९ ) 


पर वह कौन-सा शास्त्र है ? यह सब आधुनिक भधकचरे इतिहास के हो 
बळपर कहते हैं या कोई दुनिया के अन्य शास्त्रों के समान यह भी प्रसिद्ध है ? वेद, 
वेदांत, दर्शतादि के किसी पुस्तक को आप न मानने की बात करते हैं और एक 
ऐसे शास्त्र पर गवं भी करते हैं, क्या वह कोई आपके ही अनुभव की वस्तु है! 
अन्य लोग पारचात््य-जगत्‌ के लोग आंत्म-जगत्‌ के अनुभव से शुन्य हैं, यह विद्याभि- 
मान ही है । ऊपर हम कह चुके हैं कि यहुदियों, पारसियों, ईसाइयों, मुसलमानों 
सा “जी शक का विकास हुआ था। परोपकार, परसेवा की पद्धति उनके यहाँ 

ही । | 


. यह वात अलग है कि वेद अपौरुषेय एवं अनादि हैं, सवंप्राचीन हैं । अतएव 
वेदिक ज्ञान-विज्ञान, संस्कृति बहुत घ्राचीन अथवा अनादि ही है और उसीसे 
अर लोगों ने भी सीखा हो पर आप तो ऐसे किसी वेदादिशास्त्र को मान्यता 
देने को तयार ही नहीं । जवतक आप वेद एवं आर्ष इतिहास रामायण, महा- 
भारत आदि मानते नहीं तवतक हिन्दुओं के आध्यात्मिक साम्राज्य का विस्तार 
इतना था, उतना था यह सव आपको कल्पना कल्पना ही है; क्योंकि आधुनिक ; 
ग इतिहास विभिन्न लोगों की अटकलमात्र है । इसीलिए विभिन्न ऐतिहासिकों की 
एकवाक्यता नहीं हो पाती । इतिहास में अब भी पादचात्त्यों का ही गुरुत्व है । 
क कई लोगों ने पाइचांत्त्यों का किसी अंश में खण्डन भी किया है; किन्तु उसके 
 छिएभी उन्हें पादचात्त्यों की सरणि ही अपनानी पड़ी है। अन्य अंशों में वे भी 











कया चेदन्यास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? २८६ 


पारचात्यों के ही अनुयायी हैं। “भारत में अंग्रेजीराज' पढ़ने से यह वात और 
स्पष्ट हो जाती है। 


वस्तुतस्तु वेद ही समातन जीवात्माओं के अभ्युदय-निःश्रेयसार्थं सनातन 
परमेश्वर का सनातन विधान है। सम्पूर्णं संसार का वही शास्त्र है और तदुक्त 
धम ही सव धर्मे था और वह संत्र ही था । धीरे-धीरे उसका ह्लास होने से परि 
स्थितियों के प्रभाव से उसीके विकृत रूप में अन्यान्य धमंग्रन्थ तथा अन्य धर्म 
प्रचलित हुए। मनु के अनुसार संसार की वहुत-सी क्षत्रिय जातियाँ ब्राह्मण-संबंघ 
छूट जाने से वृषळ हो गयीं : 


बृषलूत्व॑ गता लोके न्राह्मणादशानेन चर ।--( मनु० १०.४३ ) 


आपने अपनी महत्ता के पोषण में 'फिलिपाइण्स के न्यायालय के विशाल- 
कक्ष में मनु की प्रतिमा की चर्चा की और मानवजाति का प्रथम महान्‌ एवं 
श्रष्ठ विधि-निर्माता इस उल्लेख का उद्धरण' दिया है । ( ११ पृ० ) 


पर क्या आप वतायेंगे कि मनु ने कसे विषिशास्त्र का निर्माण किया था ?. 
जमनी के नीत्से ने भले हो मनुस्मृति का सम्मान किया हो, पर आप तो मनु को 
भी प्रमाण नहीं मानते । यदि आपने मनुस्मृति को देखा या पढ़ा होगा तो आपको 
मालम होता कि मनु अपने को विधिनिर्माता नहीं मानते । मनु तो विधि या वेघ- 
धर्म के लिए श्रुति को ही परम प्रमाण कंहते हैं : 


धर्म जिज्ञासमानानां प्रसाणं परमं श्रतिः ।--( मनु० २.१३ ) 


तब क्या आप भी क्षुतियों का प्रामाण्य मानेंगे ? [ 

सनु स्पष्ट कहते हैं : वेदाद्धर्मों हि निर्बभो ( मनु० २.१० ) धसं का स्वरूपः 
ज्ञान वेदों से ही होता है।' इतना ही नहीं, वे चेदः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रिय- 
मात्मनः ( मनु० २.१२) के अनुसार श्रुति से अविरुद्ध स्मृति एवं श्रुति-स्मृति से 
अविरुद्ध सदाचार एवं उन तीनों से अविरुद्ध आत्मतुष्टि के आधार पर धर्म-निणंय 
की घोषणा करते हैं। मनुस्मृति के अनुसार मनु प्रथम विविनिर्माता नहीं, किन्तु 
अनादिसिद्ध वेदों के अनुसार विधि-विवेचक या विधि के उदद्वेष्टामात्र हैं। 
रामायण, महाभारत से भी यहो वात स्पष्ट होती है । मनुस्मृति एवं अन्य स्मृतियों 
तथा संस्कृत-साहित्य को छोड़कर मनु की ऐतिहासिकता सिद्ध भी नहीं हो सकती; 
क्योंकि आधुनिक ऐतिहासिकों की दृष्टि में ऐतिहासिक काल एवं प्रायतिहासिक 
काल की सीमा बहुत ही छोटी है । भारतीय आष-इतिहास के अनुसार तो वतेमात 
सृष्टि कुछ कम दो अरब वर्ष की सिद्ध होती हैं । 





२८६ विंचार-पीगूष । थाधुनिक वादे 


आपने यह भी लिखा है कि “यह केवल शुष्क ज्ञान नहीं, जो अन्य आश्रमो 
में बेठकर थोड़े से विचारकों के बौद्धिक अनुमानों तक सीमित रहा हो । किन्तु 
यह था एक सजीव विचार, जो हमारे पुवंजों को (जिनमें विचारक, प्रशासक, 
व्यापारी, वज्ञानिक, कलाकार, दार्शनिक भी थे । विश्वश्चातृत्व का संदेश पहुँचाने 
के लिए दूर देशों तक भेजा |” ( पृ० १० ) 


आपके इस कथन से मालूम होता है कि आप प्रवर्तक ज्ञान को ही सजीव 
ज्ञान मानते हैं, निवतेक को नहीं । किन्तु पूर्वोक्त विवेचनों से प्रसिद्ध है कि औप- 
निषद ज्ञान प्रवतंक न होकर निवर्तक हो है; क्योंकि सारो प्रवृत्ति ही कासमूलक 
है। अकाम की कोई चेष्टा ही नहीं होती, यह मनु का मत कहा जा चुका है। 
फिर समाधिजन्य ऋतंभराप्रज्ञा को, जो एकान्त में ही होती हू, कभी शुष्क केसे 
कहा जा सकता हे? समाधिशून्थ, दौडने-घूमने में व्यस्त व्यापारियों, कलाकारों के 
विचारों को सजीव कसे कहते हैं ? दूर-दूर का पहुँचना ज्ञान-विज्ञान की विशेषता 
नहीं, किन्तु उद्योगशोलता को विशेषता है । अतएव अन्य देशों तथा धर्मंवाले लोग - 
भी दूर-दूर पहुंचे ही थे । क्या वोद्ध, ईसाई, मुसलमान लोग देश-रेशांतरों में नहीं 
पहुँचे ओर उन्होंने भी अपने घर्म-संस्कृति का प्रचार नहीं किया ? क्या देश- 
देशांतरों में उनके धर्म-संस्कृति का प्रचार नहीं ? अच्छे-बुरे तो हर जगह होते ही 
हैं। क्या हमारे यहाँ रावण, वेन, कुम्भकर्ण, रक्तवीज, महिषासुर, हिरण्याक्ष, 
हिरण्यकशिपु आदि उच्छुङ्कल नहीं थे ? 

आष कहते हैं : “जब उन्होंने ( रामकृष्ण परभहंस ने) एकबार एक गौ को 
हण्टर से पिटते देखा तो पीड़ा से चीत्कार कर उठे। उनकी पोठ पर चौड़ी लाल 
घारियाँ देखी गयीं। एक अन्य अवसर पर चरागाह में चरते हुए एक बेल के 
`घायल होने पर खुर का चिह्न उनकी छाती पर बन गया ।” ( ११ पृ० ) 


आश्चयं है कि आप ऐसी वातों पर विश्‍वास कर लेते हैं, जिसमें कोई सुदृढ़ 
आधार नहीं है। किन्तु शिष्ट-परम्परासम्मत वेद, तदाधारित आषग्रंथों का 
प्रामाण्य स्वीकार नहीं करले । इन सब बातों का आत्मज्ञान से न कोई सम्बन्ध है, 
ओर न हो सकता है । ज्ञान तत्त्व का भासक या ज्ञापक ही होता है, कारक नहीं । 
किसी प्रमाण से यह सिद्ध नहीं होता । तपस्या, दया, करुणा आदि के अभ्यास से 
जनित सिद्धिविशेष से ऐसी बिलक्षण घटनाएँ हो सकती हैं। तपस्या आदि ज्ञान 
से भिन्न वस्तु है । एक ज्ञानहीन भी तपस्या से सिद्ध हो सकता है और ज्ञानवत्‌ 
भी सिद्धि से हीन हो सकता है। बसिष्ठादि में ज्ञान एवं तप दोनों ही थे । अतः वे 
सिद्ध एवं ज्ञानी दोनों थे, किन्तु सिद्धि और ज्ञान दोनों एक नहीं । ईश्वर महान्‌ 
ज्ञानी है, सिद्ध भी है, फिर भी संसार के दुःख से लिप्त नहीं होता । यदि ऐसा हो 
` तव तो ईश्वर की अपेक्षा जीव ही श्रेष्ठ ठहरेगा, क्योंकि जीव को अपना ही दुःख 








क्या वैद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अषपक्ष ? ३८७ 


रहेगा। ईश्वर का तो सबसे तादात्म्य होने से उसे सवका दुःख व्यापेगा । इस 
तरह उसे अनन्त-अपार दुःख होगा । फिर ईर्वर-सायुज्य की इच्छा भी कौन 
करेगा ? दया, करुणा आदि के प्रभाव से कारुणिकों एवं दयालुओं में भी आरोप 
या अभ्यास से है अन्य दुःखों का संसगं भासित होता है। इसीलिए न लिप्यसे 
लोकदुःखेन बाह्यः ईरवर लोकदुःख से दुःखी नहीं होता; क्योंकि वह असंग हैं, 
पुष्करपत्रवत्‌ निळं है, असंगो नहि सज्जते, असितो नहिं रिष्यते ( उपनिषद्‌ ) । 
असंग-स्वभाव होने से वह किसीसे सम्बद्ध नहीं होता, अबद्ध होने से क्षीण या 
विपन्न नहीं होता । 


आप कहते हैं कि “आज महान्‌ पतृक दाय अपनी ही संतति द्वारा तिरस्कृत 
किया जा रहा है। अपने प्राचीन आदर्शो, परम्पराओं का तो उपहास करना'** 
इन दिनों फेशन होता जा रहा है ।” ( पृ० ११ ) 


किन्तु क्या आप भी अपने परम्पराप्राप्त शास्त्रों एवं तदुक्त आचार-विचारों 
को ठुकरा नहीं रहे हैं? यदि कोई प्रामाणिक ग्रन्थ मान्य नहीं, मनमानी ही 
आदरशों एवं परम्पराओं की बात करनी है तो कोई भी वेसा कर सकता है; क्योंकि 
वह निष्प्रमाण परम्परा एवं आदर्श उसके दिमाग का फित्रमात्र है, तात्त्विक 
नहीं । यदि यही आदर एवं परम्परा राष्ट्रिय स्वयंसेवक संघ की है तो उससे 
प्रामाणिक धर्म की हानि ही होगी, लाभ नहीं और आस्तिकों को कम्युनिस्ट, 
सोशलिस्ट, सेक्युल रिस्टों जसा इसका भी विरोध करना पड़ेगा । 


पृष्ठ १३-१४ के अनुसार यह सही है कि पर्चिम में धर्महीन आध्यात्मिकता 
से शून्य निरंकुश राजसत्ता के विरोध में जनतन्त्र का उदय हुआ । किन्तु अन्त में 
औद्योगिक क्रान्ति, यान्त्रिक-विकास के कारण निरंकुश पूंजीवाद का जन्म हो गया 
और उसकी प्रतिक्रियारूप में कम्युनिज्म का उदय हुआ और अध्यात्मनिष्ठा, 
धामिक नियन्त्रण बिना दोनों असफल हुए हैं अथवा हो जायेंगे । किस्तु भविष्यः 
वाणो के मिथ्या होने से ही उनकी विस्सारिता सिद्ध नहीं होती । राजनीतितज्ञों की 
भविष्यवाणी सिद्धों या ज्योतिषियों की भविष्यवाणी नहीं होती । वह तो कार्य 
कारणभाव-निर्णय के अनुसार निर्धारित कार्यक्रम के कार्यान्वयन पर निर्भर होती 
है । जसे खेती के उपकरणों के संग्रह-कार्यक्रम के कार्यान्वयन के फलस्वरूप अच्छी 
फसल देकर बहुत लोग अच्छे अन्न उपजने को भविष्यवाणी कर देते हैं । किश्तु 
ओला-पाला पड़ने या टिड्ेदळ या अन्य कीट-पतंग के उपद्रवस्वरूप यह भविष्यः 
वाणी मिथ्या हो सकती हू । । | 


इसके अतिरिक्त कोई कितना भी अच्छा सिद्धान्त क्यों त wt च तवतक ; 
पड़ा-पड़ा आलमारी में सड़ता रहता है, जबतक कि उसके कार्यात्वयन के अनुरूप 





२८८ विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


व भ बनता । भारतीय नोति के अनुसार धर्म-नियन्त्रित राजतन्त्र या 
is तन्त्र भी व्यक्ति, समाज दोनों ही के लिए कल्याणकारी ह 
पर आज वे सिद्धान्त जिस भारत में फले-फूले, उम्हींकी वहाँ क्यों दुर्गति 
हो रही है ? इसीलिए कि उन सिद्धान्तों को कार्यान्वित करनेवाले योग्य शासक 
या नेता नहीं रहे । इसी तरह कम्युनिस्टों की भविष्यवाणी भी कल्पित कार्यक्रम 
के विघटित होने से मिथ्या हो सकती है। हो सकता है, उचित अवसर भाने पर 
वह सफल भी हो । 
परस्पर विरुद्ध सिद्धान्तवाले दो समूह जेसे एक दूसरे के प्रयुक्त उपायों को 
विफल करके अपने अस्तित्व को बनाये रखना चाहते हैं, वेसे ही पु जीवादी ओर 
साम्यवादी एक दूसरे के प्रयुक्त शस्त्रोंका प्रतीकार सोचते और तदनुसार प्रवृत्त 
होते हैं । जहाँ भी शोषण, अत्याचार एवं गरीवी बढ़ती है और जहाँ योग्य नेतृत्व 
में विवंचना, वर्गविद्वे ष, वर्गसंघषं, उत्तेजित किया जा सके वहीं क्रान्ति होती है । 
| रूस, चीन के पिछड़े होने पर भी शोषण, गरीवी बढ़ने एवं योग्य नेता मिलने से 
| क्रान्ति हो सकी । किन्तु इंग्लण्ड, अमेरिका, जमती आदि ने असन्तोष असन्तुलन 
मिटाने का प्रय्न किया गया; इसलिए वहाँ वेसी क्रांति नहीं हुई । 


औद्योगिक क्रांति के परिणामस्वरूप भयंकर असमानता की प्रसक्ति अवश्य 
है औरं उस असमानता से साधनहीनों, अकिचनों में असन्तोष बढ़ना भी अनिवाये 
है। कल-क्रारखानों के विस्तार के कारण लाखों असन्तुष्ट साधनहीनों, गरीबों 
का संघटन भी संभव होता ही है । प जीपति साधनसम्पन्न होने पर भी संख्या 
में अल्प ही होते हैं। इस दृष्टि से अल्पसंख्यक, शोषक क्रान्ति के शिकार हो 
सकते हूँ । यदि यह न हुआ तो भी जनतन्त्र तो आज दिन प्रायः सर्वत्र ही प्रचलित 
हैं । अतः निर्वाचन द्वारा असंतुष्ट बहुसंख्यक शोषित शासनसत्ता हथिया ही सकता 
हैं। कई स्थानों पर लाखों खरचं करनेवाले भी पू'जीपति हार जाते और कम खर्च 
Re में भी साधारण व्यक्ति जीत जाता है। कम्युनिस्टों के ये सब पुरोगम प्रख्यात 
ईः हैं। फलत र दुसरे दल भी इससे चौकन्ने होकर पुरोगम की विफलता के लिए 
.. प्रयत्न करते हैँ। ऐसे दल शोषण कम करने और साघनहीनों, मजदूरों को सुखी 
बनाने का प्रयास करते हैँ । उन्हें संतुष्ट रखने का प्रयास करते हैं । 


„सबन मजदूरों की, हड़तालें चलती हैं। प्रायः उनके सामने पूजीपति और 
सरकार झकती हैं। उनके वेतन, वोनस, भत्ता बढ़ाने. का यत्न करते हैं । मावस ने 
. स्वय इसको क्रान्ति में विष्त माना है। उसने बार-वार सावधान किया ह. । कम्यु 
~ निस 7738 वोनस मता बढ़ाने के काम में केवल मजदुरों की उत्साहवृद्ध 
rr FiO de अवृत हना चाहिए, क्योंकि शोषित-शोषक का विरोध चूहा- 
ग ततो$ तिरके रोध है। उसे मिटाने का प्रय न्य है। यह 
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प्रयत्न दूसरों को ओर से ही होगा । पुंजीपति एवं तदनुसारी सरकारे भो उनके 
असन्तोष को बहुत थोड़े समय तक रोक सकतो हैं, अधिक काल तक नहीं । 


अब तो यह भी सोचा जा रहा है कि वेतन, बोनस, भत्ते के अतिरिक्त 
मजदूरों को आय में भी हिस्सेदार बनना चाहिए । वस्तुतः इस दृष्टिसे कम्युनिज्म 
विफल नहीं हुआ, किन्तु वह सभी देशों में पनप रहा है । किसी भी विश्वव्यापी 
कार्यक्रम के सफल होने में दी सौ, पाँच सौ या हजार वषं भी लग जायें तो उसे 
विफल नहीं कहा जा सकता । 
ध्यान रखने की वात है कि किन्ही सिद्धान्तों का खण्डन किसी छ-मन्तर से 
नहीं होता । उसके लिए गम्भीर विचार आवश्यक है। उस पर विचार करने पर 
आपका झास्त्रहीन धर्म और आत्मज्ञान टिक नहीं सकता । क्योंकि जिन शास्त्रों के 
आधार पर कम्यूनिज्म का खण्डन किया जा सकता है, उन्हें आप मानते ही नहीं। 
झाथिक-समस्याका हल आथिक दृष्टिकोण से ही करना होगा । कल्पित धमं एवं 
आत्मज्ञान की वातोंसे भूखे-नंगे, गरीबों के असन्तोष को मिटाया नहीं जा सकता | 
भूख-प्यास तो रोटी-पानी से हो मिटती है। अतएव भारतीय शास्त्रों में भी 
आन्वीक्षिकी विद्या से पृथक्‌ वार्ता-विद्या ( अर्थशास्त्र ) की सत्ता है। दिनोंदिन 
मजदूर-आन्दोलन संसार के सभी देशोंमें बढ़ रहा है। उसकी सफलता भी दिनों 
दिन बढ़ रही है, यही कम्युनिज्म की सफलता है । जनतन्त्र तो आज सर्वेत्र ही 
सिद्धान्तरूप में प्रचलित हो गया है आज कोई राजतन्त्र या अधिनायकतन्त्र की 
ओर प्रवृत्त होना नहीं चाहता । जबतक दोनों वादों के सिद्धान्तो, तको का उचित 
ढंग से खण्डन न किया जाय तबतक कुछ असफलताओं या भविष्यवाणियों को 
सचाई में देर होनेमात्र से उन सिद्धान्तों की पराजय नहीं कही जा सकती । कम्यु- 
निज्म के घोर विरोधी हिटलर की भी भविष््रवाणियाँ झूठी हुई थीं । भारतीय 
सिद्धान्तवादियों की भी असफलता होती है | इससे जनतन्त्र या कम्यूनिज्म किसी- 
की कमजोरी नहीं मानी जा सकती । उनके तको का अनोचित्य दिखाना आवश्यक है। 
'सटुअट मिल, वेन्थस्‌' आदि व्यक्तिवादियों का व्यक्तिस्वातंत्र्यवाद अब 
पुराना हो गया । इस समय तो पाछियामेण्टरी जनतल्त्रमें व्यक्तिस्वातंत्र्य अत्यन्त 
सीमित हो गया है । हाब्स के दीर्घकाय में व्यक्तियोंने अपनी स्वतन्त्रता सौंप दी। 
'छॉक, रूसो' आदि ने भी समाज के साथ व्यक्तिस्वातंतर्य का मेल बिठाया है। 
इज़लेण्ड की कहावत है कि 'लड़का-लड़को के रिङ्ग-परिवर्तन को छोड़कर पालि- 
यामेण्ट सब कुछ कर सकती है ।' हाँ, तो लोकतन्त्र ही आज सवेत्र सफल हो रहा 
है, उससे भिन्न दूसरा स्पष्ट विकल्प है ही नहीं। आत्मसंयम करके व्यक्ति और 
समाज का सामंजस्य करना आपका कोई स्वतन्त्र एवं नया मागं नहीं । हरएक 
संघटनकारी का यह माना हुआ सिद्धान्त हवै। . oe 
i 
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एक कम्युनिस्ट खूबसूरत लड़की अपने सौंदर्य पर मोहित अनेक कम्युनिस्ट 
युवकों में अपने लिए फूट पड़ने की सम्भावना देखकर अपने चेहरे पर तेजाव डाल- 
कर अपना सौंदर्य दष्ट कर पार्टी का विघटन रोकने में सफल हुई थी। भले ही 
मावस अपने को धामिक एवं आध्यात्मिक नहीं मानता, उउका आत्मसंयम ओर 
व्यक्ति-समाज-सामञ्जस्य का प्रयत्न किसी से कम नहीं था । बह चाहता तो 
किसी सरकार या पू जीपति का कपापात्र बनकर सुख से रह सकता, किन्तु वह 
अपने सिद्धान्त पर स्थिर रहकर अनेक दिन भूखों रहता था; छन्दन-लाइब्रेरी में 
कुर्सी पर बेठे बेठे मूछित होकर गिर पड़ता था। वस्तुतः औद्योगिक क्रान्ति से, 
महायन्त्रों, कलाकोझलों के विस्तार से माली हालत में रहोवदल होता है । विष- 
मता, आथिक असन्तुलन बढ़ता है। उत्तरोत्तर यन्त्र-निर्माण-क्रोशल से उत्तरोत्तर 
थोड से व्यक्तियों द्वारा थोड़े-से-थोड़े समय में अधिकाधिक माल का उत्पादन हो 
जाता है। लाखों मनुष्यों का काम सहस्नों द्वारा सम्पन्न हो जाता है। थोड़-से 
लोगों को ही काम मिलता है । रोजी-रोजगार भी थोड़े हो लोगों को मिल पाता 
है । धन सिमिट कर थोड़-से पू जीपतियों के पास इकट्ठा हो जाता है। राष्ट्र के 
करोड़ों व्यक्ति बेकार, बेरोजगार हो जाते हैं। उनकी क्रयशक्ति समाप्त हो जाने 
से वाजारों में माल की खपत नहीं हो पाती । 


सभी देशों में औद्योगिक क्रान्ति फल जाने के कारण विदेशों में भी माल 


' भेजना सम्भव नहीं होता । फलतः उत्पादन को रफ्तार में कमी करनी पड़ती है, 


स की छटनी करनी पड़ती है, बेकारों की संख्या ओर बढ़ती है . मारू की 
खपत में ओर भी रुकावट पड़ती हैँ । इस प्रकार पूंजीवाद में गतिरोध उत्पन्न 
होता है । इस स्थिति में उत्तम नेतृत्व मिलने पर असन्तुष्ट अकिञ्चन बेकारों को 


सी आन्दोलन करना पड़ता है। कल-कारखानों में लगे मजदूर भी उनका साथ 


देते हड़ताल करते हैं। उद्योगों, महायन्तरों के कारण एक-एक जगह लाखों की 


` संख्या में मजदूर रहते हैं । वे सव एकत्रित हो जाते हैं। कभी सरकार या नेताओं 


के बीच मिलाप से वेतन-वोनस बढ़ने पर हड़ताल रुक 
भजदूरों का असन्तोष बढ़ता है । मिळ चा भी जाती है, पर उत्तरोत्तर 


[लिक भी वेतन, बोनस बढ़ाते-वढ़ाते परे: 
शान को होते हैं। उधर माल की खपत न होने से उत्पादन और आय में भी कमी होती 
है। दोनों वर्गों में मनमुटाव, संघर्ष बढ़ता जाता है। अन्त में क्रान्ति या निर्वाचन 
ही र व होता है और वह सभी उद्योगों का राष्ट्रोकरण करता है। 
तन हो सता दे द र न करके उपभोक्ताओं की संख्या के अनुसार 
बकरे अविकाधिक गो ससे खपत में बाधा न पहुँचे । वे काम के घण्टों में 





कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकृष॑ ? २११ 


तरह योग्यता एवं आवश्यकता के अनुसार सबके लिए ही काम, दाम आराम 
वितरण की व्यवस्था को जा सकती है । 

. केह जा सकता है कि पूँजीपतियों को पूँजी छीन लेना अन्याय है । किन्तु 
माक्सवादी इसका उत्तर देते हुए कहते हैं क्रि पूँजीपति के पास जो धन होता है, 
वह मजहूरों की गाढ़ो कमायी का ही होता है । 'रिकार्डो' आदि को माँग और 
पति के आधार पर विनिमय-मूल्य निर्धारण किया था, किन्तु माक्सं ने श्रम को ही 
विनिम्रय-मुल्य का आधार वतलाया है । व्यबहार में यदि कोई किसीसे २५ रु० 
कर्ज लेकर सुत खरीदकर अपने घर में कपड़ा बना ले और उसे वाजार में बेच दे 
तो उस पेसे में से २५ २० कर्जा और उसका कुछ सूद चुक्राने के वाद वचे रुपयों 
को उसके श्रम का हो फल माना जायगा । इपी प्रकार मिलों में उत्पादित पदार्थो 
को वेच देने पर जो लाभ के पेसे मिलते हैं, उनमें से जागत-खचं ( अर्थात्‌ कच्चे 
माळ का दाम तथा उसकी ढलाई का खच, मकानों एवं मशीनों के भाडे, मशीन 
की घिसाई के वदले का दाम, सरकारी टेक्स, पूंजी के पेसे का सुद आदि) तिकाल 
देने पर वाकी बचे पेशो का आधार श्रमिकों का श्रम ही है । अतः वह सब मजदूर 
को मिलना चाहिए । पर वह सव मिलता है मिळ-मालिक को । मजदूर को तो 
वेतन के रूप में उसका वहुत थोड़ा-सा अंश मिलता है। अतः मजदूर का. शोषण 
करके ही अतिरिक्त लाभ का मालिक पूँजीपति बनता है। इस तरह उसका छीन 
लेना दूषण नहीं । 

वेसे भी माक्स के अनुसार संसार में कोई शाइवत नियम नहीं है । समाज 
के कल्याणके लिए समय-समयपर नियम वनते-विगड़ते रहते हैं। इससे आप भी 
सहमत -ही हैं। सब नियमों का निर्माण-चाहे वे धार्मिक हों या रांजनीतिक, 
राष्टिय या सामाजिक--माली हालतों के आवार पर होता है। उत्पादन-साधनों 
में रहोवदल होने से माळी हालतों में रद्दोबदळ होता रहता है। हाथ की चक्की, 
जरू की चक्की, भाप की चक्की, विजली की चक्कियों के जमाने के भेद से माळी 
हालतों में भेद होता है। 

पहले हाथ के चरखे, फिर बड़े करघों से ओर बड़े यंत्रों से कपड़े बनते 
थे । पहले के कामों में बहुत रोगों को रोजी मिळती थी और अब बहुत कमः 
लोगों को मिलती है । पहले उत्पादन करनेवालों को लाभ ल होता था, अव 
अधिक । पहले एक नगर को तेल पहुँचाने के लिए Ma , हजारों बलों, 
संकड़ों कोल्ह बनानेवालों, सेकड़ों तेल पहुँचानेवालों की आवश्यकता होती थी । 
उन सबको जीविका मिलती थी । अब थोड़ा पसा छगाकर एक कारखाना खड़ा 
करके थोड़े मजदूरों द्वारा ही सारे नगर को तेल सुलथ किया जा सकता है। 
अत। सब समय एक से नियम नहीं रह सकते । किसी जमीनका दास साधारणतया 
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हजार, दो हजार रुपये एकड के हिंसाव से होता है । किन्तु वही जव आबादी या 
कल-कारखाने के लिए ली जाती है तो जमोन का दाम बढ़ जाता है । उसी जमीन 
का दाम पहले हजार था तो अव लाखों हो जाता है। इस तरह ई जिस मानव या 
मानवसमाज ने उत्पादन-साधनों में रहोवदल कर माली स्थिति में रहोबदल कर 
दिया, उसको यह भी अधिकार है ही कि वह उत्पन्न वस्तुओं के वितरणसम्वन्धी 
नियमों में भो रहोवदल कर दे । इस तरह कभी भूमि, संपत्ति, खान -कारखानों 
का व्यक्तिगत रहना उचित ओर न्याय्य हो सकता था । लेकिन आजको बदली 
स्थिति में वह असंभव ही नहीं, हानिकारक भी है। अतः सभी उत्पादन-साधनों, 
लाभ ( मुनाफा ) कमाने के साधनों का राष्ट्रीकरण ही श्रेयस्कर है । 


यद्यपि भारतीय वैदिक नीति एवं तको द्वारा माक्स का उक्त पक्ष खण्डित 

ही है; तथापि इन गुक्तिसंगत तको का खण्डन केवल किसी भविष्य-वाणी के 
मिथ्या हो जाने से नहीं हो जाता । मिथ्या होने के हेतु पहले बताये जा चुके हैं । 
हो सकता है कि वह वाणी आगे चलकर सत्य हो । मजदूर-आन्दोळन सर्वेत्र जोर 
पकड़ रहा ह । जहाँतक विषमता ओर असंतोष दूर करने का प्रयत्न सफल होता 
रहेगा, भविष्यवादो या कम्युनिस्ट-योजना या पुरोगम सफल होने में देरी हो 
सकती है। किसी भी बड़ काम में देरी हो सकती है। आपके ही अनुयायी अभी 
तक कहाँ सफल हुए हैँ ! इतना ही क्‍यों, यदि रूस या किसी कम्युनिस्ट देश में 
गेहूँ, चावळ की कमी या बाहर से मंगाने या कहीं अकाल पड़ जाने के कारण 
उसके तकसंगत सिद्धान्तों का खण्डन हो जाय तब तो आपकी तथाकथित आध्या- 
र्मिक या सांस्कृतिक योजनाके सिद्धास्तों का भी खण्डन हो जाता है। क्योंकि 
आपके यहाँ अनेक वार बड़े-बड़े अकालों, अवर्षणों, भूखमरी, गरीवियों का आतंक 
बना था । फिर आपका इतना अच्छा सफल सिद्धान्त था तो आपके देश का पतन 

क्यों हुआ ? पराबीनता क्यों आयी ? सहस्नों वर्ष तक गुलामी क्यों बनी रही ? 

क्या असफलता से आपके सिद्धाश्तों का खोखलछापन सिद्ध नहीं. होता । इसके 

अतिरिक्त साञ्राज्य-विस्तारमात्र से हो यदि आपके सिद्धान्त की श्रेष्ठता मानी 





जाय तो इस्लाम का महत्त्व क्यों नहीं ? उसका भी तो थे से अधि 
मह र एकबार आधे से अधिक 
; य एशिया एवं चीन-अफ्रोका में विस्तार हुआ था। वोद्धों का अब भी वहुत 
क शी पर प्राव दै । ईसाइयों का प्रभाव कुछ कम नहीं । आज तो सबसे अधिक 
ह पतन आपके तथाकथित भारतोय सिद्धान्त का ही है। 







आप लिखते हैं : “सामूहिक हत्या 

र / दास, शिविर, कम्यून, बलात्‌ श्रम 
ककः on हि के सभी पहः न्त्रं ने व्यक्ति को देन्य एवं 
क a र के पहुंचा दिया हे जितना कि अनियन्त्रित राज 
Et 520 PE सत्ता प्‌ EY नहीं त राज- 

| तताए पजीवाद के निङष्टतम समय में भी नहीं चुना गया था ।' ( पृ० १५) 


SW 


कया वेद-धास्त्र का प्रामाण्य मासनां अपकषं ? : २९३ 


किन्तु यह कथन भी अत्युक्तिपूर्ण, तकंहीन एवं निष्प्रमाण है। यह कम्यू- 
निज्म-विरोधी पाइचात्त्यों का ही अन्धानुकरण है । गाली-गलौज एवं आक्रोश ही 
उनकी खण्डन-पद्धति है । किन्तु सभी दूसरों की व्यवस्था में ऐसे दूषणों का वर्णन 
कर सकते हैं । अपने विरोधियों को दण्ड देने का ढंग सर्वत्र ऐसा ही है। महा- 
भारत के कणिक का दण्ड-विधान, कौटल्य का कण्टक-शोधन एवं स्मृति-ग्रच्थों में 
चित्र-दण्ड आदि का विधान है ही । आपके अनुयायी भी अभी से, जबकि वे पुणं 
शासनसत्ता प्षम्पन्न नहीं हैं, अपने विरोधियों से कुछ कम क्रूर वर्ताव नहीं करते ! 
कम्युनिस्ट तो सभी उत्पादन-साधनों के राष्ट्रीकरण का तकं से समर्थेन करता हू । 
उसका चीन-रूस में उत्पादन के सर्वेसाधनों का राष्ट्रीकरण करना ठीक ही था । 
परन्तु आपके अनुयायी जनसंघी भी तो नये सिरे से जमीन बाँटने की बात करते 
हैं । साथ ही वे मुआवजा भी न देने की घोषणा करते हैं । जब कि भारतीय संस्कृति 
के प्रमुख "मिताक्षरा, व्यवहार-मयूख' आदि हिन्दू-ला के मूल निवन्ध-ग्रन्थ पुत्रादि 
का पूर्वजों की सम्पत्ति में जन्मना स्वत्व का सिद्धान्त मानते हैं और पिता को भी 
पूर्वजों के भूमि के दान, वितरण, विक्रयादि का अधिकार नहीं मानते। उनके 
अनुसार मातृगर्भ॑स्थ शिश के नाम भी मुकदमा चलाकर पिता द्वारा लिखा हुआ 
वितरण, विक्रयादि-पत्र रह कराया जा सकता हवै । उसी आधार पर लोकमान्य ने 
देश के स्वराज्य में अपना जन्मसिद्ध अधिकार कहा था । आपके अनुयायी किसी 
की वेधभूमि को छीनने और फिर से वाँटने को अपना अधिकार मानते हैं । 


आप लिखते हैं : “सभी कृषि एवं उद्योगोंपर एकाधिकार कर लेने पर धषी 
वंसो महती उन्नति नहीं की, जेसी उन्नति की आशा करना उचित था ।” (प०१९) 


यह कहना भी ठीक नहीं, क्योंकि आज संसार में अमेरिका के मुकाबिले में 
दसरा देश रूस ही है । उसकी सेन्यश क्ति, उसके आधुनिक शस्त्र अमेरिका से १९ 
नहीं, २१ पडते हैं वेज्ञानिक आविष्कारों, चन्द्र-शुक्रादि ग्रहों तक उ को होड़ 
में रस अभी तक अमेरिका से आगे हैं, पीछे नहीं । संसार में राष्ट्रसंघ में रूस का 
महत्त्व प्रख्यात है । उससे आँख मीचना वैसा ही है जसे चूहा बिल्ली की सत्ता से 
आँख मीचता हो । अमेरिकि वियतनाम पर हिरोशिमा-नागाशाको के समान ही 
प्रमाण बम का प्रयोग कर सकता था, पर रूस की खौफ से ही मार खाता हुआ 
भी ऐसे अस्त्रों का प्रयोग नहीं कर रहा है। रूस की इस उन्नति को झुठलाया नहीं 
जा सकता और न उससे आँख ही मीची जा सकती है । 
` कभी-कभी उत्पादन की कमी का कारण परिस्थितियाँ भी होती हैं । भारत 
नें भो सभी राजाओं, ताळूकदारों बड़ो काइतकारों को गरीबी मिटाने के चाम पर 
हो समाप्त कर दिया । फिर क्या महती उन्नति हो गयी ? क्या भारत को देशः 
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देशाम्तरों से अन्न की भिक्षा नहीं माँगनीं पडी ? पर क्था इतने से यह कहा जा 
सकता है कि भारत की विलकुर उन्नति ही नहीं हुई ? 

आप लिखते हैं : “व्यक्तिगत खेती का स्वीकार करना अपक्रमण नहीं, किन्तु 
व्यतिरेक के अनुभव का प्रयोगमात्र है। आप पुर्ण सरकारीकरण या सम्पूर्ण समूह- 
वाद को समालोचना करते हैं । ( पृ० १६ ) 


तव क्या अर्ध-सरकारीकरण आपको मान्य है ? यदि हाँ, तो जिन तको 
से अर्घ या आंशिक सरकारीकरण मान्य है, उन्हींसे सम्पुर्ण सरकारीकरण के 
समर्थन में क्या वाधा हो सकती है ? 


भोतिकदृष्टि से उत्पादन-वितरण की व्यवस्था भो अनुचित नहीं है । साथ 
ही व्यक्ति i समाज के वीच टकराते हुए हितों के वीच समझोता भी युक्त ही है । 
व्यवहार में व्यावहारिक सिद्धाऱ्तों का ही प्रयोग उचित है । | 

हर जगह अह्वत या अध्यात्मवाद से काभ नहीं चलता । इसीलिए क्रियाहैत 
का वर्णन किया गया है : 

भावाद तं सदा कुर्यात्‌ क्वियाह्व तं न` कहिचित्‌ । 

व्यवहारमें शत्रु-मित्र, मध्यस्थ, सन्धि, विग्रह, यान, आसन आदि सभी वाते 
मान्य हैं । शमेन सिद्ध मुनयो न न भुभूत:--शम से मनि हग 
है हित या राजा लोन गहीं। भूत मुच लोग सिद्धि को प्राप्त होते 
' - ` ` जन्ति ते मुढषियः प्राभवं भवन्ति मायाविषु ये न साथिनः। 


जो मायावी के साथ मायावी नहीं होते, वे ॒ पर 
| हेति, वे मुढबुद्धि पराभव को प्र 
हैं। व्यवहार में तो जो जिसके साथ जसा वर्ताव करता है, उसके सा ड 


ही वर्तव ठीक 
ल अ । मायावी से माया का व्यवहार और साधु से साधुता का 


यस्मिन्यया वतते यो मनुष्य्स्तास्मस्तथा वतितव्यं स घस; । 
मायाचारो मायया बाततव्यः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः ॥ 


आप लिखते हैं; “पशुओं 
नहीं करता कि यदि 'क' बह जाता हक हो पु दूसरे का शिकार इसलिए 
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कया वेद-शास्त्र फा प्रांमाण्य मानना अपकष ? ३९५ 


तुल्य परस्पर संहार-भय से आतंकित रहकर सुख की नींद नहीं सो सकता । तभी 
वह सोशल कन्ट्राक्ट ( सामाजिक समझोता ) द्वारा राज्यव्यवस्था करता है। : 

महाभारत में भी मात्स्य-न्याय का वर्णन है । मात्स्य-न्याय से पीड़ित होकर 
ही जनता ने ब्रह्मा से शासन-व्यवस्था की माँग को । ब्रह्मा ने एक लाख अध्याय 
का नीतिशास्त्र दिया और कहा कि इसके द्वारा आप लोग चलकर सुखी होंगे। फिर 
जनता ने कहा कि 'विना योग्य शासक के इस नीतिशास्त्र का कुछ भी उपयोग 
नहों होगा । कोई भी संविधान, कानून नियम तभी सफल होता है जब उसे कार्या- 
न्वित करने लिए उसके पीछे शासनशक्ति होती है । तव ब्रह्मा ने इन्द्र, वरुण, 
कुबेर, सूर्य आदि लोकपालों के तेज से एक राजा का निर्माण कर उसे शासनभार 
ग्रहण करने को कहा । किन्तु उसने अनिच्छा प्रकट को तव प्रजा ने ऋषियों ने उसे 
अमुक-अमुक लाभों में अमुक अंश करके रूप में देने का वचन दिया । ऋषियों ने 
अपनो तपस्या का षष्ठांश देने का वचन दिया। ब्रह्मा ने भी प्रोत्साहन दिया । 
उचित शासन से राजा प्रजा सभोका लोकिक-पारलोकिक कल्याण वताया, तब 
उसने शासनभार स्वोकार किया और यह प्रतिज्ञा की कि मैं भी जनता के हित, 
स्वत्व, जान-माल, जन, धर्म की रक्षा के लिए हर सभय अपना रक्त वहाने, सिर 
कटाने तक को प्रस्तुत रहँगा । भगवान्‌ राम ने मानों उसीको दुहराया : 


स्नेहं दयां च सौख्यं च यदि वा जानकोसपि । 
आराधनाय लोकस्य मुञ्चतो नास्ति मे व्यथा ॥ 
( उत्तर-रामचरित १.१२ ) 


अर्थात्‌ लोक का आराधन या रंजन करने के लिए स्नेह, दया, सब सुख, परमप्रिय 
जानकी तक को त्यागने में मुझे कष्ड न होगा। ॒ 
किस्तु यह बात अध्यात्मवादमें ही नहीं, कभी-कभी व्याघ्र जेसे क्र प्राणियों 
में, भी आ जाती है। वे भी अपने बच्चों को रक्षा के लिए प्राण देने को तत्पर होते 
हैं । अतः स्वार्थ-परायणता ही प्राणी का स्वभाव नहीं, प्रेम ओर परोपकार भी 
प्राणियों में स्वाभाविक धर्म होते हैं । 
सत्पुरुषाः परार्थघटकाः स्वार्थ परित्यज्य ये, 
be पराथंमुद्यमभुतः स्वार्थाविरोधेन ये। 
तेऽमी मानुषराक्षसाः परहितं स्वार्थाय निघ्नन्ति ये, 
चे निध्तन्ति निरथंकं परहितं ते के न जानीमहे॥ 
( नीतिशतक, ७५ ) 
व स्वार्थं त्यागकर्‌ परोपकार करते हें, वे सत्पुरुष हुँ । जो अपने 
स्वार्थ पर हुए परोपकार करते'ह, वे सामान्य लोग हैं । जो स्वाथ के 














ै वाद 
२९६ विचार-पींयूष आधुनिक 


का विघात करते हैं, वे तो मानव-वेष में राक्षस ही हैं। लेकिन जो 

दे कर परहित का विघात करते हैं, उन्हें वया कहा जाय, समझ में नहीं 
आता सर्वेत्र सामात्य लोग स्वार्थो होते हैं, पर इस आधार पर कोई व्यवस्था 
नहीं बनती । सामान्य लोग झूठ बोल सकते हैं, घाट तौल सकते हैं; पर व्यव- 
स्थापक यदि ऐसा करे तो अनर्थ ही होगा । 

अध्यात्मका आश्रयण बिना किये भी पाशचात्त्योंने बहुत कुछ विचार किया 
है । इतने मात्र से उनके खण्डन की चेष्टा करना फूंक से पहाड़ उड़ाने की चेष्टा 
के तुल्य है। 

यूनानी सुकरात के अनुसार सदाचार के मनुवतन से ही सम्यग्‌ ज्ञान उत्पन्न 
होता है । वह सम्यक्‌ ज्ञान सामान्य ज्ञान से भिन्न था। उसके अनुसार न्याय, 
सदाचार और सवृद्धि मनुष्यों के आण्तरिक गुण हैं। उसके अनुसार जो त्रिकाला- 
वाध्य एकरस है, वहो सत्य है। 


सुकरात के ही शिष्य अफलातून ने संसार से विरक्त होकर सत्य के अन्वे- 
षण में ही अपना सारा जीवन लगा दिया था । गति या परिवर्तेन को विरोधपूणं 
समझकर अपरिवतंनीय सत्य को ही तत्त्व समककर'उसने कृतबुद्धिग्राह्म तत्त्व 


माना । परमेश्वर के आग्रह से प्राप्त बुद्धि द्वारा ही उस तत्त्व का ज्ञान माना है, 
जो कि ठीक वेदादिसम्मत मागे है। 


अरस्तू जीवविज्ञान का महान्‌ पण्डित माना जाता था। उसके अनुसार 
विश्व का गतिदायक परमेश्वर है। वह स्वयं गतिहीन है। उसकी सत्तामात्र से 
विस्व पूर्णता की ओर अभिमुख होकर विकासोन्मुख है। उसकी दृष्टि से सभी 
वस्तुएं बीजरूप से स्थित हैं ही सारा वटवृक्ष बीजरूप में स्थित रहता है । 


मिश्र के अलेग्जीन्ड़िया के प्लाटिनस के अनुसार अनन्त घ्रज्ञारूपिणी 
रहस्यपूण सत्ता से ही सव वस्तुओं की उत्पत्ति होती है । वह सत्ता दुर्ज्ञेय है । 
उसकी अपंचोत्पादिनी शक्ति को ही ईश्वर मानकर काम चलाया जा सकता है । 
वह अपने भीतर ही संकल्प से विश्वात्मा की सृष्टि करता है। क्रासिस्कन्‌, जान- 
स्टोक्स एरिगेना, ऐजिलिन्स आदि दार्शनिक अफलातूनके 


देकाते के दर्शन में संसार आध्यात्मिक और सेस 
तो मायामात्र है। ईश्वर की कृपा से मन और ह ज कव 
सामंजस्य से जीवन चलता है । ॒ ओं में 


राइवनिट्स ( १६४६ ई० ) ने हान 


: 2 र न्स के भौतिकवाद 


सृष्टि का कारण वतलाया । यांत्रिक 





व॑या वेदं-धास्त्र को प्रामाण्यं मानना अपकषं ? ३९७ 


नियमों का अनुवतेन करनेवाले इन असंख्य-असमान अणुओं का अन्योष्य प्रभाव 
न होने पर परमेश्‍वर को महिमा से परस्पर सम्बन्ध भासित होता है। कार्य-कारण 
की परम्परा उसोसे समाप्त होती है। छोटे कीड से लेकर मनुष्य तक प्राणियों में 
टेखा जाता है कि वे समान रूप से ही अपनी संतानों तथा जातियोंकी भी रक्षा करते 
हैं; वन्धुओं की सहायता करते हैं। कई कीड़ों में स्त्री-पुरुष-भेद नहीं रहता । 
उनकी देह में ही भेद होकर दूसरे कीड़े उत्पन्न होते हैं संतान के लिए उनमें 
अपने शरीर के अंश को त्यागने की बुद्धि होती है। इसीलिए प्राणी पदार्थे में 
सुख मानते हैं-यह स्पन्सर का मत है । 
स्वार्थो यस्य परार्थ एव स पुमानेकः सतामग्रणीः । 
( सुमाषितरक्न-माण्डागार ) 
हाब्प के अनुसार प्राणी मात्स्य-न्याय से ऊवकर व्यक्तिगत स्वतन्त्रता को 
त्यागकर अनियन्त्रित शासक की शरण ग्रहण करता है। किन्तु लॉक ने नियन्त्रित 
शासक का समथंन किया है। उसके अनुसार मनुष्य विवेकशील एवं सामाजिक प्राणी 
है । अहिसा-सत्य का आदर करते हुए प्राणी शान्ति, स्वतन्त्रता एवं भ्रातूता को ओर 
बढ़ता है। उसके अनुसार ईश्‍वर ने भूमि एवं विविध पदार्थों को सर्वेताधारण के 
लिए रचा है। साथ ही श्रमशक्ति भी प्रदान की है। इसीके द्वारा वह सामान्य 
वस्तुओं में से कुछ अंपने उपयोगयोग्य बनाता है। वही उसको निजी सम्पत्ति होती 
है। जंगल के फलों, नदी के पानो को श्रम द्वारा संगृहीत करने से.वे उसीके हो 
जाते हैं । मनुष्य नेतिकतापूर्ण नेसगिक नियमों का अनुयायी होता है । 
` लॉक के अनुसार शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में निहित होती हैं। 
किन्तु स्वतन्त्रता के साथ सतकंता भी आवश्यक है। उसके अनुसार सतर्कता . 
स्वतन्त्रता की: सगी बहन है। जो जनता शासक को अपने कुछ अधिकार प्रदान 
करती है, आवश्यकता होने पर वह उसे लौटा भो सकती है । 
 झूसो ने स्वतन्त्रता एवं सुव्यवस्था का समन्वय किया है। उसके अनुसार 
अपने सव अधिकार संघ को अनुबन्ध (इकरारनामा) द्वारा समर्पण करना चाहिए । 
इसीसे व्यक्तियों के अधिकारों की सुरक्षा संभव है। संघ-राज्य के नियम प्रत्येक 
व्यक्ति की स्वीकृति से निर्मित होते हैं। समाज की इच्छा ही रूसो की सामान्येच्छा 
है। व्यक्तिवादियोंके अनुसार सभ्यता के पहले भी मनुष्य विवेकशील, न्याय-अस्याय 
का ज्ञाता था । रूसो ते यह सब राज्य द्वारा ही सम्भव बताया । अवयवों को 
सुव्यवस्था अवयवी की सुव्यवस्था पर निर्भर हैं । उसके अनुसार जनवाणो देव- 
वाणी है । | रज्य को 
प के अनुसार सामाजिक तथा. आथिक विषयों में राज्य क 
हस्तक्षेप नहीं करना चाहिए । उपयोगिता एवं व्यक्तिवाद का समन्वय होना चाहिए 
३८ 





२९८ विचार-पीयूष । आधुनिक वादे 


व्यक्तिवाद में भी चोरी, दुराचार आदि से स्वतन्त्रता भज्ग हो सकती है । अतः 
उसके अवरोध के लिए राज्य नियम वनाते हैं, वे यद्यपि स्वतन्त्रता में वाधा डालते 
हैं, पर आवश्यक है; क्योंकि उससे सामाजिक वाधाएं दूर होती हैं । 


| 

| 

| 

स्टुअटं मिल उपयोगितावादी था, पर उसने वेन्थम के उपयोगितावाद मे 
संशोधन किया। उसके अनुसार मनुष्य केवल स्वार्थ का कठपुतला ही नही, किन्तु 
उसमें अन्य भावनाओं का भो महत्त्वपूर्ण स्थान है । देशभक्ति, नतिक- आध्यात्मिक 
संतुष्टि आदि की भावनाओं से ही मनुष्य के कार्यं निर्धारित होते हैं । नतिकता के 
आधार पर कितने ही लोग सत्य बोलकर अपने को संकट में डालते हैं । देशभक्त 

जन्मभर संकट झेलता है । ॒ 
| 


वेष्थम के अधिक लोगों के अधिकतम सुख के सम्बन्ध में भी आलोचना 
की गयी है। यदि ( अ) नियम से १२ मनुष्यों को दशमात्रा प्रति मनुष्य के 
परिमाण सुख मिलने की संभावना है, पुर्णसुख १२० मात्रा का होगा । ( व ) नियम 
से २० मनुष्यों को पाँच मात्रा से प्रतिमनुष्य सुख मिलने की आशा है तो पूर्ण सुख 
१०० मात्रा होगा । ऐसी स्थिति में व्यवस्थापक क्था करेगा ? (अ) नियम से 
अधिकतम सुख १२० मात्रा से सम्भव होगा, पर मनुष्यों की संख्या कम १२ 
होगी । इस स-व नियम से मनुष्यों की संख्या २० बड़ी होगी, किन्तु सुख की 
मात्रा अल्प ५ ही है । अतः मानवतावादी यही चाहेगा कि अधिकतम लोगों को 
सम्भव हो तो अधिकतम सुख हो। नहीं तो जितना भी सुख हो, उतना अधिकतम 
क तिषा चाहिए । यह नहीं कि अल्प से अल्प लोगों को अधिकाधिक 


र न 'लिवर्टी' पुस्तक व्यक्ति की स्वतन्त्रता का सर्वोत्कृष्ट समर्थन... 
Sh छ के अनुसार विचार एवं भाषण-स्वातन्त्रय अत्यावश्यक है । स्वं 
० कान ही है। फिर सुखम्‌, ( मनु० के १६० ) के अनुसार भी व्यक्तिगत स्वातंत्र्य 
या र भी व्यवहार में मनुष्य पूण स्वतन्त्र नहों हो सकता । अतः 
Ds गा चढ़ाने पर ही अन्त में स्वधर्मानुष्ठान, उपासना 
होती है। -आआत्कार. एवं मुक्ति से ही पूर्ण स्वतन्त्रता संभव 





जो कि वेन्यम का झि 
क भावत। करता है, 
में re भज्य में एक निदिचत. जनश्रेष्ठ होता है, जो राज्यसत्ताधारी 

„ "म बैंक नियस, राज्यनियम इनमें कोन सर्वोच्चरूप से 








कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकष ? ३२९९ 


मान्य है, इस विप्रतिपत्ति में हान्स के अनुसार दीघेक्राय, रूसो के अनुसार सामा- 
न्येच्छा और आस्टिन के अनुसार जनश्रेष्ठ का अनुसरण हो ठीक है । 


अरस्तु के अनुसार मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। समाज एक प्राकृतिक 
संस्था है । इसका मनुष्य के साथ अङ्ग एवं अङ्गी-जेसा सम्बन्ध है । जसे अङ्ग 
अङ्गी के विना जीवित नहीं रहता, वंसे हो समाज के विना मनुष्य नहीं रह 
सकता । इसलिए वे राज्य को एक आदश-संस्था मानते हैं । कतंव्य-परायणता 
उसकी आधारशिला है। अफलातून के अनुसार प्रत्येक व्यक्ति को अपने वर्ग के 
अनुसार ही चलना चाहिए । यही राज्य की सच्ची सेवा है । स्वघमंपू्ति के लिए 
ही समाजसेवा का उद्देश्य होता है । 


. कहा जाता है कि रूसो ने इसका पुनरुत्थान किया। रूसी के अनुसार 
नैतिकता और अधिकार केवल राज्य में ही सम्भव हो सकते हैं। वोर्दा ने 
राज्यसत्ताधारी को नैसगिक नियमों के अधीन माना था। हॉब्स के अनुसार 
राज्यसत्ताधारी कोई अध्याय नहीं कर सकता । रूसो भी सामान्येच्छा का क्षेत्र 
उपयोगितावाद तक सीमित मानता था। फिर भी वेधानिक दृष्टि से एकसता+ 
वादियों का राज्य सर्वेसर्वा है, वह कोई भूल नहीं कर सकता । ईसाइयों का 
अन्ताराष्ट्रिय धर्म भी उससे परे नहीं होता । ब्रिटेन आदि कई राष्ट्रों में राज- 
सत्ता वैधानिक रूप में मान्य है। उसकी स्वीकृति बिना कोई काम नहीं चलता । 
किन्तु उत्तरदायी मन्त्रिमण्डल की स्वीकृति के बिना ऐसे सत्ताधारी श्रेष्ठजन 
कुछ भी नहीं कर सकते । अतः ब्रिठेन में सम्राट्‌ और संसद्‌ दोनों मिलकर 
सत्ताधारी है । अमेरिका में कांग्रेस ही नियम-निर्माण करती है, पर कुछ परि- 
स्थितियों में राष्ट्राध्यक्ष का परोक्षरूप में नियम-निर्माण में महत्त्वपूणं स्थान होता 
है। रूसो के अनुसार राज्य की इच्छा का विभाजन नहीं हो सकता । हाँ, शक्ति का 
विभाजन हो सकता है । | 
आधुनिक जनबाद में यद्यपि नियम-निर्मात्री संसद्‌ होती है, फिर भी उस 
संघटन की दृष्टि से निर्वाचक-गण ही पूर्ण सत्ताधारी होते हैं । अतः एक गणतन्त्र 
के सभी कानून जनता की इच्छा का ही प्रतिनिधित्व करते हैं । | 
अंठारहवीं सदी के मध्य से १९ वीं सदी तक ब्रिटेल एवं फ्रान्स में आधुनिक 
आदर्शवाद का प्रभाव पड़ा । स्वतन्त्रता, समानता, आहत, फ्रांसोसी क्रांति का 
नारा था । वह समस्त यूरोप में गूंजा । गरीब तथा ts ने उसे अप- 
नाथाः । जर्मनी प्रशासन आदि मध्य यूरोप में राष्ट्रियता का भरसार ह हैं था। 
` -उदारवाद के अनुसार राज्य-साधन तथा उका कार्यक्षेत्र सीमित था । 


उसमें स्वतन्त्रता का अर्थ है, स्वेच्छा से. जोवन-तिर्वाह करना । किन्तु मादशेबाद 





३०० विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


के अनुसार राज्य साध्य निःसीम एवं निरपेक्ष है। उसके हस्तक्षेप पर कोई प्रतिबंध 
नहीं । इसके अनुसार स्वतस्त्रता का अथे राज्य के नियमानुसार जीवन-संचाळन 
करना है। कुछ लोग स्वतन्त्रता के लिए शक्ति-विभाजन अनिवार्य मानते थे, पर 
३दश्ंवादी विभाजन के पक्ष में नहीं थे। उदारवाद में जन-स्वीक्कति मुख्य है । 


काण्ट ( १७२४-१८०४ ) आधुनिक आदशंका का जन्मदाता था । वह 
अध्यात्मवादी दार्शनिक था । काण्ट स्वेव्यापक नेतिक नियमों को व्यक्ति का प्रेरक 
मानता था । इन्हीके द्वारा वह इच्छाओं का संचालन ओर नियमन मानता था । 
अध्यथा मनुष्य निकृष्ट नियमों का शिकार होकर नष्ट हो जाता हवै। उसके अनु- 
सार यदि नागरिक अपने कतेव्यों का पालन करता है तो अधिकार अपने आप ही 
उसका अनुगमन करता है। व्यक्तिवादियों के अनुसार अधिकार की प्रधानता थी; 
जब कि काण्ट के अनुसार कतव्य की । व्यक्तिवादी स्वेच्छानुसार कार्य को ही 
स्वतन्त्रता कहते थे। किन्तु काण्ट नेतिक नियमानुसार जीवनयापन से ही स्वतंत्रता 
संभव समझता था । मद्यपान, चूत आदि नेतिकताविरुद्ध आचरण को स्वतन्त्रता 
नहीं कहा जा सकता । 


व्यक्ति ही समाज की जड़ है । उसमें खराबी होगी तो शाखाओं की खराबी 
रोको नहीं जा सकती । यद्यपि काण्ट रूसो के समान ही सामान्येच्छा का समर्थक 
था, पर उसके लिए प्रत्यक्ष जनवाद का आश्रयण अनिवाय नहीं । उसका सर्व- 
मनस्तत्त्व ई शत के अखण्ड ब्रह्मतत्त्व के तुल्य है। उसके अनुसार अतिसूदम 
वस्तुओं में अनुभव एवं प्रयोग असंभव है । अतः विवेक ही तत्त्व-निर्णय का आधार 
है। विवेक के लिए परम्परा, ईवरीय तथा आघंशास्त्रों का समाश्रयण अपेक्षित 
दै । सामान्य विषयों में जनवाद द्वारा ही विवेक का सफल प्रयोग हो सकता है । 
पर Re के विशेषज्ञों द्वारा ही विवेकका सफल प्रयोग होता हव । 

( १७६२-१८१४) भी काण्ट i 

पर विजारपत्त ते हा ds के आदशेवांद का अनुयायी था । उसके 
के क्षणिक-विज्ञान के नहीं 
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है। काम-कोधादि प्रेरणाओं से रहित स्वच्छ विवेक के अनुसार कार्य करना 
आन्तरिक स्वतन्त्रता है। अन्य व्यक्ति का हस्तक्षेप न होना वाह्य स्वतन्त्रता है । 
उसके अनुसार आन्तरिक स्वतन्त्रता ही मुख्य स्ततन्त्रता है । मनुष्य तुच्छ प्रेरणाओं 
को पराजित कर विवेक से जीवनयापन करता ह्वै। वह बेरोजगारी का पुणं विरोधी 
था, पर साथ ही व्यक्तिगत सम्पत्ति का समर्थक भी । काण्ट के मत में व्यवस्थापिका 
का प्राधान्य था, पर वह राजतन्त्र का पोषक था। उसके अनुसार विद्वात्‌ ही 
शिक्षक और वही शासक भी होना चाहिए । 


हीगेल ( १७७०-१८३१ ) के अनुसार विचार ही एकमात्र सत्ताधारी हैं 
और सारा जगत्‌ उसीकी रचना है। यही वस्तुगत आदर्शवाद था । जहाँ मस्तिष्क 
का स्वतन्त्र अस्तित्व है, वहाँ मस्तिष्क में चित्रण होने से वस्तुस्वरूप निरिचत होता 
है । यही आत्मगत आदशंवाद है। किन्तु उसके वस्तुगत आदशंवाद के अनुसार 
मस्तिष्क एवं वस्तु-जगत्‌ दोनों का ही संचालन स्वंव्यापक विचारतत्व या 
विश्वात्मा से होता है । 
बौदां ( १५३०-१५९६ ) ने कहा था कि मनुष्यजाति का इतिहास प्रगति 
का इतिहास है। दो शती बाद होगेल ने इसी सिद्धांत की व्याख्या की थी । उसके 
अनुसार कोई अवनति भी उन्नति की पृष्ठभूमि ही हू। घटनाओं का वर्णनमात्र 
इतिहास नहीं, किन्तु प्रगति को कहानी मानव-इतिहास है । उसके अनुसार वाद 
के वाद प्रतिवाद अवश्य होता है, दोनों के संघर्ष से जो तीसरी वस्तु उत्पन्न होती 
है, उसीको 'संवाद' कहते हैं । संवाद में दोनों की विशेषताओंका ससिवेश होता 
है । वह दोनों का अतिक्रमण भी करता है । प्रगति के दौरान कुछ दिलों में वह 
संवाद भी वांद' वन जाता है, क्योंकि उसके भी कुछ विरोधी होते हैं। उतका 
संघटन होते ही वह "प्रतिबाद बन जाता है। फिर भो वह पहले की अपेक्षा उच्चकोटि 
का होता है । इस इन्ड्ात्मक संघर्षे द्वारा ही मानव की प्रगति होती है । माक्स ने 
हीगेल के इसी दन्द्रवाद को 'इरड्रात्मक भौतिकवाद' का रूप दिया । 
हीगेल के अनुसार पहले कुटम्ब होता है, वही वाद है। उसकी विशेषता 
प्रेम तथा त्याग में होती है, कुछ समय बाद समाज. का जन्म हुआ । यह प्रतिवाद 
हुआ । उसकी विशेषता कुटुम्ब के विपरीत स्पर्धा थी । इस वाद एवं प्रतिवाद के 
संघर्ष से राज्य का जन्म हुआ । इस संवाद में दोनों की विशेषताओं का समन्वय 
हुआ । इसीलिए वह कुटुम्त एवं समाज दोनों से ऊँची संस्था दै । हीगेछ इसे 
विष्वात्मा के प्रतिबिम्ब के तुल्य मानता था । अतिप्राचीन काल में स्वेच्छाचारी 
राज्यवाद था । इसके बाद जनतन्त्र का जन्म हुआ। प प्रतिवाद हुआ । दोनों 
के संघर्ष से संवेधानिक राजतन्त्र का जन्म हुआ । यही सर्वोत्तम तन है! इसमें 
बाद ओर प्रतिवाद दोनों के गुण आ जाते हैं । Sr Tee 
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फिक्टे-राज्य को अन्ताराष्ट्रिय नेतिकता के अधीन रहना उचित मानता 
था, किन्तु हीगेल राज्य को स्वतन्त्र मानता था । हीगेल के आदशं समाज में 
सामाजिक, राजनीतिक, धार्मिक, सांस्कृतिक संस्थाओं का भी स्थान था । एक- 
सत्तावादी दर्शनों में राजा-प्रजा के बीच इन संघों का कोई स्थान नहीं था । 


एचग्रीन ( १८३६-८२ ) ने ग्रीक-दशंन एवं आदर्शवादी दर्शनों का 
अध्ययन करके एक 'आव्सफोडं दर्शन! का निर्माण किया । वह आक्सफोडं विशव- 
विद्यालय का प्रोफेसर था । वह अफलातून, अरस्तू को तरह राजनीतिशास्त्र को 
आचारशास्त्र का एक अंग मानता था । रिचि ब्रेडळे, वेसांके लिण्ड से, वाकर 
आदि ग्रीनःपरम्परा के अनुयायी हुए । उसके अनुसार आदश राज्य को नेतिक 
जीवन का सहायक होना चाहिए । काण्ट के समान उसके दशान में उदारवाद एवं 
आदश्शवाद का समन्वय मिलता है। वह स्वतन्त्रता एवं नेतिकता का प्रेमी था । 
ग्रीन राज्य को संघों का संघ मानता था । उसके अनुसार सामाजिक प्रगति तथा 
नेतिकता की वृद्धि में सहायक अधिकार ही वास्तविक अधिकार होते हैं । वह 
व्यक्तिगत अधिकारों का स्रोत राज्य एवं राज्य का आधार जन-स्वीकृति को 


मानता था । नतिकता-वृद्धि, सामाजिक भलाई के कार्य की स्वतन्त्रता ही उसकी 
स्वतन्त्रता थी । 


डले ( १८४६-१९२४ ) का कहना था कि मनुष्य का समाज से बाहर 
कोई अस्तित्व नहीं। समाज द्वारा ही उसे भाषा एवं विचार मिलते हैं । मनुष्य 
का शरीर एक पतृक सम्पत्ति है, किन्तु विना समाज के प्रगति नहीं हो सकती । 

मार्क्सीय समाजवाद से कई अंशों में भिन्न समष्टिवाद है । उसे ही 'समाज- 


? | 
वादी जनतन्त्र' या 'जनतन्त्रीय समाजवाद” क हा जाता हे। इसे हो “सुधारवादी 


समाज भी कहा जाता है। इज्धलेण्ड का म जदुर 
मजदुर-दल इसी हि 
'मिल' इस वाद का उद्गम हैं। fo OST 










. = पूँजीवाद का अन्त समष्टिवाद भी चाहता है, पर वह tenn 
. फिर भी उसकी दृष्टि में खजाना, पर वह शीघ्रता नहीं करना चाहता । 


खान, | पायो 
राष्ट्रीकरण होना चाहिए य विद्युत्‌, गातायात हि व्यवसाय 
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१९ थीं शती में फ्रांसीसी संघवाद कालंमावर्स (१८१८-१८७३) ने 'कपिठल' 
आदि अनेक ग्रन्थों द्वारा समाजवाद एवं साम्यवाद को परिष्कृत किया । समाज- 
वाद का प्रचलन तो बहुत पहले से ही था । अफलातून मोर आदि ने तथा उससे 
भी पहले धामिक लोगों ने भी साम्यवादी समाज का चित्रण किया था । वसुधेव 
कुटुम्बकम्‌ की प्रसिद्धि वहुत पुरानी है, किम्तु माक्स -साम्यवाद को अपनी नयी 
ऐतिहासिक विश्लेषण पद्धति से आवश्यक ही नहीं, किन्तु अवश्यम्भावी बतलाता 
है । एंगेल्स ने उसके काम में पूरा हाथ बंटाया । उसी दशन के अनुसार रूस में 
१९१७ में रूसी-क्रान्ति हुई । लेनिन, स्टालिन आदि ने और चीन के माओत्से तुंगने 
उस दशन की व्याख्या भी की । 


बीसवीं शाती में रूस के समाजवादी दल में भी बोलशेविक और मेनशेविक 
दो दल हो गये। लेनिन प्रथम दल का नेता था। इन्द्वात्मक भौतिकवाद एवं 
ऐतिहासिक भौतिकवाद के नाम से रूसी समाजवाद को याद किया जाता है। यह 
इन्द्वात्मक दृष्टि से प्राकृतिक घटनाओं की परख करता है । 


स्टेलिन के अनुसार माक्सँवाद अन्यश्रद्धा नहीं है, अतः उसकी व्याख्या 
समयानुसार बदलती रहती है । साम्नाज्यवाद और स्वंहारा क्रान्ति-युग में लेनिन- 
वाद को स्ेहारा के अधिनायकत्व का दरशन कहा जाता है। इतिहास और समाज 
की आथिक व्याख्या, मूल्य तथा अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त, वरेसंघर्ष सवेहारा का 
अधिनायकत्व का दर्शन कहा जाता है। इतिहास और समाज की आथिक व्याख्या 
मूल्य तथा अतिरिक्त मूल्य का सिद्धान्त, वर्गसंघर्ष, स्हारां का अषिनायकत्व उसके 
दर्शन के मुख्य विषय हैं । | ~ 
. उसके अनुसार अधिनायकत्व संक्रमणकाछिक होगा.।. अन्त में वर्गों का 
अन्त एवं वर्गविहीन समाज होगा । इतिहास की प्रगति में सवेप्रधान अ्थं-व्यवस्था 
है। उत्पादन के साधन एवं उत्पादन-सम्बस्ध का आथिक ढाँचा है द इतिहास 
परिवर्तन में मनुष्य का महत्त्वपूर्ण स्थान है, किन्तु वह परिस्थितियों का दास 
होता है । उसके विचार भी परिस्थितियों पर आश्रित होते हैं। _ 
ब्रिटेन का बहुलवाद मी एक सत्तावाद का विरोधी दशन था। उसके अतुः 
सार व्यक्ति अपने ध्येयों की पूर्ति के लिए अनेक संघ बनाता है। राज्य द्वारा सब 
काम पूरे नहीं होते “लास्की' इस दर्शन का प्रमुख विद्वान्‌ था । के 
| मैकाइव के अनुसार राज्य अर्थव्य का प्रतिनिधित्व करता है, किन्तु सम्पूर्ण 
| अथक्य का ही । संघों की दृष्टि से सहयोग एव संघषे विश्वव्यापी हवै । लास्को 
के अनुसार आदर्श नागरिक का प्रथम कर्तव्य अपनी आत्मा की प्रगति हवै । वह 
उसी संघ का अनुसरण करेगा जिससे आत्मतुष्ठि हो । प्रगति पर्णे करने पर ही वह 
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राज्यसत्ता का अधिकारी हो सकता है। इतिहास के अनुसार अनेक वार राज्य 
की निरपेक्षता को संघों ने सीमित किया था । आस्टिन के अनुसार अन्ताराष्ट्रिय 
निरपेक्षता भी असम्भव है। विश्व-जनमत का कोई राज्य उल्लंघन नहीं कर 
सकता । लास्की के अनुसार विश्वकल्याण में अपना कल्याण समझना चाहिए । 
फंसीवाद नात्सीवाद के अनुसार संघर्ष का ही बहुत महत्त्व है । डाविनवाद 
के अनुसार जो संघर्ष में सफल होता है, वही जीवित रहता है। इस मत 
के अनुसार अन्धश्रद्धा को खूब बढ़ाने से सफलता होती है । इसीलिए राज्य, 
देश एवं नेता की भक्ति का खूब प्रोत्साहन दिया जाता है। रक्त की पवित्रता 
पर तथा भौतिकता के स्थान पर आध्यात्मिकता गौरव-गान एवं चरित्र को 
जीवन का रक्ष्य. बतलाया जाता है। राज्य को साध्य एवं व्यक्ति को साधन कहा 
गया है। जनवाद की भी व्याख्याएं भिन्न-भिन्न हैं। अब्राहम लिंकन के अनुसार 
जनता के लिए जनता द्वारा किया जानेवाला शासन ही प्रजातन्त्र या जनतन्त्र है । 
भ्रतिनिधि-जनवाद का आधार राष्ट्र का सामान्यहित होता है। जनवाद में जन- 
शिक्षा, निष्पक्ष जनमत, राजनीतिक दलों का अस्तित्व नागरिकों का शासन में 
सक्रिय भाग, सतर्कता एवं आदश निर्वाचन-व्यवस्था आदर्श है। 'राजनेतिक विचार- 
घाराएं पुस्तक से यह अतिसंक्षेप में पाश्चात्त्य राजनीतिक दर्शनों का संकलत्र है । 
विशेषरूप से उसका बिरलेषण एवं उनकी समालोचना हमारे 'माक्संवाद और राम- 
राज्य ग्रन्य में देखें । 

र यहाँ Es सव दिखाने का यही प्रयोजन है कि उन दर्शनों में भी गम्ध्षी रता 
है, ओछापन नहीं है, उनका ठीक से अध्ययन कर ईमानदारी से उनके पक्षों का 
उपस्थापन कर गम्भीर शब्दों में, ठोस तको के आधार पर उनका खण्डन होना 
र चाहिए | रे स खण्डन वसा नहीं वन सका । इतना ही नहीं, खण्डनकर्ता 

गा दर्शनों चार पाइचात्त्यों के अनुसार हो इतिहासमात्र पर आधत है । 
जात्य दशनों जसे भी तकं उनके विचारों में नहीं हैं । यदि वे भारतीय दशंदों- 
धामिक, राजनीतिक ग्रन्थों को मानकर चलते तो कहीं अच्छे ठोस तको द्वारा 
पाश्चात्य दशनों का खण्डन कर सकते थे । | 
आप जसे व्यक्ति-स्वातंत्रय को ऊँची उड़ान लगाने 


वर्णन क 
दरिद्रता एदं पिछड़ेपन की च सते हैं, क्या वे भी आपके भारत की पराधीनता, 
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कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना झपकषं ? ३०९ 


घत्रोशयोः समो दोषः परिहारश्च तादृशः । 
नेकः पयंतुयोक्तव्यस्तांदृगर्थविचारणे ॥ | 
आन्तर या वाह्य किसी भी साजात्य तथा एकत्वज्ञान के आधार पर दूसरों 

से प्यार किया जा सकता है। पशु-पक्षियों तक में भी प्यार, त्याग, बलिदान देखा 
गया है। एकत्वज्ञानवाछे आद्य शंकराचार्य तो कृपा और निष्ठुरता दोनों को ही 
परमार्थ में बाधक समझकर त्याज्य बतलाते हैं : जनक्कपानेष्ठुयंमुत्सुज्यताम्‌ । एकत्व- 
ज्ञान का उपदेश करनेवाले भगवान्‌ कृष्ण युद्ध का भी उपदेश करते हैं। वे निर- 
हंकार, निलेंप को सर्वलोक का वघ करने पर भी निष्पाप कहते हैं : 


यस्य नाहङ्छतो भावो बुद्धियस्य न लिप्यते । 
हत्वाऽपि स इमांल्लोकान्‌ न हन्ति न निबद्धचते ॥ 


यदि संग्राम एवं दण्ड-विधान को प्यार का अपवाद माना जायगा तब तो 
यही मानना होगा कि आत्मेकत्वज्ञान के विना नेतिकता के आधार पर भी क्षमा, 
दया, करुणा और प्रेम का विस्तार हो सकता है। 


आप कहते हैं कि “हम एक-दूसरे का प्यार और सेवा वाह्य सम्बन्धों के 
कारण नहीं, वरन्‌ आत्मा की सजातीयता के कारण करते हैं। याज्ञवल्क्य मंत्रेयी 
से कहते हैं : न था अरे मेत्रेयि पत्युः कामाय पतिः प्रियो भवति। आत्मनस्तु कामाय 
पतिः प्रियो भबति । अर्थात्‌ अरी मत्रेयि ! पत्नी पुरुष को इसलिए प्यार नहीं करती 
कि वह उसका पति है, वरन्‌ इसलिए करती है कि उसमें आत्मा है। इस अर्थं में 
कि एक ही आत्मा सबमें होने के कारण सभी मनुष्य समान हैं। परम आत्मा के 
इस स्तर पर एकता संगत होती है, किन्तु भौतिक स्तर पर वही आत्मा अपने को 
भांति-भांति आश्‍शचयंकारक विविधताओं एवं असमानताओं को ब्यक्त करती 
हैं।” ( पृ० १९) । 
यहाँ आपने :श्रुति का अर्थं तो मनमानी कर र दिया, लेकिन क्या बता सकदे 
हैं कि पत्नी 'पति से प्रेम इसलिए करती है कि उसमें आत्मा है” यह किन शब्दों का 
अथं है ? शब्दार्थं तो सीधा इतना ही है कि पत्नी पति के लिए पति से प्रेम नहीं 
करती, किन्तु आत्मा की कामना के लिए ही वह पति से प्रेम करती है। वास्तव 
में आप कोई शास्त्र तो मानते नहीं, फिर शास्त्र-वचतों के उद्धरण का आपको 
दृष्टि में महत्त्व ही क्या है ? इसी कारण शास्त्रवचनों का अर्थ भी आप अन्यथा 
ही करते हैं। यदि आत्मा होने के कारण पत्नी पति से प्रेम करती है ठ आत्मा 
तो तटस्थ एवं शत्र में भी होता है, फिर उनमें वह क्यों नहीं प्रेम बज gs ड 
` वस्तुतः यहाँ आत्मा का अर्थं प्रत्यगात्मा, अपनी आत्मा र द । सम्पूर्ण, 5 
वाकय का अर्थ यह है कि हे मेत्रेयि !: पत्नी पति के लिए पति से प्रेम नहीं कंरतो, य oo 
३९ ४ 5-४ ८5 >धल 
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किन्तु अपने आत्मा के लिए ही वहु पति से प्यार करती है । इसीलिए तो जबतक 
पति अपने अनुकूल रहकर अपने को सुख देता है, तभी तक उससे भ्रम रहता हैँ । 
जब वही प्रतिकूल होकर दुःख का हेतु बनता हैं तब उससे प्रेम नहीं रहता । इसी 
प्रकार पति, जाया, पुत्र, वित्त, ब्रह्म, क्षत्र, लोक, देव, भूत, सब के लिए कहा गया 
है । पति आदि मुख्य प्रिय नहीं होते, किन्तु आत्मा के लिए ही उपयुक्त सभी प्रिय 
होते हैं । 


नवा अरे जायायाः कासाय'""न वा पुत्राणां कामाय """ 
वित्तस्य कामाय'"' देवानां कामाय'"" । 


संसार की. संपत्ति; जाया, पुत्र, ब्रह्म, क्षत्र, देवादि से तभीः तक प्रेम होता है 
जहाँ तक वे आत्मा. के अनुकल होते हैं । प्रतिकूल होते ही उनसे प्रेम नहीं रहता । 
अतः सर्वातिशायी प्रेम आत्मा में ही होता है । वही निरुपाधिक परप्रेम का 
आस्पद है । अन्य सभी सोपाधिक एवं सातिशय प्रेम के ही आस्पद होते हैं । 


अरिन में उष्णता सदा रहती है। जलादि में. अग्नि के संसगं से ऊष्मा 

आती है। अतः अग्नि में निरतिशय, निरुपाधिक उष्णता रहती है। जलादि मैं 

कभी रहती हैं; कभी नहों, अतः उसमें वह सोपाधिक एवं सातिशय ही रहती है । 

इसी तरह संसार की पति-पुत्रादि सभी वस्तुओं में कभी प्रेम रहता हैँ, कभी नहीं । 

जवः वे! अपने अनुकूल होते हैं तो प्रेम होता है, प्रतिकूल होनेपर नहीं होता । किन्तु 

अपने आत्मा में सवको संदा ही प्रेम रहता है। कभी भी अपने में प्रेम का अभाव 
| या द्वेष नहीं होता । अतः अन्य सव सोपाधिक एवं सातिशय प्रेम के आर्पद' होते 
| हैं। एक आत्मा ही निरतिशय, निरुपाधिक प्रेम का आस्पद होता है । अतः सबसे 
विरक्त हो आत्मा का ही दशंन करना चाहिए । उसके लिए श्रवण; मनन, निदि- 
ध्यासन करना चाहिए । यह है उस प्रकरण का सारांश । आपका किया.हुआ अथं 
पवा भ्रकरण, अक्षराथ तथा वाक्याथ के विरुद्ध ही है । २-०). 49 


इस श्रुति पर आद्यशंकराचार्यं का भाष्य इस प्रकार है : 
अमृतत्वसाधनं वेराप्यमुप दिदिकषर्जायपुत्रादिभ्यो विरागमुत्पा- 
दयति-त्पत कालाय प्रयोजनाय पतिः प्रियो न भवति, 
ह शल ना. थ कामाय प्रयोजनाय जायायाः पतिः 
देतत्रयःपत्ाद्ुप्यस्तम्‌। ` ˆ गष 
5 २0 `` शतेगी े कहते ६ कि द साधन वैराय का उपदेश करने की इच्छा से याज्ञवल्क्य 
55 पक किक बह अल उ अर्थात्‌ भर्ता के प्रयोजन से भार्या पति से प्रेम नहीं 
5 9 'ह अपने हो प्रयोजन के सिए पति.से प्रेम करती है।। यह कोक 










धया वेद-धास्त्र का प्राभाण्य भामना अपकृष ? ३११ 


प्रसिद्ध है कि आत्मा ही प्रिय होता है, अभ्य नहीं । आत्मा पुत्र, वित्तादि सबसे 
अधिक प्रिय है। सभी आत्मप्रेम के शेष हैं और आत्मा ही सर्वशेषी है । 


आचार्य-परम्परा से अध्ययन-मनन करने पर ही श्रृति-स्मृति आदि शास्त्रों 
का अर्थ विदित होता है, मनमानी करने से नहीं । 'साम्यवाद' का नाम सुनकर आप 
समझते होंगे कि उसमें असमानता रहती ही नहीं, पर यह भी भूल हैं। सबका 
समान शरीर, समान नाक-कान, समान हाथ-पाँव, समान भोजन, समान बुद्धि, 
समान काम, इस प्रकार की समानता साम्यवादियों को भी इष्ट नहीं । किन्लु 
शिक्षा पाने, काम करने और काम का पूर्ण फल पाने का सबको समान अवसर 
मिळे, यही साम्यवादियों की समानता का अर्थ है। तथा च, स्वाभाविक असमानता 
को ऊपरी समानता के आधार पर पूर्णरूपेण दुर करना कभी अभीष्ट नेही हैत 
फरत: पृष्ठ १९-२० का आपका उपयुक्त कथन अनुक्तोपालम्भ ही है। 


आप कहते हैं कि “कम्यूनिज्म भी एकता की अपनी घोषित कल्पनाओं में 
से किसी एक को भी साकार करने में पूर्ण असफल हो चका है । उसने कल्पना 
की थी कि श्रमिक का एकाधिपतित्व स्थापित हो जाने पर सभोके भोजन तथा 
जीवन की अन्य आवश्यकताएं पुरी हो जायगी । उस स्थिति में संघर्षों के लिए 
कोई स्थान न रहेगा । इसलिए केन्द्रीय प्रभुत्व की आवश्यकता न रहेगी । इस 
प्रकार राज्य लुप्त हो जायगा और एक शासनरहित समाज का उदय होगा ।”-`". 
इस मत की समालोचना करते हुए आप फिर कहते हैं : “यदि मनुष्य केबल एक 
पशु है अर्थात्‌ भौतिक जीवमात्र है तो वह एक दूसरे का भक्षण केवल इसलिए 
नहीं करता कि उसे जो भी कोई अधिष्ठित सत्ता है, उसका भय है । किन्तु जब वह 
शक्ति अथवा प्रभुत्व नहीं रहेगा तो विना कलह के वे क्‍यों रहेंगे ? पशु के रूप में 
मनुष्य मनोवेगों का शिकार है और मनोवेगों को जब तुष्ट किया जाता है तो वे 
और भी अधिक तीव्र हो जाते हैं । ऐसा असंतुष्ट मनुष्य दूसरों के साथ प्रेम एवं 
शान्तिपु्वंक केसे रहेगा ? इस वात का भी क्या भरोसा कि अपनी व्यक्तिगत 
आवश्यकताओं को.पू्ति हो जाने पर भी मनुष्य, जो कि पशुओं की अपेक्षा अधिके 
चतुर है, 'न खांओ, न खाने दो” की नीति का अनुसरण न करेगा ? यदि समानता 
स्थापित हो भी गयो, तो वह पुनः उस असमानता की ओर छे जायगा। इस 
प्रकार एक अन्य खूनी क्रांति आवश्यक हो जायगी । ( पृष्ठ २० ) 


लेखक किसीके..सत को ईमानदारी के साथ नहीं पढ़ते और न किसी ठोस 
तकं के आधार पर उसका खण्डन करते हैं। हमं पहले पारचात्त्यों के अनेक मतों 
का उद्धरण दे आये हैं, जिनमें कहा गया है कि क्षमा, दया, करुणा एवं प्यार भी 
मनुष्य ही नहीं, पशुओं तक में पाया जाता है । मनुष्य केवल स्वार्थी ही नहीं ' 








३१३ विचार-पौयूष । आधुनिक वाद ` 


होता, परोपकारी एवं देशभक्त भी होता है। मनुष्येतर प्राणियों में भी मधुमवखी, 
कपोत आदिको में संघटन एवं एकता होती है । किसी भी संघटन के लिए शिक्षा, 
सहिष्णुता, परोपकार आदि अपेक्षित होते हैं। जब राष्ट्रिय संघटन में यह आवश्यक 
है, तब अन्ताराष्ट्रिय संघटन में क्यों नहीं ! 

यदि कोई मानवता के नाते मनुष्य का उपकार एवं समन्वयघृत्ति से सुख- 
शाम्ति से न रह सकेगा, तो वह आध्यात्मिकता मानकर भी वैसा नहीं कर सकता ! 
अध्यात्मवादी भी स्वार्थ से प्रेरित होकर सुख-शान्ति के लिए खतरनाक होते थे । 
पुराणों के असुर और राक्षस भी अध्यात्मवादी थे। रावण आदि भी अध्यात्मवादी 


थे, किन्तु उनसे संसार में उत्पात ही बढ़ा हिटलर भी अध्यात्मवादी था । वह 


भी मातृ-भूमि एवं अपनी जाति का गोरवगान करता था; पर कया वह शान्ति का 
संस्थापक था ? 


वस्तुतः अध्यात्मवादी को भी धमंशास्त्र-प्रामाण्यवादी होना चाहिए, 
व्यवहारशून्य समाधि में जबतक रहें तबतक भले ही शास्त्र अनावश्यक हों, पर 
समाधि खुलते ही और व्यवहार सामने आते ही धर्मशास्त्र एवं व्यवहारशास्त्र की 
मान्यता अत्यन्त अनिवायं है। अन्यथा अध्यात्मवाद भौतिकवाद से भी अधिक 
खतरनाक सिद्ध हो सकता है । अध्यात्मवादी हजारों प्राणियों की हत्या करता 


हुआ भी कहता रहेगा कि आत्मा अजर-अमर है, न आत्मा किसीको मारता है. 


ओर न किसीके द्वारा मारा जाता है : नायं हन्ति न हन्यते । हत्वापि स इसांल्लोकान्‌ 
न हन्ति न निबद्ध्यते । ज्ञानी सवलोक की हत्या र उससे लिप्त एवं बद्ध नही 
होता । अभक्ष्यभक्षण, अगम्या-गमन कररता हुआ, जाति-पांति को तोड़ता हुआ भी 
कहेगा कि सव एक ही आत्मा है। सबसे रोटी-बेटी, भ्रष्टाचार का प्रचार करता 
हुआ भी अपने को नित्य शुद्ध-बुद्ध आत्मा घोषित करता रहेगा । इसीलिए शंकरा- 
चाय आदि ज्ञानी सब आस्तिक के एवं वेदादि शास्त्रों का प्रामाण्य मानते थे । 
इसलिए उनसे कोई खतरा नहीं था। किन्तु आप तो किसी भी पुस्तक ( धमे- 
शास्त्र बा ) को नहीं मानते। फिर सवत्र आत्मा की एकता का ज्ञान होने पर भी 


पके अनुयायियों का नियन्त्रण कंसे होगा? ऐसा धर्मशास्त्रोक्त घर्मकर्महीन 


त्रह्मज्ञान निन्द्च ही दव । कहा भी है: 








केया बेद-झ्ास्त्र का प्रामाण्य मानना भेपकष ? ३१३ 


अञ्ञस्याल्पप्रबुद्धस्य सवं ब्रह्मेति यो ववेत्‌। 
सहानिरयजालेषु स तेन वितियोजितः॥ 
ब्रह्मज्ञान बिनु नारि नर, करहि न दूसरि बात। 
कौड़ो कारन सोहवश, करहि विप्र गुरु घात॥ 


यदि आप व्यवहार-शुद्धि के लिए व्यावहारिक, चारित्रिक सदाचार आवश्यक 
समझते हैं तो आपको माळूम होना चाहिए कि कम्युनिस्ट भी मानवोचित सद्गुणो 
का प्रचार करता है। अतः उन्हींके आधार पर शासनरहित मानव-समाज बन 
जाने पर व्यवहार चल सकेगा । 


धर्मशास्त्र के अनुसार व्यवहार करनेवाले सदाचारी, संग्रमी के तत्त्वज्ञानी 
होने पर और विधि-निषेधातीत हो जाने पर भी उसकी दुराचार में प्रवृत्त नहीं 
होती, किन्तु पूर्व-संस्कार के अनुसार वह धर्मनियल्त्रित जीवन ही यापन करता है। 
इसी तरह राष्ट्रिय एवं अन्ताराष्ट्रिय सदाचारों का पालन करते हुए नियन्त्रित एवं 
सभ्य नागरिकों की शासनहोन समाज में भी सदाचारविरोधी प्रवृत्ति नहीं होगी । 
पूवे के संस्कारों एवं आदतों के अनुसार उनकी सदाचार-नियन्त्रित ही प्रवृत्ति 
होगी । नियन्त्रित जीवन ही सभ्यता है । अनियन्त्रित जीवन तो अस्यता ही है । 
व्यावहारिक सदाचार न माननेवाला अध्यात्मवादी भी असभ्य होता द्वै और 
व्यावहारिक सदाचार माननेवाला भौतिकवादी भी सभ्य । काम, क्रोध आदि मनो- 
बेगों की प्रेरणा से रहित एवं अधिकार-प्रधान न होकर कतव्य निष्ठ होने से ही 
अध्यात्मवादी भी सम्य होता है । उपयुक्त ढंग से: ही भोतिकवादो भी सम्य हो 
सकता है । अध्यात्मवाद द्वारा भी प्राप्त की गयी समानता प्रमाद से पुनः विष- 
मता के रूप में परिणत हो जाती है। तभी तो कभीका सम्य समुन्नत यारत भी 
आज असभ्य एवं अनुन्नत हो रहा है । 
आपका यह कहना भी ठीक नहीं कि इस प्रकार जो चित्र दुष्टिगोचर हुआ, 
उसमें न तो केन्द्रीय सत्ता के लुप्त हो जाने के ही लक्षण हैं ओर न संयोगवश 
प्रभत्व का लोप होने की दशा में शान्ति के उदय की ही कोई सम्भावना है । इसमे 
कम्युनिस्ट राज्य ने गत पचास वर्षों में भी अपने लुप्त होने का कोई चिह्न प्रकट 
नहीं किया "यह सेद्धान्तिक आधार की पूर्ण असफलता का जीवन्त प्रमाण हैं । 


(प० २१) | 
यह कहता सिद्धास्त न समझने का ही दुष्परिणाम है। मित्रों के प्रत पर _ 
लेनिन ने स्पष्ट उत्तर दिया था कि जबतक संक्रमण-काल दै तबतक सर्वेहारा का | 
अधिनायकत्व ही कल्याण का मूल है और संक्रमण-काल तबतक रहेगा र जबतक 
संसार के किसी भी कोने में पूंजीवाद रहेगा । उसके समाप्त होने के पहले राज्यः 





६१४ विचार-पीयूष । आधुनिक वादं 


लोप होने से प्रतिक्रियावादी एवं पूँजीवादी राष्ट्र अमिक संघटन एवं उसकी सभी 
योजनाभं के लिए भीषण खतरा उत्पन्न कर सकते हैं । 


पूंजीवाद का अर्थ है उत्पादन-साधनों भूमि, सम्पत्ति, खानों, कल-कारखानों 
का वेयक्तिक होना । उसके मिटने में जितनी देरी है, उतनी ही देरी राज्य लुप्त 
होने ओर शासनरहित समाज बनने में है । आम तौर पर जैसे कुटुम्ब या परिवार 
के लोग चाहे भोतिकवादी हों, चाहे अध्यात्मवादी, सब बातों का समाधान आपसी 
तौर पर कर छेते हैं, हर बात में पुलिस-अदालत या पालियामेण्ट का सहारा नहीं 
इहते, वसे ही समष्टि विश्व में भी यह स्थित लायी जा .सकती है । इसीको 
बसुधेव कुटुम्बकम्‌ के नाम से भारत में भी याद किया जाता है। कोई भी बड़ा 
काम बड़ परिश्रम, वड़ी योजना एवं व्यवस्था से होता है, छ-मन्तर या जादू की 


[१ 


छड़ी से नहीं। अध्यात्मवाद के भी किसी आदर्श की प्राप्ति में पर्याप्त विलम्ब 
लगता ही है। 


आपने फिर 


न राज्यं न च राजासीत्‌ न दण्डो न च दाण्डिकः। ` 
धर्मेणेव प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्म परस्परम्‌ ॥ 


तथा घमो हि तेषामधिको विशेषः की बात उठायी और साथ ही यह भी कहा 

कि 'सदाचरण की संहिता है घम ( १० २१ ) । परन्तु अन्यत्र आप कहते हैं : 'हम 

कोई पुस्तक नहीं मानवे ।' ऐसी स्थिति में सदाचार-संहिता भी तो किसी पुस्तक- 

रूप में संकलित है या मनमानी ? भया मनु, याज्ञवल्क्यादि के घमंग्रन्थ सदाचरण- 

AE ह ह का र त हैं कि 'कोई पुस्तक नहीं मानेंगे ?” 
सभी देश 

सदाचरण-संहिता हो है। होती हैं । संविधान भी तो एक प्रकार की 


8... 2: इस दृष्टि से आपका मत भारतीय शास्त्रों एवं सिद्धान्तों 
हर है द तो पारचात्तों का ही उच्छिष्ट साइ उ. एते. सिद्धान्तो से बहुत 










को रन्यो का सम्मान करते है, पर आप : 
जते स गरम्पराराप्त गोलाहा मन्वादि ध्ंशास्त्रों से म 
 विुद्वही चलने का प्रोत्साहन देते हँ। कया ससदाकवरण से 
5 Ee ः प आपका धमं आपकी च्यास्या के | 
 _ उसकाश्ीकोईप्रामाणिक 


अप तथाकथित यम एवं नियम है। 





शास्त्रीय आधार नहीँ है । आपकी अपेक्षा पारचात्य लोग “ 
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कहीं अच्छे ढंग से नेसगिक नियमों को व्याख्या करते ओर मानते हैं । पाइचात्त्यों 
के अनुसार मनुष्य एक सामाजिक प्राणी है। वह समाज के विना टिक नहीं सकता । 
अतः उसे समाजहित के साथ अपने हित का सामंजस्य करना ही चाहिए । आप 
यदि शास्त्रवचनों का उद्धरण देते हैं तो उनका अर्थ भी शास्त्रीय ढंग से ही 
करना चाहिए। वस्तुतः शास्त्र-प्रामाण्य मानकर, शास्त्रोक्त तको का मनन करके.ही 
पाश्चात्त्य भौतिकवाद, साम्यवाद या समाजवाद या भौतिक पूँजीवाद का खण्डन 
'किया जा सकता है । शास्त्र का अप्रामाण्य घोषित करते हुए भी शास्त्र की ही बातों 
को लेकर अपने मन्तव्य का महत्त्व वर्णन करना वस्तुतः निळेज्जता ही ह्वै। “माक्स- 


वाद और राम राज्य' पुस्तक में विस्तार से मैंने अन्य पारचात्त्य वादों के साथ ही ' 


माक्संवाद का भी खण्डन किया है, उसे वहीं देखना चाहिए । 


वस्तुतः न चे राज्यं न राजासीत्‌ ( महाभा० दान्ति ५९-१४ ) के द्वारा 
बतलाया सिद्धान्त सावंत्रिक नहीं है। वह व्यवस्था कृतयुग की है। उक्त वचन 
आर्ष-इतिहास महाभारत का है, दर्शेन का नहीं । आप उसके पूर्वापर और प्रसंग 
को बिना देखे मनमानी अर्थ करते हैं । प्रसङ्ग के अनुसार उसका यह अर्थ है कि 
कृतयुग या सत्ययुग में सभी मनुष्य ज्ञान-विज्ञानसम्पन्च, ब्रह्मविद्वरिष्ठ एवं धर्मः 
नियन्त्रित धमं निष्ठ थे। अतः सब सबमें परमार्थतः अभिन्न ब्रह्म का दशन करते 
थे, व्यवहारतः धर्मनिष्ठ होने से एक दूसरे के पोषक एवं रक्षक ही थे । कोई किसी 
का शोषक या भक्षक नहीं होता था। इसी लिए उस समय आवश्यक न होने सें राजा, 
राज्य एवं दण्डविधान कुछ भी नहीं था। धामिक नियमों के आधार पर ही धर्मन 
नियन्त्रित प्रजा बिना राजा के ही आपस में एक दूसरे का रक्षण करती थी'। 


क्िम्तु वहीं अगे प्रसङ्ग में स्पष्ट वर्णन हैं कि कालक्रम से प्रजा में मोह. का 
प्रवेश हुआ । ज्ञान-विज्ञान एवं धर्मनिष्ठा में ह्लास होने से काम-क्रोघ के विस्तार 
से मात्स्य-स्याय फैल गया । पुनश्च प्रजा की प्रार्थना पर ब्रह्मा ने राजनीति एब 
राज्यःव्यवस्था की स्थापना की । वस्तुतः शाश्वत ईस्वरं एवं शाश्वतः ईद्वरीमः 
संविधानरूप शास्त्र न मानने के कारण कोई धामिक नियम निर्धारित नहीं होते । 
भारत में वह शाश्‍वत संविधान एवं तदनुसारी धर्म निर्धारित हैं। इन देशों में 
भी कोई-न-कोई धर्मग्रस्थ.एवं घामिक नियम, मात्य हैं ।-किन्तु माक्स ईस्वर, आत्मा 
एवं श।इवत धर्म नहीं मानता । इसी लिए वह व्यक्तिगत. भूमि, सम्पत्ति आदि के 
राष्ट्रीकारण का सिद्धान्त मानता है। LR भारंतीय या अभारतीय पार्टियाँ 
इस्वर, धर्सग्रस्थ, धमे एवं संस्कृतिं का नाम लेती हुई भी किसी सुस्थिर शास्त्र का 


प्रामाण्य एवं धर्म का सुस्थिर स्वरूप नहीं मानती । वे अनिश्‍चित धर्सपरिवंतेन का _ 
सिद्धस्तः क समय-समय पर घामिकःसा के माजिकः नियमों में परिवर्तेतः ear न ५ ; 
हैं.। ऐसी स्थिति में मे भी मापसँवादियों कें समान झी भृमि्योर सम्पत्त का | 


# a. जम... “5 









GE. 7 बेकारी-बेरोजगारी दूर करने के लिए 
...  राष्ट्रीकरण सिद्धास्त में भी सरकारों 
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ाष्ट्रीकरण मानती हैं । कई लोग नयें सिरे से भूमि के वितरण आदि का सिद्धान्त 
कहते और कार्यान्वित करते हैं। फलतः उनमें और माक्संवादियों में कोई अन्तर 
नहीं । हाँ, माक्संवादियों के तकं पुष्ट हैं, जब कि इनके तक निःसार । 


महायन्त्र-युग में यदि भूमि-सम्पत्ति, कल-कारखानों एवं खातों के मालिक 

व्यक्ति ही रहेंगे तो बेकारी-बेरोजगारी की समस्या का समाधान कसे होगा ? 
आथिक असंतुलन कसे मिटेंगा ? इसका उत्तर माक्स के मत में राष्ट्रीकरण है ! 
अन्य लोगों के यहाँ इसका कोई भी समाधान नहीं। किन्तु माक्स द्वारा ईश्वर, 
आत्मा एवं शाइवत धर्म के खण्डन में प्रयुक्त तकं निःसार है । संसार की कोई भी 
क्रिया या काये चाहे छोटा हो चाहे बड़ा, बिना ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌, क्रियावान्‌ 
चेतन के नहीं होता । मिट्टी के घड़े, लकड़ी के मेज से लेकर महाथन्त्रों तक यही 
देखा जाता है । ऐसी स्थिति में सूर्य-चन्द्र, पृथ्वी, वन-पर्वंत, पशु-पक्षी, मनुष्य तथा 
उसके दिल-दिमाग, बुद्धि आदि के निर्माण में भी ज्ञानवान्‌, इच्छावान्‌ चेतन की 
आवश्यकता है। इस विशाल अपरिमित प्रपंच का निर्माता शाश्‍वत ईश्वर है । 
उसका संविधान देहादिशास्त्र तथा तदुक्त नियम भी शाइवत हैं, निरिचित हैं । 
बज्ञानिक-निमित किसी यन्त्र का निर्माण संचालन एवं सुरक्षा वैज्ञानिक-नि दिष्ट 
पद्धति से ही करनी पड़ती है, अन्यथा नहीं । इसी तरह ईदवर-निर्मित प्रपंच के 
संचालन में भी ईर्वरूनिदिष्ट पद्धति का अनुसरण अनिवाय ही है। संसार में 
3? परत) शुक्र, बुध आदि की गति, उदय-अस्त सव शाश्‍वत नियमों पर ही निर्भर 
3 से 30 से शब्द, घाण से गंध के ग्रहण का नियम: सामुद्रिक 
भाटा का नियम शाइवत ही है। ये सब नियम माली हालत पर निर्भर 

नहीं होते । ऐसी स्थिति में ईश्वरीय नियम के अनुसार किसीकी वेध न्यायप्राप्त 
भूमि, सम्पत्ति आदि का हरण करना पाप है। इस ईद्वरीय नियम का उल्लंघन 


क ह हो सकता । सभी धर्मों में अदत्तादान अर्थात्‌ किसीकी अदत्त: 
वस्तु का १२ छना पाप कहा गया है। इस तरह राष्ट्रीकरण 
सिद्ध नहीं होता। आथिक असंतुलन Nina 


नेतिक नियमों तुलन उसके बिना भी शास्त्रीय, घामिक- 
"उछ नियमो द्वारा दूरकर वेकारी-बेरोजगारी मिटायी जा सकती है ह ग 
. परान्नं परव्यं वा पथि | 

कः ५ अदत्तं नेव गृह्होयात्‌ः--॥ 5 गृहे 

"त गव्य विना मालिक के दिये हरगिज नहीं. लेना चाहिए । 


ए काम के घण्टों में कमी कर अंघिका- 
का कानून वनाना धर्मेविरुद्ध नहीं । यह उपाय 





फारो को अपनाना 'पड़ेगा।। झास्त्रों में एक हुल: 
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चलाने के लिए आठ हुष्ट-पुष्ट बलों की व्यवस्था का विधान है : अष्टागवं धमंहलम्‌ । 
सनु के अनुसार असाधु पुरुषों का धन हरण कर भी साधु-पुरुषों को रोजगार की 
ब्यवस्था की जा सकती हू । 


योऽसाघुस्योऽ्थमादाय साधुभ्यः संप्रयच्छति । 
स॒ कृत्वा प्लवमात्मानं तारयेत्‌ तावुभावपि 


जो पिता-पितामह के कतंव्यपालन का उत्तरदायित्व लिये बिना उनको 
सम्पत्ति का मालिक वनता है, वह असाधु है । कतंव्यपालन-परायण साधु है । जो 
शासक असाधु से अर्थ को लेकर साधुओं को प्रदान करता है, वह अपने को नाव 
बनाकर दोनों को तारता है । 


लागत-खचे, कच्चे माल का दाम, मकान-मशीन का भाड़ा, मजदूरों का वेतन, 
वोनस-भत्ता, सरकारी टेक्स देने के वाद वचे धन में धर्म, यश, अर्थ, काम, स्वजन 
पाँच विभाग करने का विधान शास्त्रों में हैं। उनमें से एक हिस्सा धमे के काम में; 
दूसरा यश के काम में अर्थात्‌ विद्यालय, चिकित्सालय, आतुरालय, धर्मशाला आदि 
के काम में; तीसरा अर्थमूल सम्पत्ति की रक्षा एवं बृद्धि के काम में; चोया जीवन- 
यात्रा के काम में और पाँचवाँ सम्पत्ति-सम्बद्ध स्वजन, कर्षक, श्रमिक आदि के 
जीवनस्तर उन्नत करने के काम में लगाने से आथिक असंतुलन एवं बेकारी की 
बहुत-सी समस्याएँ समाहित हो जाती हैं । 
घर्माय यदासेऽर्याय कासाय स्वजनाय च । 
पञ्रघा बिभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च मोदते ॥ 

( भागवत ८.१९.३७ ) 
और भी अनेक उपाय राष्ट्रीकरण के विना भी धर्मानुसारी हो सकते हैं। यह भी 
शास्त्रों में कहा गया है कि जितने से पेट भरता हो, जीवनयात्रा चल सकती हो, 
उतने ही धन में मालिक को ममत्व करना युक्त है । जो अधिक में अभिमान करता 
है वह चोर के तुल्य दण्डध है: 

यावद्‌ भ्रियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 

अधिकं योऽभिमन्येत स॑ स्तेनो दण्डमहंति॥ 
[ ( भाग० ७.१४.८ ) 
किभ्तु आप तो किसी निरिचत शास्त्र को नहीं मानते, फिर मार्क्सीय तको 
का Fn कर सकते हैं ? कारण जो दोष मार्क्सीय तको में हैं, उससे अधिक 
दोष आपके तको में है.। | Re सु 
वस्तुतः दब्दप्रामाण्यास्युपगन्तृत्व ही मनुष्यत्व हवै। जो शब्दश्रामाण्न नहीं 

४० 
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मानता, वह पशु ही हैं। विवाह एवं उत्तराधिकार-व्यवस्था आज भी सव मनुष्यों 
में पायी जाती है और उन सवमें शब्द-प्रामाण्य की अपेक्षा है । जो शब्द-प्रामाण्य, 
शास्त्र-प्रामाण्य, नहीं मानता उसके यहाँ कोई विवाह एवं दायभाग का नियम नहीं 
चल सकता । मनु आदि धरमंशास्त्रों में सगोत्र, सापिण्डध-विवाह वज्यं है । 
उत्तराधिकार की सूची भी निश्चित है। जो हिन्दू होकर भी इन घमंशास्त्रों को 
नहीं मानेगा उससे अनियमित विवाहादि होंगे । फिर भाई-बहन, पिता-पृत्री आदि 
की भी शादी पर कोई प्रतिवन्ध न रहेगा । फिर उनमें और पशु में कोई भी अन्तर 
नहीं रहेगा । यदि आप शास्त्रप्रामाण्य नहीं मानते तो आपके मत में थी पशुता 
का अतिक्रमण नहीं हो सकता । 


आप कहते हैं कि 'पाइचात्यों ने साधनों का साध्य मानने की भूल की, इसी 
कारण विफलता हुई' ( २२ पृ० )। किन्तु वहो भूल आप भी कर रहे हैँ। आप तो 
जान-वूझकर शास्त्र की अमान्यता ठहराकर शास्त्र का उल्टा अर्थं लगाकर उप- 
नयनादि संस्कार सम्ध्या, स्वाध्याय, अग्निहोत्रादि शास्त्रोक्त आचार-विचार की 
उपेक्षा करके यम-नियम को मान रहे हैं जो संन्यासियों का धमं और वर्णाश्रमाचार 
का फल है ओर अहिसा-सत्य से कोसों दूर रहकर। इसीलिए आप के अनुयायी 
ओर आपने घ्वजवन्दन एवं कबड्डी तथा जाळ-फौरेव को ही राष्ट्रियता का रूप 


मान रखा है । आपके भी व्याख्यान एवं लेख माबसंवाद से भी निकृष्ट श्रेणी में 
पर्य्वासत होते हैं । 


जिस भारतीय राजतभ्त्र के सम्बन्ध में आप कहते हैं कि 'प्रत्येक क्षेत्र में 
सजीव स्वातन्त्र की भावना के साथ सहस्नों वर्ष तक हमारे सम्पूर्ण समाज पर 


ह या की वर्षा करता हुआ एक अत्यन्त लाभदायक सिद्ध हुआ, 


किन्तु क्या आपने यह भी सोचा कि वह लाभदायक क्यों 
राजतभ्त्र क्यों नष्ट 
गया ? र करने पर मालूम होगा कि वह शास्त्रोक्त कतेव्यपालन-विमुख होने 
का अरायण होने से ही नष्ट हो गया। इसी प्रकार अन्य देशों में भी 
शक सुता या मनमानी धर्म-कल्पनाओं तथा स्वार्थ-परायणता के कारण भी 
भन्न राज्यव्यवस्थाएं विफल हो गयीं । " 


.___आप कहते हैं कि 'हिल्दु-राष्ट्र की हमारी कल्पना अधिकारों 
स राजनीतिक अधिकारों का 
यट्ठरमात्र नहीं, वह तत्त्वतः स हैं। हमारे प्राचीन एवं उदात्त सांस्कृतिक 


जीवन-मूल्यों से उसके प्राणों की रचना 
हुई ओर हमारो संस्कृति की 
उत्कट नवतारुण्य ही हमारे राष्ट्रिय जीबन की सही दृष्टि हमें बहोत हतस 


परीवाह, द लिखा र 
pe दे | ता न पवर मूढ़ विषवासों अथवा समाजविरोधी सीतियों का पुनरुज्जीवन 
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प्रतिक्रियात्मक कहा जा सकता है। कारण उसका परिणाम पाषाणीकरण हो सकता 
है, किन्तु शाश्‍वत एवं उत्कर्षकारी जीवन-मूल्यों का नवतारुण्य कभी प्रति क्रियात्मक 
नहीं हो सकता ।"'“संस्क्रति के नवतारुण्य से हमारा आशय उन शाइवत जोवना- 
दर्शों को पुनः जीवन में उतारने से है, जिन्होंने सह्ों वर्षो तक हमारे राष्ट्रिय 
जीवन को पोषित किया और अमरता प्रदान की ( पृ० २३ ) | 


किन्तु आपका यह सव कथन प्रमाणशून्य प्रतिज्ञामात्र ही है । वे कौन-से 
उदात्त सांस्कृतिक जीवन-मूल्य हैं, आपने यह नहीं बतलाया । कौन पूर्वग्रह एवं मूढ़ 
विश्वास हैं और कौन समाजविरोधी रीतियाँ हैं ? कोन-से शाश्वत उत्कर्षकारी 
जीवनमूल्य हैं ? सिंद्धाम्तस्तः तो यही कहना पड़ेगा कि प्रमाणहीन निर्णय 
विश्‍वास एवं रीतियाँ पूर्वग्रह अन्धविश्वास या पतन-हेतु कुरीतियाँ कहीं जा सकती 
हैँ । शास्त्र या तक-सङ्गत जीवनमूल्य ही शाश्‍वत एवं उत्कर्षेकारी हैँ । परन्तु यह 
सव निर्णय तो तव हो सकता है जब किसी प्रमाण को मानें। जो विचार-व्यव- 
हार आपको अभोष्ट नहीं हैं, वे शाइवत होने पर भी आपकी दृष्टि में अन्धविश्वास 
या पूवंग्रहमात्र हैं; जो अभीष्ट हैं, उन्हें शाइवत एवं उत्कर्षकारी कह देंगे ! प्रमाण 
की कसौटी पर वे खरे उतरे, तभी कोई विचार या आचार शाश्वत एवं उत्कषंकारी 
कहा जा सकता है । वे कौन-से जी वनादशं हैं जिन्होंने राष्ट्रजीवन को पोषण एवं 
अमरता प्रदान की ।' क्या अमरता मिलने पर भी राष्ट्रजीवन में दुर्बलता या 
मृत्यु का भय रहता ह्वै? यदि नहीं, तो फिर नया प्रयास किसलिए ! 


वस्तुतस्तु किसी भी राष्ट्र के अनेक प्रकार के विशवास एवं अनेक प्रकार की 
रहन-सहन, चालचलन होती हैं। अनेक आभाणक एवं कहानियाँ प्रचलित होती हैं । 
उनमें जो प्रत्यक्ष या अनुमान अथवा आगम की कसोटी पर खरी उतरे वे ही 
आदरणीय होती हैं, अन्य त्याज्य होती हैं ! इतिहास भी घ्राम'णिः -अप्रामाणिक 
दोनों प्रकार के होते हैं । अतः शास्त्रीय भावनाओं के पोषक इतिहास ही अनुकूल 
प्रेरणा प्रदान कर सकते हैं, अन्य नहीं । फलतः शास्त्र-्रामाण्य च माननेवाला कोई 
भी यह निर्धारण नहीं कर सकता कि कौन आचार-विचार शाहवत एवं उत्कषं- 
कारी है तथा कोन मूढ्ग्रह एवं पतन का मूल ? द 

फिर आप स्वयं भो कहते है कि 'हम हिनदू-संस्कृति को परिभाषा नहीं कर 
सकते हैं! ( पृ० २४ ) । कया आपके राष्ट्र का यहो आदर्श रहा है कि जिसे सर्वो- 
त्कृष्ट एवं राष्ट्र का प्राण माना जाता हो, उसका लक्षण, परिभाषा एवं प्रमाण 
से निरूपण नहीं किया जाय ! 

आप कहते हैं कि “जीवन क्या है, यह बताने में आधुनिकतम वेज्ञानिक भी 
असमर्थ हैं । तब भी चिकित्साशास्त्र की ल में कोई बाघा नहीं उत्पत्न हुई 
('पृ० २४ )। किन्तु यह ठीक नहीं, क्योंकि भारत में तो 'जीव प्राणधारणे' धातु से 


३३० विचार-पोयूषं । आधुनिकं वादे 


ही 'जीवन' सब्द को निष्पत्ति होती हैं। फलतः प्राणधारण ही जीवन है । मनुष्य, 
पश्वादि में जबतक प्राण रहता है तभी तक उनमें ज्ञानशक्ति, क्रियाशक्ति का 
उपलम्भ होता है । उपनिषदों में आख्यान भी है । प्रजापति ने देहवासी इन्द्रियों, 
प्राण, मन आदि को यही कहा कि 'तुममें से जिसके निकल जाने पर देह बेकाम 
हो जायगी वही श्रेष्ठ है।' नेत्र, श्रोत्र आदि सबके जाने पर भी देह का काम 
चलता रहा । जब प्राण जाने को प्रस्तुत हुआ तव सबने कहा : 'बस, आपके विना 
हम सब नष्ट हो जायेंगे, आप ही हम सवमें श्रेष्ठ हैं ।' 


शास्त्रों के अनुसार सप्तदक्ष तत््वमय रिङ्गशरीर-विझिष्ट चेतनतत्त्व को 
ही 'जीव' कहले हैं। वह जब तक प्राणोंको धारण करता है, तभी तक जीवका 
जीवन रहता है। जब वह लिङ्गविशिष्ट चेतन निकल जाता है, तव जीवन 
समाप्त हो जाता है। कि बहुना, धर्म-ब्रह्म जसी सूक्ष्म वस्तुओं को परिभाषा होती 
है और उसका होना अनिवाये भी है । अतएव छक्षण-प्रमाणभ्यां वस्तुसिद्धिः--लक्षण 
एवं प्रमाणों से ही वस्तु की सिद्धि होती है, अन्यथा नहीं । लक्षण द्वारा सम्भावित 
वस्तुकी ही हेतु से सिद्धि होती है । जिसकी सम्भावना ही नहीं हेतु से उसका त्राण 
नहीं होता : न तस्य हेतुभिस्त्राणमुत्पतन्नेव यो हतः । 


आप कहते हैं : 'हमारी भावनाएँ आदश एवं आकांक्षाएँ भी अपनी निजी 
सत्यता रखती हैं। हमारे जीवन में उनका महत्त्वपूण कार्य है” (पृ० २४ )। पर 
ऐसी भावनाएं आपकी हो नहीं, और रोगों की भी होती हैं और वे प्रामाणिक- 
अप्रामाणिक, हेय एवं ग्राह्म दोनों ही प्रकार की होती हैं। इसलिए ईश्वरीय एवं 


आप्त आधेवाक्यों तथा अन्य प्रत्यक्षानुमानादि द्वारा उनका विवेचन करके ही 
ग्रहण या त्याग करना होता है । 





= जम कहते है: वास्तव में ऐसी स्थूल वस्तुओं की अपेक्षा जो नापी जा 
करते हैं रा की जा सके, सूक्ष्मतत्त्व ही सच्चे मानव व्यक्तित्व का निर्माण 
| य वस्तु हा र स है कथन भी नितास्त भ्रामक है, क्योंकि लक्षणप्रमाण- 


ता ही असम्भव हे, तव उसे स 
निर्माण कसे कहा जा सकता se है [ष्म या मानव व्यक्तित्व का 


भाषा अपेक्षित होती है । कष्य को पहचानने के लिए लक्षण और परि- 


आत्मा, पुनजेन्म, जाति 
में देहान्त होने पर अपनी 
सस्कार किया, गाड़ा नहीं गया और 


‘00.०, [मि ट्री ओर मिद्ठी मे 
उनके पुरातन हिन्दु-रक्त की थो अपनी प्यारी 
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पत्नी के अवशेषों को ले चलो भौर गंगामाता की गोद में उन्हें समर्पित कर दो। 
अन्त में पुरातन संस्कारों की विजय हुई और वह पवित्र गंगा-यमुना तथा दुर्य 
सरस्वती के संगम में गिरायी गयी ( पृ० २५) । 


लेकिन इतना ही क्यों, श्री नेहरू ने अपनी राख को भी गंगामें डालने के 
लिए वसीयत में लिख रखा था। साथ ही यह भी कहा था कि हम किसी धार्मिक 
या पारलौकिक विश्वास के आधार पर ऐसा नहीं सोच रहे हैं, किन्तु गंगा के 
प्राकृतिक सौन्दर्य में मेरा जीवन पला है, उससे प्रेम है, इसलिए । किन्तु क्या 
दूसरे लोग इसे मूढ़ग्राह या पुवंग्रह का संस्कार नहीं कह सकते ! महान्‌ हिन्दू कहें 
जानेवाले सावरकर ने तो विद्युत्‌-शवदाह द्वारा ही अपनी देह की अन्तिम समाप्ति 
की आज्ञा दी थी । इनमें कोन संस्कार शाश्वत हैं, कौन मूढ़ग्रह, इसका कसे 
निर्णय हो ? केवळ प्राचीन परम्पराप्राप्त संस्कार ही शाश्वत नहीं होते, बहुत-सी 
रूढ़ियाँ, कुरीतियाँ भो बद्धमूळ होती हैं। उनका छूटना मुश्किल होता है। भौतिक- 
वादी इसे नेहरू की कमजोरी ही कहेगा । कई लोगों में खान-पान; विवाह, 
रपर्शास्पर्शं आदि सम्वन्धी परम्पराप्राप्त संस्कार वद्धमुल हैं । उन्हें आप मूढ्ग्रह 
और समाजविरोधी कहेंगे? फिर कौन-सा विचार सही कौन गलत है, इसका निर्णय 
केसे हो ? प्रामाण्यवादो तो प्रमाण की कसौटी पर खरे उतरनेवाले संस्कारों को 
शाइवत कहेंगे, तद्भिन्न को अन्धविश्वास कहेंगे । ऐसे विषयों में प्रत्यक्ष, अनुमान 
की प्रवृत्ति हो नहीं सकती । शास्त्र का प्रामाण्य आप मानते ही नहीं, प्रमाणहीन 
परम्परा भी अन्धपरम्परा ही है, फिर कौन-सा संस्कार महत्त्वपूर्ण और कौन-सा 
तुच्छ, इसका निर्णय कसे हो ? इसीलिए तो गीता ने तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते का 
उद्घोष कर कतंव्य-अकतंव्य की व्यवस्था में शास्त्र को ही प्रमाण माना है । 


शास्त्रानुसार ही गंगा-यमुना का महत्त्व है। अन्यथा अन्य तदी या गंगा में 
क्या भेद ? व्याघ्-चर्म और गदेभ-चमं में, गोमुत्र ओर गर्देभी-मूत्र में क्या भेद 
है ? शंख और अन्य अस्थियों में क्या भेद है ? अन्त्येष्टि भी शास्त्रानुसार ही 
(संस्कार पद वाच्य होती है, केवळ अग्नि में जला देना मात्र नहीं । जो शास्त्र 
नहीं मानता उसकी दुष्ट में मिट्टी के तेल में, बिजली में जला दिया जाय या 
चन्दन की चिता पर मन्त्रों के साथ जला दिया जाय, सब समान ही है। अतः 
केवल जलाने और भस्म गंगा में डालने को संस्कृति समझना भारी भूछ है । 


आगे आप अपनी संस्कृति की अभिव्यक्ति का प्रकार बताते हुए कहते हैं कि 
“सत्य की अनुभूति या ईरवर का साक्षात्कार करना सर्वाधिक मूलभूत पहल है 
पर उसका यह वर्णन कि वह निराकार-निर्गुण है, हमारी समस्याओं को सुलझाता 
नहीं । कई लोग मन्दिरों में सर्वशक्तिमान्‌ का प्रतीक मान मूर्तियों पर ध्या 
केन्द्रित करने का प्रयत्न करते हैं, किष्तु हमें यह सब सन्तुष्ट नहीं करता । हम 











३२३ विचार-पौयूष । घाधुतिक वादं . 


ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीत्‌ बाहु राजन्यः कुतः । 
ऊरु तदस्य यह इयः पद्भ्यां श्रो अजायत॥ 


ब्राह्मण उसका मुख, क्षत्रिय भुजाएं, वश्य उसको जेँघाएं, शूद्र पर हैं। इसका 
अर्थ है कि समाज, जिसमें चतुविध व्यवस्था है अर्थात्‌ हिन्दू-समाज हमारा ईश्वर 
ह । ( पृष्ठ २५-२६ ) 


वस्तुतः यह भी एक आरचर्य ही है कि किसी शास्त्र को तो प्रमाण नहीं 
मानते, परन्तु रामक्रष्ण परमहंस और विवेकानन्द की जीवनी को आप प्रमाण 
मानते हैं और उसीके साथ वेदादि शास्त्रों को न मानते हुए भी पुरुष-सूक्त को 
जोड़कर मनमानी वे-सिरपेर की कल्पना करते हैं। स्पष्ट है कि मनुष्य सर्वेज्ञ, 
स्वेशक्तिमान्‌ नहीं, अतः सम्पूर्ण भनुष्य-समुदाय भी सवंशक्तिमान्‌ नहीं । जसे 
एक-एक मनुष्य उत्पन्न होता है, मरता है, वेसे सम्पूर्ण मनुष्य भी उत्पन्न होते, 
मरते हैं। एक-एक वृक्षों के जो स्वभाव होते हैं, वन का भी वही स्वभाव होता है 
वक्ष जड़ है तो वन भी जड़ ही है, चेतन नहीं। कि बहुना, यदि भावना या कल्पना 
भान का महत्व है, तब तो भावना के अनुसार कोई सूति को, कोई कब्र को तो 
कोई अपने ऊंट को ईश्वर मानेगा हो । मूतिःपूजा तो शासत्रविधान के अनुसार 
होती है, उसमें शास्त्रानुसार सर्वशक्तिमान्‌ का आवाहन-प्रतिष्ठापन किया जाता 
है। फिर आप हिन्दू-समाजको ईश्वर मानेंगे, तो दसरे ईसाई-समाज या अन्य 
भुस्लिम-समाज को स्ंशक्तिमान्‌ क्यों न मानेंगे ? आप पुरुषसूक्त की दुहाई देंगे, 
दसरे अपने मानय ग्रन्थों की दुहाई देंगे तो मान्यता का बया मूल्य है ? 


ॐव बया आप ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेस्य, शूद्र आदि जातिशेद मानते हैं ! 


न्मना मानते हैं या कमंणा ? यदि जन्मना हैं तो मुसलमानों, 
सात करेंगे ? यदि कर्मणा वर्ण मानते हैं तो वे कौन-से: कमं 
लौकिक ? यदि शास्त ही मान्य, नहीं, तो शास्त्रीय कमं आपको 


कैसे मान्य होंगे ? यदि लोकिक कं अर्थात्‌ उपदेशक, शासक, व्यापारी सिल्पी 


टू 


कया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना झपकषं ? ३२३ 


आदि के आधार पर ही आपको ब्राह्मणादि वणं हैं तो ऐसा वर्णभेद तो हर देश | 
एवं हर जाति में है ही । फिर आपके हिन्दु-राष्ट्र की क्या विशेषता रही ! 


वस्तुतः पुरुषसूक्त का वह अर्थ कथमपि नहों है जो आप लिख रहे हैं। 
पुरुषसूक्त में सूर्य को विराट्‌ पुरुष की आँख कहा गया है, चन्द्र को नहीं, चन्द्र को 
तो उसका मन बतलाया गया है। पुरुषसूक्त का विराट्‌ पुरुष आपका मुद्ठीभर 
हिन्दू-समाज नहीं, अनन्तकोटि ब्रह्माण्डात्मक सम्पूर्ण स्थूल-प्रपश्चविशिष्ट व्यापक 
चेतन है । उसे 'सहस्रशीर्ष, सहस्नाक्ष' कहा गया है। यहाँ 'सह्र शब्द बहुत या 
अनन्त का वोधक है । संसार के अनन्त प्राणियों के सिर ही उसके सिर हैं, सबकी 
आँखें उसकी आँखें हैं। वह विराट्‌ पुरुष सम्पूण ब्रह्माण्ड-भूमि को ऊपरूनीचे, 
अगल-वगल, सव ओर से व्याप्त होकर अथवा माया-भूमि को आवृत्त कर उससे 
दर्शांगुल अतिक्रमण कर या नाभि से दश अंगुल उपर हृदय में रहता हवै । वह 
प्रपश् से अधिक बड़ा है अर्थात्‌ ब्रह्माण्ड से वाहर भी फेला है अथवा भूमि प्रभृति 
पश्चभूतों को व्याप्त कर उनसे वाहर भी है । 

सहस्रशीर्षा पुरुषः सहस्राक्षः सहस्रपात्‌ । 
स भामि स्वतः स्पृत्वा ( वृत्वा ) त्यतिष्ठद्‌ दशाङ्खुरम्‌ ॥ 

उपयुक्त मन्त्र में 'दशांगुळ' शब्द इस वात का उपलक्षक है कि वह पुरुष 
सम्पूणं जगत्‌-प्रपंच से भी वहुत वड़ा है। इसका स्पष्टीकरण अगले मन्त्र में ही 
किया गया है : | 

पुरुष एवेदं सबं यद्भूतं यच्च भाव्यम्‌ \ 
उतामृतत्वस्येशानो यदन्नेनातिरोहति ॥ 

अर्थात्‌ यह सब कुछ दृश्य वतमान, भूत एवं भविष्य में होनेवाला सारा 
जगत्-प्रपः्च पुरुष ही है, केवळ हिन्दू या भारत नहीं । यही अमृतत्व या मोक्ष का 
भो नियामक है; क्योंकि अन्न अमृत से सबका अतिरोधान, रक्षण करता है । 
अथवा वही प्राणिकर्म-फलभोग अच्नरूप त्तिमित्त से कारणावस्था अतिक्रमण कर 
कार्यरूप जगदवस्था को प्राप्त होता है । 

प्राणिकर्मफलभोग के लिए हो भगवान्‌ जगदवस्था को प्राप्त होते हैं । 

एतावानस्य सहिमाऽतो ज्यायांश्च पुरुषः। 
पादोऽस्या विइवासूतानि त्रिपादस्यामृतं दिवि॥ 

अर्थात्‌ अतीत, अनागत, वर्तमान जितना भी जगत्‌ है-एतावान्‌ सब पुरष 
की महिमा, सामथ्यं या विश्रुतिमात्र दै। यह उसका वास्तव रूप नहीं Ms वस्तुझूत 
तो इस जगज्जाल से “ज्यायात्‌' यानी अतिशयेन अधिक है; क्योकि ~ 








३२४ विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 


र्ती सम्पू्णंभूत उस पुरुष का पाद अर्थात्‌ चतुर्थाश मात्र है। पुरुष का त्रिपाद- 
स्वरूप सवथा अमृत एवं “दिवि यानी ्योतनात्मक प्रकाशस्वरूप में ही स्थित है। 
अनन्त ब्रह्माण्डात्मक विश्वप्रपश्व से त्रिपाद्‌ अर्थात्‌ तीन गुना ब्रह्म अधिक हैँ । इस 
कथन में भी मम्त्र का तात्पर्यं न होकर प्रपश्च॒ उसके एक अंश में ही है, ब्रह्म उससे 
बहुत अधिक बड़ा है अतः ब्रह्म के आनन्त्य-प्रतिपादन में ही तात्पर्य है । तभी सत्यं 
ज्ञानमनन्तं ब्रह्म यह श्रुति ब्रह्म को भी इयत्तारहित अनन्त ज्ञानरूप कहती है । 
उससे विराट्‌ परमेइवर की देह तथा उसकी उत्पत्ति कही गयी है : 


ततो विराडजायत विराजोऽधि पुरुषः \ 
स जातो अत्यरिच्यत पश्चात्‌ भूमिमथो पुरः 0 


अर्थात्‌ उस परमेश्वर आदिपुरुष से विराट्‌ स्थलप्रपत्चरूप देह उत्पभ्न होती 
है । विविधानि राजन्ते वस्तूनि यत्रेति विराट्‌ यानी विविध वस्तुएं जिसमें दीप्यमान 
होती हैं वह अनन्त ब्रह्माण्डात्मक सृष्टि महात्रह्माण्ड ही 'विराट्‌' है। उस विराट्‌ 
देह के ऊपर उसी अधिकरण में समष्टि महाब्रह्माण्डाभिमानी पुरुष होता है। 
अर्थात्‌ सबेवेदान्तवेद्य परमात्मा अपनी माया से ब्रह्माण्ड-देह की रचना कर ब्रह्मा- 
ण्डाभिमानी देवतात्मा (जीव ) होता है। वही विराट्‌-पुरुष उत्पन्न होकर विराट्‌ 
से अतिरिक्त देव, तियेक्‌, मनुष्यादि जीवरूप धारण करता है । पश्चात्‌ वही भूमि 
एवं पुरों यानी जीव-शरीरों की रचना करता है | उसीसे विविध यज्ञ-सामग्रियों 
और ऋक्‌, साम, यजु आदि वेदों का आविर्भाव होता है। ब्राह्मणोऽस्य मुखमासीत्‌ 
यह इस पुरुषसूक्त का १३वाँ मन्त्र है। इसका अर्थे यह नहीं कि ब्राह्मण विराट 
का मुख है ओर क्षत्रिय वाहु । किन्तु यहाँ सृष्टि का प्रसंग है, अतः इसका अर्थ 
होगा-विराट्‌ पुरुष के मुख से ब्राह्मण उत्पन्न हुए, बाहु से क्षत्रिय, ऊरू से वेश्य 
म से शूद्र उत्पन्न हुए । तभी पद्भ्यां शूद्रो अजायत इस वाकय में 'अजायत' 
द से उत्पत्ति का स्पष्ट निदेश किया गया है । यही नहीं; इस मन्त्र से पुर्वे- 
मन्त्र में ऋचः ताति नज्ञिरे, 'अजायत', “अवा अजायम्त', 'गावो ह॒ जज्ञिरे और 
र rs जातश्चक्षोः सूर्यो अजायत ।'` `` ``भुखादरिनि- 
[ का ही वर्णन है। अतः इस मन्त्र में ब्राह्मणादि वण 
उत्पत्ति ठ ३५ हैं, किसो समाज का वर्णन नहीं । Fd 
वसे तो सम्पूर्ण विउवप्रपश्च परमेश्वर की स्थूलदेह है, अतः प्रत्ये 
उसके अवयव है ओर किसी भी रूप में उसकी हरताल है। तभी तो 
ब तुळसी, अश्वत्थ, गो, ब्राह्मण, गङ्गा, माता, पिता, गुरु सभी 
परमेश्वर की भावना से पूज्य एवं आदरणीय होते हैं । समष्टि ब्रह्माण्ड एकक 
फिर एक-एक लोक, एक-एक जाति कुटुम्ब सभी परमेद्वर रूप से 
र भी सहलजोर्षा पुरवः, ब्राह्मणोऽस्य मुख इत्यादि भन्त्रो बाय 
मन्त्रों से हिम्दु-समाज या 





वया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानता अपकर्ष ? ३२५ 
हि्दू-राष्ट्र को सर्वेशक्तिमान्‌ ईश्वर सिद्ध करना अत्यन्त असङ्गत, विरुद्ध एवं 
उपहासास्पद है । यह सर्वेथा अनधिकार चेष्टा है। उसी प्रसङ्ग में 'बिराट्‌ के मन 
से चर्द्रमा, नेत्र से सूयं, श्रोत्र से वायु की उत्पत्ति कही गयो है, क्या आपके तथा- 
कथित हिन्दु-राष्ट्र विराट्‌ से सूर्यादि की उत्पत्ति होती है ! 

आप कहते हैं : 'सभी व्यक्ति समानभाव से पवित्र एवं हमारी सेवा के 
योग्य हैं । उनमें भेंदभाव का कोई विचार निन्दनीय है। ( ४० २६ ) किन्तु पूर्व 
में आपने समाज में ब्राह्मण को मुख, क्षत्रिय को बाहु, शूद्र को पेर कहा है। यदि 
ये भेद नहीं तो पृथक्‌-पृथक्‌ नाम क्‍यों ? और किसीको मुख, किसी को पर क्यों 
कहा ? क्या मुख, पेर सव अंग एक ही हैं और उन सवमें समान हो व्यवहार 
होता है ? 

इसी तरह ईशावास्यमिदं सर्व *'तेन त्यक्तेन भुञ्जीथाः ( ईथोप० १ ) इस मन्त्रः 
का भी अर्थ वह नहीं, जो आपने लिखा है । क्या आप वतायेंगे कि 'उसे अपंण करते 
के पश्चात्‌' ( पृ० २७ ) यह किन शब्दों का अर्थे हैं ? वास्तविक मन्त्रार्थं तो यह है 
कि ईश, सर्वनियामक, अधिष्ठान, ब्रह्म चेतन के साक्षात्कार से मायाभूमि के 
सम्पूणं जगत्‌ को आच्छादन अर्थात्‌ बाधित कर देना चाहिए । जसे रज्जु-साक्ष।- 
त्कार से रज्जु द्वारा रज्जु में कल्पित सपं, धारा-मालादि कल्पित वस्तुएं आच्छा- 
दित या बाधित हो जाती हैं, वेसे ही ब्रह्म में कल्पित! जगत्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार से. 
बाधित हो जाता है । अतः उस बाधरूप त्याग से अथवा पुत्रेषणा, लोकेषणादिके 
त्यागःसे आत्मा का पालन करो । अर्थात्‌ ब्रह्मसाक्षात्कार द्वारा प्रपञ्च को बाधित 
कर्‌ और त्याग द्वारा ब्रह्मनिष्ठा सुदृढ़ कर आत्मा को जन्म-मरण के प्रवाह में पड़ते. 
से बचाकर मोक्ष प्राप्त करो। | >$६ द 

इसी तरह (पृष्ठ २७ पर) आप लिखते हूँ: 'मनु ने घोषित किया है कि 


यावद्‌ भ्रियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हिं देहिनाम्‌ । 
अधिकं योऽभिमन्येत स॒ स्तेनो दण्डमहंति ॥ 


किन्तु यह अत्यन्त सिथ्या है, उक्त ₹लोक मनुस्मृति में है ही नहीं । कम से 
कम मनु का नाम देने के पहले मंनुस्मृति देख तो छेनी चाहिए थी। उक्त इलोक 
श्रीमद्भागवत, ( ७.१४.८ ) का है। फिर आप तो कोई भी पुस्तक न मानने को 
' प्रतिज्ञा कर चुके हैं । तब इन उद्धरणों से दूसरों के गले शास्त्रवचनों को क्‍यों 
उतारना चाहते हैं ? उक्त बचन में धन से ममत्वाभिमान हटाया गया है, वयक्तिक 
सम्पत्ति के सिद्धान्त का निराकरण नहीं । अन्यथा दान, यज्ञ आदि कार्यों में सी 
उतका उपयोग कसे हो सकेगा ? _ 

इसी प्रकार एक सहिप्रा बहुधा वदन्ति इस मन्त्र का भी अर्थे, भाव आपने 


४१ 


३३६ विचार-पीयूष । आधुनिक वादं 


उलटा ही किया है-'हमारी शिक्षा अन्ध विव्वासों एवं दृष्टिकोणों को इस रूप में 
सम्मान करने की भी रही है कि वे सब एक सत्य तक पहुँचने के लिए अनेक माग 
हैं ।' ( पृ० २८ ) क्‍ 
सम्पर्ण मन्त्र इस प्रकार दै : | 
इन्द्र सित्रं वरुणमग्निमाहुरथो दिव्यः स पण ` गरुत्मान्‌ । 
} सह्दिप्रा बहुधा वदन्ति अग्नि यमं मार्तारइवानमाहुः ७ 
ए वीक ( ऋग्वेद १.१६४.४९६ ) ! 


यहाँ विभिन्न अवैदिक मार्गों की नहीं, विभिन्न वेदिक देवतत्त्वों की एकता 
कही गयी है । एक सत्‌ अर्थात्‌ वेद-वेदान्तवद्य, स्वप्रकारा, अखण्ड, सदानन्दघन 
ब्रह्म को ही ब्रह्मविद्‌ विप्र लोग इन्द्र, मित्र, वरुण, अग्नि आदि अनेक रूपों में कहते 
हैं। वही तत्त्व दिव्य, सुपर्णे, गरुत्मान्‌ है। उसीको अग्नि, यम एव मातरिश्वा 
(बायु ) भी कहते हैं। मन्त्र में इन्द्र'"'विप्रा“*'इन शब्दों से वक्ता एवं वक्तव्य 
दोनों का स्पष्ट उल्लेख है। शास्त्रानुसार यह सिद्ध है कि एक हा तत्त्व उपासना 
के लिए अनेक रूपों में व्यक्त होता है। अतः यह नहीं हो सकता कि इस मन्त्र के 
बल पर आप सभी प्रचलित मजहवों, पश्थों को एक ही सत्य की प्राप्ति का माग 


सिद्ध कर दें। क्या सभी सत्यःप्राप्ति के मागं हैं, इसका और नास्य! पच्या का 
विरोघ विदित नहीं होता ? 


यह सी आइचय है कि आप विविध अवेदिक दृष्टिकोणों और विश्‍वासों को 

; सत्य-प्राप्ति का मार्ग मानते हैं। किन्तु भारतीय वेदिक जन्मना वर्णव्यवस्था' एवं 
) तदनुसारी वेदादि-शास्त्रोक्त सब्ध्या, स्वाध्याय, अग्निहोत्र, दर्श-पूर्णमास, चातु- 

| मास्य, ज्योतिष्टोम, श्राद्ध-तपंणादि आचारो, स्पर्शास्पर्शादि आचारों और उप- 
नयन, विवाहादि शास्त्रीय संस्कारों की उपेक्षा ही नहीं, सक्रिय विरोध भी करवे 

हैं। आपके अनुयायी उनके विरुद्ध घमंयुद्ध छेइने को तैयार होते हैं । आप हिन्दू- 

समाज को इश्वर मानने की बात करते हैं, पर आपके स्वयंसेवक माता-पिता एवं 

गुरुओं को क ईस्वर मानने में हिचकते हैं, उनकी आज्ञा छकराते हैं। यदि 
नरात्म्यवादियों, आत्मवादियों, पुनर्जेन्मवादियों एवं अपुनर्जन्मवादियों, गोरक्षकों, 
 गोभक्षकों,मूतिभंजकों, सुतिपूजकों, हिसावादियों, अहिसावादियों आदि सभीका 
माग सत्यः्राप्ति का मागे है तो फिर वहीं वेद यह क्यों कहता है कि नान्यः पन्या 
 _दवझिद्चतेऽयनाय (बाज सं० ३१.१८) अर्थात्‌ मृत्यु 


छोड़कर अन्य कोई मागं है ही नहीं। आपके सिद्धान्त, कल्पना के महल सवके सब 


ही अवछम्वित हैं। बस्तुत आपकी संस्कृति और उसके 
अल्या के महरुमात् हैं, न उनका कोई आघार है और 
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आपको विदित होना चाहिए कि संस्कृति लक्षण-प्रमाणहीन नहीं । किन्तु 
प्रत्यक्षानुमान तथा अपौरुषेय एवं आर्ष वेद-धर्मशास्त्रादि प्रमाणों पर आधृत 
परम्पराप्राप्त लौकिक-पारळौकिक अभ्युदय तथा तिःश्रेयस्‌ के अनुकूल वर्णाश्रमा- 
नुसारी संस्कार, आचार-विचार एवं जीवन-यापन का प्रचार ही हमारी संस्कृति 
है । इसीमें धर्म, दर्शन, सदाचार, इतिहास, कला, भाषा आदि का अन्तर्भाव है। 
उक्त सभी अंशों में प्रत्यक्ष, अनुमान, आगम एवं परम्परा का सम्वन्ध अनिवार्य. 
है। उसके बिना सव निराधार रूढि या अन्ध-परम्परा को कोटि में ही प्रविष्ट 
समझे जायेंगे । ॒ 


चेयक्तिक, पारिवारिक उत्थान के प्रयत्न के साथ सामाजिक उत्थान का 
प्रयत्न उचित ही है। तत्सम्बन्धी विचार संकी णे नहीं। अतएव “संकीणं विचारों के 
वेष्टन से वाहर आकर चारित्र्य-सेवा एवं बलिदान-भावना (२९ पृ० ) की वात 
भी सही नहीं । शास्त्रानुसारिणी शिक्षा एवं ब्रह्मचर्यादि आश्रमों के अनुसार ही 
धर्म, कर्म, तप, त्याग एवं ज्ञान-विज्ञान से जीवन-स्तर उन्नत होता है । कबड्डी या 
खेल-कूद का प्रचारक बनने के लिए पारिवारिक वेष्टन से बाहर निकलने को 
जरूरत नहीं । वर्णाश्नमानुसार ही सव श्रेणी के लोगों ( ब्राह्मण, क्षत्रिय, कर्षक, 
सोची, कोयरी, डोम आदि ) में भी भक्त-ज्ञानी हो सके थे। सभो सहभोजन, सहपान 
कर, वर्णभेंद मिटाकर नहीं । सभी सन्त-महात्मा शास्त्रमर्यादा के पालन पर ही 
जोर देते आये हैं । मनमानी सामान्य-स्तर की उन्नति करना उचित नहीं । अतः 
आपकी २९ प० की बातें असंगत ही हैं । 


वैसे भी त्रिगुणात्मक संसार में सबंथा समानता नहीं हो सकती । वशिष्ठ, 
ग्ग, गौतम जैसे सभी ब्राह्मण नहीं हुए। मान्धाता, दिलीप जसे सभी क्षत्रिय नहीं 
बनें | तुलाधार, समाधि जेसे सभी वश्य नहीं हुए । निडुर जसे सभी शूद्र नहीं या 
धर्मव्याध जैसे सभी अन्त्यज भी कभी नहीं हुए। भारत में ही अनादिकाल से 
हिरण्यकशिपु, हिरण्याक्ष, शुंभ, निशुंभ, महिषासुर, रावणादि जसे लोग भी होते 
ही आये हैं। उनका काम सामंत तथा ज्ञान-विज्ञान एव शिक्षा से नहीं चल 
सका । वे स्वयं भी वेद-वेदान्तादिं दर्शनों के विद्वात्‌ थे, अध्यात्मबादी थे । ठोक ही 
कहा है कि यदि साक्षर विपरीत हो जाते हैं तो वे राक्षस बन जाते हैं : 

साक्षरा व्रिपरीताइचेद्राकसा एव केवलम्‌ । 


तभी तो अतादिकाल से दण्डतीति का भी विधान है। ब्रह्माजी ने, जो कि महान्‌ 
तत्वज्ञानी थे, एक रक्ष अध्यायों का नीतिशास्त्र प्रजा को प्रदान किया था । अतः 
परमार्थतः सर्वत्र अजर-अमर, शुद्ध, स्वप्रकाश ब्रह्मात्मा का अङुभव करते हुए भी 
व्यवहार के लिए धमंशासत् एवं नीति का ही अवलम्बन करना युक्त ही है : 





३२८ विचार-पीयूष । आधुनिक वाद 
पारमाथिकमद्देतं हद त॑ भजनहेतवे। 
तादृशी यदि भक्तिः स्यात्सा तु मुक्ति्तताधिका॥। ( बोषसार ) 
'वतमान जागृति’ ( १० ३०) में श्री गोलवलकर जी कहते हैं कि “ज्ञान 
और योग्यता ही जागृति है । जिसमें विविधता में एकता की अनुभूति होती है! 
कलह के स्थान पर सामंजस्य ओर स्वार्थं के स्थान पर समाज की आरावना होती 
है । इसके विपरीत एकता के लिए काम न करवे हुए विविध समस्याओं को पक्षो- 
पपक्ष उत्परन करने के लिए उपयोग में लाते हैं ठो हम $ज्ञान से ज्ञान की ओर 
प्रभावित नहीं, किन्तु गहरे अज्ञान में इबते हैं।” 
आपका यह कहना अनुचित नहीं । किन्तु यह भी समझना चाहिए कि 
सम्भव है, अन्य लोग भी एकता के लिए ही प्रयत्न करते हों! किन्तु एकता केवल 
मनुष्यों का पुलिण्दा या भीड़ तो नहीं है। किसी समान उद्देश्य की पूर्ति के लिए, 
समान मागे पर चलने के लिए समान सिद्धान्तों के आधार पर अधिकाधिक लोगों 
के मन को एकसूत्र में गृ थना ही एकता है। ऐसी स्थिति में जिन लोगों का आपके 
सिद्धान्तों, कार्यक्रमों से मेल नहीं खाता, उनको आपसे पृथक्‌ संघटन करना ही 
पड़ेगा । उनकी समस्याएं एवं पक्ष भी पृथक्‌ हैं ही । सिद्धान्तहीन संघटन भेड- 
वकरियों एवं डाकुओं के भी होते हैं। आत्मा तया भौतिक दृष्टि से सब समान होने 
पर भी व्यवहार-भेद, उद्देश्यभेद, सिद्धान्तभेद से आँख मीचना संभव नहीं । 


हाँ, शास्त्र ही सरपः् हो सकते थे जिनकी मध्यस्थता में परस्पर विरोधी 
विचारों का सामंजस्य वन सकता था । किन्तु आप एवं आजके अन्य प्रगतिशील 
कहे जानेवाले लोग तो शास्त्र मानने से दूर भागते हैं । मनु स्पष्ट कहते हैं कि 
जिस रास्ते से आपके पिता-पितामहादि चलते थे, उसी रास्ते से चलने पर हानि 
न होकर कल्याण ही होगा : | 


येनास्य पितरो याता येन याताः पितामहाः । 

तेन यायात्‌ सतां भागं तेन गच्छत्नरिष्यति॥ मनुः ( ४.१७८ ) 

डा अथात्‌ हमारे-आपके सेकड़ों, हजारों पीढ़ियों के सभी परम गोग वे 
हः द किस और Dl को प्रमाण मानकर a 

चलते आप समझ दि पुस्तक को ! नगे 
आ पास र द हा किसी धमपुस्तक को प्रमाण मा 
के यह ठीक. है कि “क्रियाशीलता हो सब कुछ नहीं, 
कॉ में मी सुक्मदशंक यन्तरं से देखी जा सकती है 


किन्तु मृत्यु की ओर जा रहा है।' ले 
? कोई भी स्थूल नेत्रो st किन इतनी 










क्योंकि वह तो संज्ञाशुन्य 
। किन्तु वह प्रगति नहीं 
दूर जाने को क्या आवदय+ 
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क्रियाशोल होता है। वह अपने को ज्ञानवान्‌ और अन्य लोगोंकी मूर्ख मानता हुआ 
भो क्रियाशील होकर आत्महत्या कर लेता है! पर सोचना यहाँ होगा कि कौन 
पागल एवं भ्रान्त है और कोन सज्ञान ! अपनी बुद्धि से सभी बुद्धिमान्‌ हैं, पर 
प्रत्यक्षानुमान-आगम को कसौटी पर जिसका ज्ञान खरा उतरे, वास्तव में प्रज्ञावान्‌ 
तो वही है । | 

यह भी जानना चाहिए कि यद्यपि क्रिया अचेतन में होती है, तथापि वह 
होती तो चेतन के ही अनुग्रह से है । क्योंकि चेतनाधिष्ठित होने से ही रथादि की 
प्रवृत्ति दुष्ट है । मोटर, वायुयान आदि की प्रवृत्ति में संयोजन, निर्माण या संचालन 
चेतन द्वारा ही होता है । अतएव 'जाचाति, इच्छति, करोति' का सिद्धान्त वताया 
गया है। चेतन प्राणी के ज्ञान एवं इच्छा के आधार पर ही प्रयत्न एवं चेष्टाएँ 
होती हैं । जल, वायु आदि की प्रवृत्ति भी चेतन ईश्वर को प्रेरणा से ही होती है । 
इसा तरह संज्ञाहीन प्राणियों में रक्तवाहिनी शिराओं या रक्त में भी हलचल चेतना 
के सम्वन्ध से ही होती है । 


अकामस्य क्रिया काचिद्‌ दुस्यते नेह कहिचित्‌ ।( मनु० २.४ ) ` 


इस मनुस्मृति की उक्ति के.अनुसार बिना इच्छा के कोई कर्म नहीं होता और विना 
ज्ञान के इच्छा नहीं होती । निःसंज्ञ देह की हलचल प्रारब्धकर्मानुसार ईश्वरेच्छा 
से ही होती हैं। उन्मत्त प्राणी की चेष्टाएं उसके ज्ञान एवं इच्छा के अनुसार ही 
होती हैं। उसका वह ज्ञान भ्रमात्मक होता हू । ज्ञान के प्रमात्व या यथार्थत्व के 
निर्णयके लिए प्रत्यक्षादि प्रमाणों की अपेक्षा होती है। अन्यथा आप अभ्य लोगों 
की चेष्टाओं को उन्मत्त चेष्टा कहेंगे। अन्य लोग आपकी चेष्टाओं को वसा हो 


कहेंगे । 

वर्तमान विपर्यासों का मूर भी निष्प्रमाण विचार ही है, शास्त्र-प्रमाण स्वीकार 
किये बिना आजके भ्रास्त विचारक चार्वाक के समान घर्माधमं को भी दुष्टाथक 
ही मानने रगे हैं । ऐसे लोग आचमन का प्रयोजन कफ-शुद्धि और अग्निहोत्रादि 
यज्ञ-यागादिकों का वायु-शुद्धि ही फल मानते हैं। वे प्रत्यक्ष-अनुमान से अगम्य, 
शास्त्रैकगम्य धर्मं आदि को भी दुष्ट सामाजिक व्यवस्था में हो निलीन करना 
चाहते हैं । ऐसी स्थिति में जेसे कुछ लोगों का नृत्य, गीत आ।द को हो संस्कृति 
मानना भ्रान्ति है, वेसे ही संघटन, गीत और कबड्डी आदि खेलने को भी संस्कृति 
मानना भ्रान्ति ही है । संस्कृति की प्रामाणिक व्याख्या हम कर चुके हैं । शास्त्रा 
नुसारी नृत्य, गोत आदि भी भावाभिव्यंजक कलारूप होने से सांस्कृतिक हो सकते 
हैं। शास्त्रानुसारी धर्म, अर्थे, काम, मोक्ष के मूलभूत शरीर के sre दुष्ट 
दर्पदलनार्थं षर्म-धामिक-रक्षण के लिए व्यायामश्संघटन, गीत भी सास्कृतिक कार्य 










 बहुतअच्छी वस्तु दै, किन्तु हमारी संस्कृति में--असन्तोष भियो मूलम्‌ 
MRS i: अनिर्वेद ~ को ~ - री संस्कृति र ; 
. = का अभ्युदय कामुल कहा गया है। असन्तुष्ट बराह 
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हो सकते हैं। किन्तु उनके सांस्कृतिक होने का आधार भी प्रत्यक्षानुमान-आगसादि 
प्रमाण ही हैं । 


सोस्दयं प्रतियोगिता का वर्तमान ढंग अवश्य ही निन्दनीय है । किन्छु स्वयं- 
बर-प्रथा में सौन्दर्य की व्यंजना नहीं होती, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता । 
रामायण, महाभारतादि आष-इतिहासों, शिष्टता एवं सदाचार बतलानेवाले 
रघुवंश आदि काव्यों एवं परम्परा पर विश्वास रखनेवाले हिन्दू पति-पत्नी ही 
समाज में प्रेम-प्रदर्शन नहीं करते । प्रमाण-विमुख हिन्दू तो आज पाइचात्यों से भी 
अधिक गयाःबीता हो रहा है । अतः हिन्दू पति-पत्नी अपने प्रेम का प्रदर्शन सबके 
सामने नहीं करते । 

आप शाश्वत मूलों के सिचन पर जोर देते हैं (१० ३९ )। पर यह स्पष्ट 
नहीं वता पाते कि क्या हैं वे शाइवत मूलू-परानुव.रण का भी विरोध करते हैं । 
क्या दूसरों की अच्छी वातों को भी ग्रहण करना बुरा ओर अपनी बुरी बातों से 
भी चिपके रहना अच्छा है? क्या आपके यहाँ कोई खराब रूढ़ियाँ या बुरे व्यवहार 
हैं ही नहीं ? जिन ईश्वरीय एवं आषं-शास्त्रों द्वारा भलाई-बुराई, सम्यक्ता- 
असम्यकता, भूषण-दूषण का निर्णय होता है, उन्हें आप मानते ही नहीं प्रत्यक्ष, 
अनुमान एवं परम्पराएँ तो और लोगों के पास भी हैं ही। फिर भी आप कसे 
समझते हैं कि लोग आपके आदश का अनुकरण करेगे ? 


आपका यह कहना तो ठीक है कि 'अरथं-काम के अतिरिक्त धर्म और मोक्ष 
भी मनुष्य का लक्ष्य होता है ।' किन्तु आपकी धर्म-कहपना आपके पूर्वजों के 
प्रामाणिक धर्म से विलकुल भिन्न है। यह पीछे हम लिख चुके हैं । रु 


_ पृष्ठ ३८-३९ पर आपने जीवनस्तर के नाम पर तृष्णा-वद्धि की चर्चा को 
है और आत्मसंयम तथा चा रित्र्य का जो महत्त्व बताया है वह ठीक ही है। इतना 


अवश्य ध्यान कारय दोनों 5 
स्थान पर ही we कि राग और वेराग्य दोनों की ही शोभा अपने-अपने 


नोकीह फीकी लगत बिनु अवसर की 
5 बात । 

ठ वरणत युद्ध बिच रससिंगार न सुहात॥ 
. शुद के अवसर पर अर्जुन के वेराग्य को भगवान ने निन 
a न लिए ही वेद-व्यास ने उसे तपस्या क मं प्रेषित त 
हए ibs बस * हर समय जप, तप, ध्यान आदि में भी अपना घनुष-बाण 
साथ रखा, इससे क्षात्रतेज को प्रोत्साहन मिलता रहेगा ।' तृष्णा, त्याग, सन्तोष 


व के अनुसार 
र ब्राह्मण एवं सस्तुष्ट महोपति 
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को अयोग्य ही कहा गया है। इसीलिए आजकल लोग तृष्णात्याग, वेराग्य या 
निष्कामता के चास पर प्रचार करते हुए शास्त्रीय विविध काम्य-कमों का परित्याग 
करते हैं ओर अन्त में अवध एवं निकृष्ट तृष्णाओं के शिकार वनकर नष्ट हो जाते 
हैं। यहाँ तो एक ही इलोक में राग-विराग दोनों का ही यथायोग्य सम्मान करना 
कहा गया है: 

अनरासरवत प्राज्ञो विद्यामर्थञ्च चिन्तयत्‌ । 

गुहीत इव केशेषु मृत्युना धर्ममाचरेत्‌ ॥ 


बुद्धिमान्‌ पुरुष को चाहिए कि बह अपने को अजर-अमर मानकर विद्या एवं धन 
का उपार्जन करे ओर मृत्यु ने मारने के लिए केशग्रहण कर रखा है, यह समझ 
कर घमं का आचरण करे। जो कल करना है, उसे आज ही करे, जो आज करना. 
है, उसे अभी करे। जीवन का क्षणभर भी विशवास न करे। इसीलिए कम्युनिस्टों 
को यह कहने का अवकाश नहीं रहता कि आदर्शवादी धमं एवं आत्मा तथा वराग्य 
का उपदेश केवल मजदूरों, गरीबों का मन तात्कालिक समस्या से हटाने के लिए 
करते हैं जो पूँजीवादियों के हित में है। धर्म एवं अध्यात्म का महत्त्व होते हुए भी 
सर्वसाधारण के लिए अनिवायं रोटी-कपड़ा, इलाज एवं शिक्षा की व्यवस्था करके 
लौकिक जीवनस्तर सुधारने या उन्नत करने की वात अनुचित नहीं कही जा 
सकती । 
आप कहते हैं कि : हमारे राष्ट्र का सच्चा उद्धार मनुष्य-निर्माण से होना 
चाहिए” ( ३८ पृ० ) । यह ठीक है। किन्तु मनुष्य धमं से वनता है। धर्म का 
प्रबोध एकमात्र वेदादि शास्त्रों से ही होता है। इसीलिए प्राचीन काल में ब्रह्म- 
चेर्याश्रम में शौचाचार, सदाचार-सिक्षण के साथ वेद-वेदांगादि का अध्ययना- 
घ्यापन होता था । उसके बिना केवल गीतों, व्याख्यानो एवं खेळ-क्‌दों से मनुः 
ष्यत्व का निर्माण सर्वथा असम्भव है। मानव बन जाने पर उपमें दुर्बलता नहीं रह 
जाती। प्रेम, आत्मसंयम, त्याग, सेवा आदि के स्वभाव सच्किक्षा से व्यक्त होते हैं। 


आन्तरिक अव्यवस्था का निवारण एवं वाह्य आक्रमणों का मुकाविला भी 
शिक्षित, सम्य धर्मनिष्ठ मनुष्य हो कर सकता है। अन्यथा विभिन्न मतवाले 
संघटन भी आपसी समन्वय न कर पायेंगे । दुर्भाग्य से देश में अनेक संघउन एव 
अनेक मत-मतान्तर प्रचलित हैं। सबका निराकरण भी सम्धव क । अतः 
शास्त्र एवं परम्परा को ही सरपञ्च बनाकर उसको मध्यस्थता में ही समन्वय 


सम्भव है। | 
आपका यह कहना भी कि “शक्ति ही जीवन है” ( ४० पृ० ), ठीक हैं, प्र 
साथ ही शारीरिक शक्ति के साथ धमं -ओर उपासना से जनित शक्ति का संग्रह भी 
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आवश्यक है। नायमात्मा बलहीनेन लभ्यः इसका अर्थ शारीरिक बल नहीं साधन 
चतुष्टयसम्पन्न होकर वेदान्तों का उपक्रम-उपसंहारादि षड्विध लिगों द्वारा ब्रह्म 
में तात्पर्य-निर्धारणरूप पाण्डित्य-सम्पादन के अनन्तर मनन द्वारा शुत अथ का 
व्यवस्थापनरूप निष्ठा-दाढंच का बळ ही प्ररस्य है। कारण, सहस्रों शरीरबल- 
वाळे भी आत्मलाभ से वंचित रहते हैं। वृहदारण्यक में श्रवण को 'पाण्डित्य', 
मनन को 'वाल्य' एवं निदिध्यासन’ को 'मौन' शब्द से कहा गया है : 


पाण्डित्यं निविद्य बाल्येन तिष्ठासेत्‌ । 
पाण्डित्यं च बाल्यञ्च निर्विद्याथ सुनिभवति ॥ 


दृढ़-सुबुद्धि, प्रत्युत्पन्न-बुद्धि अवश्य आदरणीय है, पर दह उपासना से शीघ्र 
प्राप्त होती है। छल-छद्म से वेध-अवेध जिस किसी मागं से प्रतिपक्षी को पराजित 
करना कूटनीति है । 'धमंमागं से ही दक्षता ( पृ० ४३ ) निर्भीकता, वीरता आदि 
गुण महत्त्वपूर्ण हैं । फिर भी बुरे कर्मों एवं लोकापवाद से डरना भी चाहिए : 


भीतिहि कस्मात्‌ सततं विधेया लोकापवादाद्‌ भवकाननाच्च । 


आद्य शङ्कुराचार्य ने कहा था कि लोकापवाद एवं संसार-कान्तार से सदा डरते 


रहना चाहिए; यद्यपि निवृत्तिमार्थियों का यही धर्म है कि बह न किंसीको डराये 
ओर न स्वयं किसीसे डरे। 


यस्मान्नोद्विजते लोको लोकान्नोद्विजते च यः। 


` गीता का यह उपदेश निवृत्तिमार्गीय साधक के लिए उपयुक्त होता है, लोक+. 
व्यवस्थापक के लिए नहीं। किन्तु रणांगण में उतरनेवाळे बीरों से शत्रुओं को 


भय हो, यह तो आवश्यक ही है १ वीर से कोई न डरे, यह कहना ठीक नहीं । हाँ, 


यह. ठीक है कि ख की विद्या विवाद के छिए, धन घमण्ड के लिए, शक्ति दूसरों 
को सताने के लिए होती है; लेकिन साधु की विद्या ज्ञान के लिए, घन दान के 
लिए ओर शक्ति रक्षण के लिए हुआ करती ह 





विद्या विचादाय घनं मदाय शक्तिः परेषां परिपीडनाय । 
i खलस्य साधोविपरीतमेतज्ज्ञानाय दानाय च रक्षणाय॥ 


हनुमान्‌ के गर्जन से रजनीचर की पत्नियों का गर्भपात हों जा 
ह 4 पाण्डवी-दल के शंख-निनाद से कोरव-वीरों के इवय विदो हो गये 8 के श्र 
27. ह सहापि गले क भारो। गर्भ सर्वाह सुनि निञषिचर नारी ॥ ( मानस ) 
स घोषो राष्ट्राणां हृदयानि व्यदारयत्‌ । ( गीता ) 
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आस्फोटितनिनादेन वृक्षभङ्गस्वनेन च। 
बभुवुस्त्राससम्ञ्रान्ताः सर्वे लड्गानिवासिनः ॥ 
( वाल्मीकिरामायण, सुन्दरकाण्ड ४२.१ ) 


अर्थात्‌ हनुमान्‌ के तारू ठोकने से लंकावासी भयभीत हो गमै । 


"हिन्दू अपरिभाष्य है' इम शीषंक से आप ( गृ० ४४-४५ ) कहते हैं कि 
'जेसे सूर्यं-चन्द्र की परिभाषा हो सकने पर भी चरम सत्य की परिभाषा नहीं हो 
सकती, वैसे ही मुसलमान-ईसाई की परिभाषा है, पर हिन्दू अपरिभाष्य ही है! 
किन्तु यह पक्ष केवल पलायन का ही है, क्योंकि जिन महाभारत, गीता, रामायण, 
मनु, उपनिषद्‌ आदि के वचन आप अपने मन्तव्य की पुष्टि के लिए उपस्थित 
करते हैं, उन समीने परम सत्य परमेश्‍वर या ब्रह्म के लक्षण एवं षरिभाषाएं 
उद्घोषित को हैं । 

थतो वा इसानि भूतानि जायन्ते, येन जातानि 
जीवन्ति, यत्प्रयन्त्यभि संविदान्ति, तद्‌ङ्नह्म । 
अर्थात्‌ सर्वभूत जिससे उत्पन्न होते हैं, जिसमें जीवित रहतै हैं, जिसमें लीन होते 
हैं वही ब्रहा है, यह ब्रह्म का तटस्थःलक्षण है । यह ब्रह्म की अब्यभिचस्ति 
परिभाषा है । सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म, विज्ञानमानन्दं ब्रह्म-सर्वोपप्लवरहित अनस्न्न 
एवं अत्यन्त अबाध्य, स्वप्रकाश सत्य ही ब्रह्म या परम सत्यवरतु है-ग्ह उसका 
स्वरूप-लक्षण है । 

'इस्वर अनुछिष्ट है', इसका कभी वर्णन नहीं हो पाया' ( १० ४५ ), यह 
श्री रामकृष्ण परमहंस का कथन कोई नयी वस्तु नहीं । किन्तु उनका कथनत 
थतो बाचो निवतन्ते अप्राप्य मनसा सह ( तै० उ ब्रह्मवल्ली, ९ ) इस तेत्तिरीय श्रुति 
का अनवादमात्र है । मन के साथ वाणी जिसका प्रतिपादन, प्रकाशन करने में 
असमर्थ होकर निवृत्त हो जाती है, वह अनिर्वाच्य तत्त्व ही ब्रह्म है। रामायण 
भी कहती है: । 

मन समेत जहं जाय न बानी तरकि न सकहि सकल अनुमाची ॥। 


किन्तु साथ ही नावेदविन्मनुते तं व्रहः्तम्‌, सवे वेदा यत्पदमामनति, तं त्वोष 
निषदं पुरुषं पुच्छाम, दृश्यते त्वग्रयया. बु दधया सुक्मया सूक्ष्मसिः, सने वानुद्रष्टः 
व्यम्‌ श्रतियाँ सुस्पष्ट है । अर्थात्‌ अवेदवित्‌ परमतत्त्व को नहीं जानता। संबंचेद उसी 
तत्त्व का प्रतिपादन करते हैं। परमपुरुष ओपनिषद है । जसे चाक्षुष रूप आलो- 
क।दिसहक्रत दोषरहित मनःसंयुक्त चक्षु से नित्य ही उषलब्ध होता है, वेसे ही 
साघनचतुष्ठसम्पन्न, अधिकृत साधक द्वारा उफ्क्रमोपसंहासदि षड्विष लिगों 


४३ 
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द्वारा विचायंमाण, उपनिषदों से परमपुरुष, परमसत्य निश्चय ही विदित होता है। 
सक्ष्मदर्शी लोग अग्र्या बुद्धि अर्थात्‌ परब्रह्माकाराकारित बुद्धि से उस ब्रह्म का | 
अवस्य ही अपरोक्ष साक्षात्कार करते हैं। तभी चाक्षुष रूप के समान ही 'ओप- 
निषद पुरुष' कहा जाता है। इसलिए शास्त्रों और. आचार्यों ने इन वचनों का समन्वय 
कर निश्चित सिद्धान्त का निरूपण किया है। ब्रह्म वृत्तिव्याप्ति का विषय होता है। 
महावाक्यजन्य परब्रह्माकारवृत्ति से असत्त्वापादक, अभानापादक आवरण की निवृत्ति 
होती है। इसीलिए ब्रह्म-योग्य अग्रूयबुद्धि से साक्षात्कार है। किन्तु फलव्याप्ति का 
विषय न होने से ब्रह्म को मन एवं बुद्धि से अगम्य भी कहा गया है : 


फलव्याप्यत्वमेवास्य शास्त्रकृद्भिनिराकृतम्‌ । 
ब्रह्मण्यज्ञाननाझाय वृत्तिव्याप्यत्वमिष्यते ॥ 


इसी प्रकार शब्द द्वारा शक्तिवृत्ति से ब्रह्म का बोध नहीं होता; क्योंकि स्वरूप, 
जाति, गुण, क्रिया, सम्बन्ध न होने से उसमें शब्द की प्रवृत्ति ही नहीं होती । डित्थ, 
डवित्य आदि शब्दों की स्वरूप से, गो आदि शब्दों की जाति से, नील-गौ आदि शब्दों 
की गुण से, 'लावकः, पालकः' आदि शब्दों की क्रिया से ओर धनी, गोमान्‌ आदि 
शब्दों की सम्बन्ध से प्रवृत्ति होंती है। लक्षणा भी शक्यार्थ-सम्बन्ध में ही प्रवृत्त होती 
है। किन्तु ब्रह्म अनिर्देश्य, एक, अजाति, निर्गुण, निष्क्रिय एवं असंग है | अतः शक्ति, 
रक्षणा आदि किसी भी वृत्ति से ब्रह्म में शब्दों को प्रवृत्ति नहीं हो सकती । इसीलिए 
ब्रह्म अवाच्य माना जाता है। फिर भी परब्रह्म में सर्वज्ञत्व-अल्पज्ञत्व, ईश्वरत्व- 
जीवत्व तथा अन्य जड़-जगत्‌ अध्यस्त होने से आध्यासिक सम्बन्ध से रहता है | अतः 
तत्‌, त्वं’ शब्दों के वाच्य सवेज्ञ ईइवर एवं अल्पज्ञ जीव के संबंधी अधिष्ठान चेतन्य 
में उक्त शब्दों की लक्षणा मान्य होती है । अतः लक्षणा-वृत्ति से उपनिषदों द्वारा ब्रह्म 
का प्रबोघ होता है । तभी सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति, वेदेअ् सर्वेरहसेव वेद्यः आदि 
i संगत म है । pe प्रकार अस्थूलमनणु“, नेति नेति आदि वाक्यों 
| “प्रपञ्च क बाघ या र 
हासा हाः वृत्ति द्वारा भी बाघ के अधिष्ठानभूत ब्रह्म का प्रति 


अतदृव्यावृत््या यं चकितमभिधत्ते भ्तिरपि। ( सहिम्नःस्तोत्र, २ ) 
इस तरह जब ब्रह्म की भी परिभाषा होती है, तब फिर उसके दृष्टान्त से “हिन्दू” 
ठ न ल य किसी वर से गोत्र पूछे अन 
व्‌ 3 अच्धानु 
Ci हा (ह यद्यपि piss Be से 


। अवाच्यता का प्रयोजक िर्देद्यस्वरूप, जाति गुण 
ही होता है। फिर किसी रक्ष नुषणसमूह को जिस 
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निर्देश्य स्वरूप-गुण-क्रियादि सब कुछ हैं, अवाच्य या अपरिभाष्य केसे कहा जा 
सकता है? 


वस्तुतः यह भी शास्त्रप्रामाण्यवाद से पिण्ड छुड़ाने का असफल प्रयास ही है। 
मनुष्यत्वजाति सभी मनुष्यों में होती है। श्वेत, अश्वेत, पीत आदि मनुष्यत्व-च्याप्य 
जातियाँ हैं। रंगभेद के समान ही देशादिकृत आक्ृतिभेद से भी जातिमेद का व्यव- 
हार होता है। किन्तु हिन्दू, मुसलमान, ईसाई आदि भेद रंगभेद या आक्ृति-मेद पर 
अवलंबित नहीं; धमंभेदको लेकर ही ये भेद हैं। जो कुरान के अनुसार इस्लाम-धमं 
के विश्वासी हैं, वे मुसलमान हैं | बाइबिळ के अनुसार ईसाई-घर्मानुयायी ईसाई हैं । 
इसी तरह वेदादि-शास्त्रों के अनुसार हिन्दू-धमं के अनुयायी 'हिन्दू' हो सकते हैं : 


चेदशास्त्रोक्तधर्मेषु देदाद्युक्ताधिकारवान्‌ । 
भास्थाचान्‌ सुप्रतिष्ठो यः स वे हिन्दुः प्रकोतितः ॥ 


जो वेदादिशास्त्रानुसार वेदशास्त्रोक्त धमं में विशवासवान्‌ तथा स्थित है वह हिन्दू 
हैं । वेदादिशास्त्रों में वेदाध्ययन, अग्निहोत्र, वाजपेय, राजसूय आदि कुछ धमं ऐसे 
हैं, जिनका अनुष्ठान जन्मना ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य ही कर सकते हैं । निषादस्थ- 
षति-याग, रथकारेष्टि जसे कुछ कमों का शूद्र ही अनुष्ठान कर सकते हैं। कुछ सत्य, 
दया, क्षमा, आहसा, ईशवरभक्ति, तत्त्वज्ञान आदि का अनुष्ठान मनुष्यमात्र कर सकते 
हैं। किन्तु वे सभी वेदादिशास्त्रों का प्रामाण्य माननेवाले तथा अपने अधिकारानुसार 
वेदादि-शास्त्रोक्त धमं का अनुष्ठान करनेवाले हिन्दु हैं। जन्मना ब्राह्मणादि का भी 
सब कर्मों में अधिकार नहीं है | ब्राह्मण एवं वेश्य का राजसूय में अधिकार नहीं। 
ब्राह्मण-क्षत्रिय दोनों का वेश्यस्तोम में अधिकार नहीं। निषादस्थपतीष्टि में उक्त 
तीनों का अधिकार नहीं। विशेषतः हिन्दू-शास्त्रानुसार जिनके पुनजन्म-विरवास, 
दायभाग, विवाह, अन्त्येष्टि, मृतक-श्राद्धादि कमं होते हैं, वे सभी हिन्दू हैं। बोद्धों, 
जेनों में भी यद्यपि तत्त्वज्ञान में मतभेद रहा है, तथापि व्यवहार में दायभाग, विवाह, 
अन्त्येष्टि, पुनर्जन्म, व्यवहार आदि में भेद नहीं था । मिताक्षरादि निबंघ-ग्रंथों पर 
आधृत “हिन्दू छॉ' से ही सबका शासन होता है । 'हिन्दू-कोड' मा ने भी 
'हिन्दू लॉ' द्वारा शिष्ट ( शासित ) को ही हिन्दू माना था । गाय में जिसकी भक्ति हो, 
प्रणवादि ईशवर-नामों में यथाधिकार जिसको निष्ठा हो तथा पुनजन्म में जिसका 
विश्वास हो, वह हिन्दू है: 

गोषु यस्य दृढा भक्तिः प्रणवादो दृढा सतिः। 

पुनर्जन्मनि विइवासः स वे हिन्दुरिति स्मृतः ॥ 


इस तरह 'वेदादि-शास्त्रप्रामाण्याभ्युपरन्तृत्वम, मिताक्षरा दिनिवन्धाधुत-नियमचियम्य- 
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त्नम्‌, गोभक्तमतने प्रगवादिपरेशनामनिष्ठत्थे च सति षुनज॑त्मविश्वासवत्त्वस्‌' ये सभी 
हिन्दुत्व के सुपुष्ट लक्षण हैं । 

वस्तुतः जहाँ लक्ष्य प्रत्यक्ष होता है, वहाँ तो उसके अनुसार अब्यासि, अति- 
व्याप्ति तथा असंभबादि दोषशून्य लक्षण का निर्माण किया जाता है । जसे गो प्रत्यक्ष 
है, अतः सास्तादिमत्त उसका लक्षण किया जाता है। सास्ना या गलकम्बल गो का 
असाधारण लक्षण है । वह सब गो-व्यक्तियों में रहता है, अश्व-महिष आदि में नहीं 
होता । ऐसे ही आकृतिमूलक लक्षण भी सभी समान आङ्कृतिबालों में संगत होते हें । 
धरन्तु शब्दों को जुद्धि-अज्ुद्धि सवंसाधारण के छिए प्रत्यक्षगम्य नहीं, सबंज्ञकल्प 
कवियों को हो उसका ज्ञान होता है। अतः वहाँ लक्ष्य के अनुसार छक्षण नहीं बनाया 
जाता, किन्तु क्षण के अनुसार हो लक्ष्य का निर्णय किया जाता है। ऋषियों को ही 
ब्द की साघ॒ता-असाघुता का ज्ञान होता है। अतः पाणिनि, कात्यायन, पतञ्जलि 
द्वारा निमित लक्षणों, सूत्रों द्वारा ही साधुत्व-असाधुत्व का ज्ञान करना आवश्यक 
है । ऋषि लक्ष्येकचक्षुष्क एवं तद्भिन्न लक्षणेकचक्षुषक होते हैं । 

इसी प्रकार ब्राह्मणादि वणं तथा उनके अधिकार तथा घमं आदि प्रत्यक्षा- 
नुमानगम्य नहीं हें । किन्तु अपौरुषेय एवं आष शब्दों के अनुसार ही उनका ज्ञान 
` होता है। अतः उक्त विषयों में संख्या. बढ़ाने को दृष्टि से रबड़ छन्दवाळी परिभाषा 


मान्य नहीं होतो । 


रः रोक में भी किसी प्रतिष्ठित संस्था के सदस्यतासंबंधी स्थायी नियम होते हैं । 
खद के उन नियमों का पालन करना पड़ता है। जो सदस्य उनका पालन नहीं 
करते, उन्हें सदस्यता से च्युत कर दिया जाता है । जो संस्था नियमोल्लंघन -करने- 
बालों को भी सदस्य-संख्यावुद्धि के लोभ से सदस्य बनाये रखती है या उसके अनुरोध 
से नियमों में घटाव-बढ़ाव करतो है, वह संस्था स्थिर नहीं रह सकती । इसी तरह 
भदस्यसंख्या-वृद्धि का लोभ छोड़कर यदि वस्तुस्थिति के अनुरोध से साधम्य-वेधम्मं 
का विचार किया जाय, तो निश्चय ही 'हिन्दू' का लक्षण या परिभाषा हो सकती है । 


संख्याबृद्धि-लोभ के अतिरिक्त ब्रह्म जेसी कोई भी ऐसी तात्त्विक बात नहीं, जिससे 


हिन्दू-समाज को 'अपरिभाष्य' सजत 
लोगों कहा जाय | जसे कांग्रेस ने स्वराज्य : : 
बताकर लोगों को घोखे में रखा था, स्वराज्य को अपारभाष्य 


वैसे ह्न 
करने की निरर्थक चेष्टा करते हैं । ही आप भी हिन्दू को अपरिभाष्य सिद्ध 


उत्त लोगों के सम्बन्ध में [ ह 
विकास गत अनेक शताब्दियों में os बात स्वाभाविक भी है जिनकी वृद्धि एवं 


भी इसी बात की पुष्टि करता है। इसका [ रहा है” ( पृ० ४६ ) आपका यह कथन 


SR स्पष्ट अथं है कि आज ब्राह्मण 
 अर्तिर्त अनेक जातिया, उपजातियाँ वेदिक- है कि आज ब्राह्मणादि वर्णो के 






घमं से अतिरिक्त अनेक धमं, उपधमं, 








~ ) 
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अनेक रीति-रिवाज हिन्दू-समाज में प्रविष्ट हैं। अतः पुरानी परिभाषा अव्याप्त है। 
यद्यपि उक्त सभी बातों को संकलन करनेवाली भी परिभाषा हो सकती है; तथापि 
आपको डर है कि आगे कुछ दिनों में और भी अनेक धर्मों एवं जातियों का उसमें 
सन्निवेश संभाव्य है, अतः आजकी परिभाषा भी आगे चलकर सबंसंग्राहक न हो 
पाये | किन्तु जब हिन्दुत्व का कोई एक ठोस स्थायी आधार या नियम मान्य नहीं, 
तो 'हिन्दुत्व' नाम से भो अपने आपको व्यामोह क्यों ? क्योंकि आज बहुतःसे हिन्दू 
अपने आपको 'हिन्दृ'. कहना भी ठोक नहीं समझते । वर्तमान काल में भी बहुत-से लोग 
आपकी सस्कृति एवं आदर्श को नहीं मानते | आप भी जब सभी जातियों को आत्म- 
सात्‌ करना चाहते हैं और ठोस अपोरुषेय एवं आषं धमं प्रच्यों एवं तदुक्त वर्णाश्रम-धमं 
आचार-विचार पर विश्‍वास नहीं करते तो केवल अपरिभाष्य हिन्दू-शब्द ओर तथा- 
कथित अपरिभाष्य हिन्दू-संस्क्गंत तथा भगवा-झण्डे का ही व्यामोह क्यों ? 


आपके तुल्य ही कुछ लोग कहते हैं कि “पाणिनि आदि ऋषियों ने व्याकरण- 
सत्रों के नियमों से संस्कृत भाषा को जकड़ दिया है; इसीलिए उसका विकास रुक 
गया ।' किन्तु उनकी हृष्टि का यह विकास संस्कृत के शुद्धख्प का विनाश ही होगा । 
इसी तरह आपका तथाकथित विकास शुद्ध हिन्दुत्व का विनाश ही है। प्रमाणहीन, 
परिभाषाहोन, तात्त्विक आधा ररहित एवं धमंहीन गीत गानेवाला; कबड्डी खेळनेवाला; 
निःसार तथाकथित हिन्दुत्व आपको ही अभीष्ट हो सकता है, किसी प्रामाणिक हिन्दू 
को नहीं | विचित्रता यह कि फिर भी उसे आप 'अनादि' ( पृ० ४६ ) कहना चाहते 
हें। यदि आप इसके मूल को अनादि कहना चाहते हैं, तो यह बताइये कि वह मूल 
कया है ? न्यायदशेन के अनुसार तो सभी वस्तु प्रमेय एवं सभी वाच्य हैं। फिर आपका 
हिन्दूत्व अप्रमेय एवं अवाच्य केसे ? | 

अतएव “हमारा अस्तित्व उस काल से है, जब नाम को आवश्यकता नहीं 
थी । हम आये प्रबुद्ध लोग थे। प्रकृति एवं आत्मा के ज्ञाता थे। हमने एक महान्‌ 
सभ्यता, महान्‌ संस्क्रति तथा एक अनुपम समाज-व्यवस्था का निर्माण किया था | 
( पु० ४६ ) यह्‌ सब कथन निसार है; क्योंकि आपकी संस्कृति, सभ्यता सब कुछ 
प्रभाणशून्य, अपरिमाष्य, निराकार अतएव खपुष्पवत्‌ है, अथवा केवल आपका मिथ्या 
भिमान ही है । जिनको प्रकृति-पुरुष का ज्ञान था, चे तो वेदादिःप्रमाणित ब्राह्मणादि 
वर्णवाले हिन्द थे | आपका उनसे कुछ भी सम्बन्ध नहीं । 

पू्े-उत्तर मीमांसक, वैयाकरण आदि भारतीय दाशंनिकों से यह मत विरुद्ध 
है । क्योंकि इन सभीके मत में शब्द और अथ का स्वाभाविक एवं नित्य संबंध होता 
है। ओर्पत्तिकस्तु शब्दस्यार्थेन सम्बन्धः ( पूं मी० द० १. १.५ ) आदि जेसि- 
नीय-सत्र में स्पष्ट कहा गया है कि शब्द अर्थ का संबंध ओत्पत्तिक अर्थात्‌ स्वाभाविक 





३३४ विचार-पीयूष ६ आधुनिक वाद 


महषि ने भी अतएव च नित्यत्वम्‌ ( उ मी० १. ३. २९ ) इस सूत्र 
द क कहा है । वाचा विरूपनित्यया ( पे सं० ८. ७५, ६ ) इस ऋगमग्मंत्र 
में वेदवाणी को नित्य कहा गया है। वेयाकरणों के अनुसार कोई भी प्रत्यय 
(बिचार ) बिना शब्द के नहीं होता। अतः विचार का भाषा के साथ अनिवायं 
सम्बन्ध है । तथा च ईश्वरीय, नित्यज्ञात में अनुविद्ध शब्द नित्य ही होते हैं । 


अतः 'शब्दों का उद्भव तो उसके परचात्‌ ही हुआ है' (४६ ) । यह पाश्चात्त्यों 
के आधुनिक रिष्यों का ही मत है। एक तरफ आप अन्धानुकरण RF खण्डन करते 
हें, दसरी तरफ स्वयं ही दूसरों के विचारों का अन्धानुकरण गो घर हैं। आधुनिक ही 
कहते हैं कि 'पहले कोई भाषा नहीं थी। मनुष्य भी पशुओं जसी ही बोली बोलता 
था। धीरे-धीरे मनुष्य सभ्य होता हुआ भाषा का परिष्कार करता हु । प्राकृत का 
संस्कार करने से 'संस्कृत' भाषा बनती हे ।' किन्तु ये सब मत असंगत हैं ओर प्राकृत 
व्याकरण से भी विरुद्ध हें; क्योंकि उसमें प्रकृति संस्कृत को माना गया ह और उस 
प्रकृति संस्कृत से उद्भूत को 'प्राकृतः कहा गया हे। अतएव हम शब्दों के उद्भव से 
भी पहले के हैं । इसलिए 'हिन्दू अपरिभाष्य हैं' यह मत सवंथा अशुद्ध एव 
अग्राह्म हे । 
नेयायिकों के अनुसार भी शब्द के अनित्य होने पर भी प्रवाहरूप से शब्द- 
सामान्य एवं वेदादि-शास्त्र नित्य ही हें । | 


आप यह्‌ भी कहते हें कि “हम आ प्रबुद्ध लोग थे' ( प० ४६ ) । परन्तु यह 
भी अशुद्ध है, कारण स्वामी एवं वेश्य 'अय' होते हैं, भार्य नहीं | अय: स्वामिवेश्ययोः 
( पा० सु० ३.१.१०३ ) यह व्याकरणसूत्र है। भार्य शब्द का प्रयोग शूद के लिए भी 
नहीं होता था । वस्तुतः इन्हीं कारणों से तो आप शास्त्रप्रामाण्य मानने से पलायन 


करते हैं। वही हिन्दू-समाज जीवन्त सत्य है जो प्रामाणिक आधार पर स्थिर है; 
आपका तथाकथित अपरिभाष्य हिन्दू नहीं । Ds 





यद्यपि आप वहीं आगे चलकर हिन्दू को 'गेरमुस्लिम' कहने का विरोध करते 

Fb ४७); परस्तु जब आपका कोई भावात्मक रूप परिभाष्य ही नहीं है तो अर्थतः 

| शब्द ही आपके लिए उपयुक्त हो सकता है। आखिर अपरिभाष्य शब्द 

ु तो नकारात्मक ही है । आश्चयं है कि जो हिन्दुत्व के सम्बन्ध में कुछ भी नहीं ; 

< , वही दुनिया के सामने बढ़-चढ़- 

> र | जाही ह न संसार में नहीं में 

अपने को ही सर्वोत्कृष्ट मानते हैँ | इरवर, आत्मा या Da की डी 
.... करनेवाल्ों की भी कमी नहीं हे।.... 
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वस्तुतः किसी वस्तु का साधम्यं-वेधम्यं-ज्ञान से ही निरूपण होता है । साधर्म्य 
ही लक्षण होता है और वही परिभाषा होती है । नित्य, एक एवं अनेक में समवेत 
धर्म या साधम्यं ही जाति, लक्षण, परिभाषा होती है। यदि पुनजन्म हिन्दूमात्र की 
निजी विशेषता है तो वही उसकी परिभाषा या लक्षण हो सकता है: नित्यत्वे सति 
अनेकसमवेतत्वं सामान्यम्‌ । 
किन्तु वहाँ भी प्रश्‍न होगा कि पुनर्जन्म का सिद्धांत भो किसी तकं या प्रत्यक्ष 
से सिद्ध है अथवा आगम से ? तकं तो अव्यवस्थित है। विरोधी-अनुरोधी तकं नये- 
नयेईनिकलते ही रहते हैं। आप भी अन्त में यह स्वीकार करते हें कि “हमारे सभी 
पवित्र-ग्रन्थों तथा प्राचोन-अर्वाचीन सम्प्रदायों में यहो मूलभूत तत्त्व अन्तरनिहित है” 
(पृ० ४८) । पर यहं कहने में क्यों हिचकते हैं कि वे कौन-से पवित्र ग्रंथ हैं और उनका 
प्रामाण्य मान्य है या नहीं ? मान्य है “तो कोई पुस्तक हमें मान्य नहीं! इस कथन का 
बया विरोध नहीं हुआ ? यदि शास्त्र मान्य हैं तो फिर सीधे कह ही सकते हैं कि 
वेदादि पवित्र धमंग्रंथों द्वारा प्रोक्त धमं सभ्यता-संस्कृति में विश्वास रखनेवाला 
हिन्दू है । 
आपका यह कथन कि 'स्वाथरहितभाव से केवल कतंव्य के नाते कर्म करते 
हैं "तो हमारे विविध कमं, एवं उनके फल हम पर प्रभाव नहीं डालते” ( ४८ पु० ), 
तभी संगत होगा जब कार्य-अकायं की व्यवस्था में शास्त्र को ही प्रमाण मानकर 
चला जायग्रा । अन्यथा शास्त्रविरुद्ध सुरा-मांसादि का दान निष्काम होकर करने पर 
भी उसका दुष्परिणाम भोगना ही पड़ेगा । शास्त्रविरुद्ध रजस्वला कन्या का दान, 
सगोत्र-सपिण्ड कन्या का परिणय आदि निस्सन्देह नरकादि के हेतु होंगे । 
| “हमारे दार्शनिकों ने उस सत्य की बाह्य अभिव्यक्ति के रूप में मनुष्य” को रखा 
है “उन्होंने घोषणा की है-हमारे समान ही प्रत्येक मनुष्य उस सत्य का एक 
स्फुल्लिंग है” ( ४९ पु० ) आपका यह कथन भी निःसार ही है; कारण बे कोन दाशं- 
निक हैं जिन्हें आप प्रमाण मानते हैं, यह स्पष्ट नहीं बताया । यदि 
“ससेवांशो जीवलोके जीवसुतः सनातनः ९” 
“आत्मोपम्येन सर्वत्र ससं पश्यति योऽजुंन। 
सुखं वा यदि वा-दुःखं स योगी परमो मतः।” 
'तद्ययाऽगनेविस्फुल्लिङ्का व्युच्चरन्ति एवमेवतस्मा- 
दात्मनः सर्वे लोकाः सर्वे प्राणा व्युच्चरन्ति .' 
( अर्थात्‌ गीता में भगवान्‌ कहते हैं कि “जीव मेरा ही अंश है। जो अपने समान ही 
सबमें सुख-दुःख का अनुभव करता है वह परमयोगी है। उपनिषदे कहतो हैं कि जसै 
अग्नि से चिनगारियाँ निकलती हैं बसे परमात्मा से सब छोक एनं सब प्राणौ प्रादुभूतत 
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होते हैं) आदि श्रुति-शास्त्र-वचन हो आपके दर्शन हैं, तो इनमें तो मनुष्य ही नहीं, 
प्राणिमात्र-पश, पक्षी, देवता, दानव, मानव सभी--उस परमात्मा के विस्फुल्लिंग 
कहे गये हैं | इससे मनुष्यों एवं हिन्दुओं की कोई विशेषता सिद्ध नहीं होती । 

“मनुष्य अकेला नहीं रहता” (४९ पृ० ) अर्थात्‌ मनुष्य सामाजिक प्राणी है, 
यह प्रसिद्ध विचार रूसो आदि के हैं। इन्हें भारतीय दर्शनों के मत्थे मढ़ना उचित 
नहीं | भारतीय भावनानुसार तो मनुष्य एकाकी रहकर ही पूर्ण उन्नति कर सकता है: 
एकाकी निस्पृहः शान्तः। आपने भी अन्त में अर्धनग्न संन्यासियों की महत्ता माची 
है (पृ०५०)। 

` “हृदय की विशालता, मन की शुद्धता, चरित्र की उदात्तता, बाह्य सम्पदा के 
पीछे न भटककर सद्गुणो का संग्रह करना ( पु० ४९ ) ये गुण अवश्य महत्त्वपूण हैं । 
परन्तु ये हिन्दुओं से अतिरिक्त अन्य लोगों में भी होते हैं। ये हिन्दुत्व के असाधारण 
परिचायक नहीं कहे जा सकते | मूल वस्तु को छोड़कर पल्लव-ग्रहण से काम नहीं 
चल सकता । चरित्र क्या है, उदात्तता बया है आदि का भी निणंय शास्त्रों से ही 
होता है। 

वस्तुतः श्रुतिशञास्त्रानुगा बुद्धि ही सब सद्गुणों का मूल है वाल्मीकि-रामायण 
के अनुसार भरतजी ने कोराल्याजी से अनेक शपथों हारा यह प्रमाणित किया कि राम 
के वनगमन में उनका कोई हाथ नहीं । उत्त शपथों में सवंप्रथम यह है कि मातः ! 
सत्यसंध, सज्जनो में श्रेष्ठ श्रीराम को जिसकी अनुमति से वनवास हुआ हो उसे कभी 
र ्रह्मचर्यादिब्रतपुवंक आचार्यपरंपरा से प्राप्त होनेवाली शास्त्रानुसारिणो बुद्धि न 


कृतशास्त्रानुगा बुद्धिमा भूत्तस्य कदाचन । 
सत्यसन्धः सतां भ्ेष्ठो यस्यार्याऽनुसते गतः || 


( ना० रामा० ३.७५.२१ ) । 


जब अतिशास्त्रानुसारिणी बुद्धि होगी तभी धर्म परिव 
तदुपयोगी गुणों का संग्रह हो सकेगा । गष्ठा, अधर्मपरिवजंन, ब्रह्मनिष्ठा एवं 


आपने यह भी लिखा है कि “कोई व्यक्ति या तो हिन्दू हो सकता है या कम्यु- 

निस्ट' (पृ० ६१) । पर जब हिन्दुत्व का कोई प्रामाणिक Ee नहीं र्‌ फिर जसे 

आपका ह निह आदश है, वसे ही किसीका कम्यूनिज्म-समन्वित 

का अ हो ही सकता है; क्योंकि आप दोनों ही प्रमाणशून्य हिन्दुत्व के 

ह सब कथन रो. गे दसं है, यह भेरा हिन्दू राष्ट्र है” (५२ पृ) 
है सब. पर तह, कल छोडकर न 

oa है, जब कल्पना की उड़ान छोड़कर किसी दर्शन की 
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“कांग्रेस को सुस्लिम-लीग से वार्ता करके राष्ट्रिय आधार नहीं त्यामना चाहिए, 
अपितु यह कायं करने के लिए हिन्दू-महासभा से कहना चाहिए” ( पृ० ५२ ) हिन्दू- 
सभा के इस प्रस्ताव का तो सीधा अर्थ यही है कि कांग्रेस मुस्लिम-लीग से हिन्दू- 
हितों के सम्बन्ध में बात करके अपने राष्ट्रिय आधार को खो देगी; क्योंकि उसकी 
राष्ट्रियता मिली-जुलो है। प्रस्ताव के शब्द पर ध्यान दिये बिना ही आपको यह 
भ्रान्ति हुई कि वास्तविक राष्ट्रियता भी वही है | 


“आपने यह तो माना कि हमारे प्राचीन आचारों में प्रातःकाल सूर्योदय से पूवं | 
उठ जाना भी एक आचार है” (पृ० ५३), पर प्रातःकाल उठकर परमेश्वर का स्मरण 
करना, माता-पिता को प्रणाम करना, स्तान-संध्या-स्वाध्याय करना ये भी आचार 
कार्यान्वित करना आवद्यक नहीं ? जसे आपने अन्त्येष्टि-संस्कार से केवल “अग्नि में 
मुर्दा जलाना” पकड़ा, वेसे ही प्रात:कृत्यों में केवल सवेरे उठ जाना पकड़ा, क्योंकि 
कबड्डी की शाखा में जाने में शायद यह आचार उपयुक्त हो ! 

आपने यह भी स्वीकार किया है किं ‘शिवाजी उन आदशों से स्फूतं थे जिनको 
प्रतिष्ठा रामायण ओर महाभारत में हुई है” ( पृ० ५४) । पर यह समझने में भूल 
की कि उन आदशों का ज्ञान रामायण-महाभारत से ही हुआ या स्वतंत्र? यदि 
स्वतंत्र तो फिर रामायण-महाभारत का नाम लेना बेकार ही है। यदि रामायण आदि 
से ही आदशं का स्वरूप एवं महत्त्व ज्ञात हुआ, तब “हम कोई पुस्तक प्रमाण नहीं 
मानते”, क्या आपकी यह उक्ति संगत है ? 

“राम एक आदश पुत्र, एक आदर्श भ्राता, एक आदश पति, एक आदश मित्र 
एक आदश शिष्य"-"उन एक में आदर्श हिन्दू पुरुषत्व या सब कुछ समाहित था" 
(पृ० ५६) क्या आपका यह कथन भी रामायण के प्रामाण््-बिना संगत हो सकता है ? 
आखिर राम कौन थे, केसे थे, उनको आदशं क्यों माना जाय? रावण को ही आदश 
क्यों न माना जाय? परंपराएं भी संसार में अनेक तरह की हैं हो, पर कोन अनुकरणीय 
हें ओर कौन अननुकरणीय, इन सब बातों को समझने के लिए क्या शास्त्रप्रामाण्य 
आवश्यक नहीं ? अदि राम आदशं हैं तो रामकी शास्त्रनिष्ठा भी तो मान्य होनी 


चाहिए ? 

“हसे ही श्रीकृष्ण भी थे” ( पु० ५६ ) यह उक्ति भी शास्त्रप्रामाप्य मात्य 
होने पर ही संगत है, अन्यथा नहीं। उन्हीं आदश कृष्ण ने गीता में कहा है कि 
कार्य-अकार्यं के निर्णय में एकमात्र शास्त्र ही प्रमाण है। जो शास्त्रविधि का 
उल्लंघन करके कायं करता है वह सिद्धि, सुख या परागति कुछ भी नहीं पाता : 

म्रः शास्त्रविधिमुत्सुज्य बतते कामकारतः। 
न स सिद्विमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ 
४३ 
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३३८ विचार-पीयूष आधुनिक चाद 


तस्साच्छास्त्रे प्रमाणं ते कार्याकार्यव्यबस्थितो । 


बया आदर्श कृष्ण के ये वाकय मान्य हैं? यदि हाँ तो 'कोई पुस्तक प्रमाण मान्य 
नहीं यह कथन कया असंगत नहीं ? | , 

आप हिन्दू-विद्यार्थी का सही चित्र कृष्ण में पाते हैं (पु० ५६३) ; अजुन, भीष्म 
का मधुर व्यवहार ( पृ० ५७) आप महाभारतादि शास्त्रों से ले लेते हें- यह बहुत 
अच्छी बात है। परन्तु गुरु-दिष्यों में जिन शास्त्रों का पठन-पाठन होता था ओर जो 
शास्त्रोक्त आचार थे, उनकी उपेक्षा करना क्या अ्धेकुककुटीच्याय नहीं है ? 

आपने गीता के स्वधमें निधन श्रेयः ( पृ० ५८) वचन का उद्धरण देते हुए 
बताया कि “स्वधमं का पालन करते हुए निधन भी श्रेष्ठ है दूसरे का धमग्रहण करने 
के परिणाम भयावह होते हैं।” परन्तु आप श्रृतिःस्मृत्यादि घमंग्नन्थों को बिना स्वीकार 
किये स्वधमे, परधमं का ज्ञान केसे प्राप्त करेंगे? आपका धर्म तो अहिसा-सत्यादि 
यम तथा संघटनसंबंधी चातुर्य ही है। पर वह तो सभी राष्ट्रों का धर्म है। फिर स्व- 
पर इन विशेषणों का उपयोग वया ? | 


वस्तुतः किसी ग्रंथ के किसी वाक्य का अर्थ उसके पोर्वापय-सम्बन्ध से ही 
लगाना उचित है। गीता के पौर्वापयं की पर्यालोचना करने पर वहां वर्णाश्रम-धमं ही 
घमं-पद से विवक्षित है। अर्जुन ब्राह्मणधमं संन्यास ग्रहणकर युद्ध से उपरत होना 
चाहता था। उसका स्वधमं क्षत्रियघमं है और संन्यास परधम । 'स्वधर्म में ही रहकर 
मरना भी श्रेष्ठ है, परधमं का पालन नहीं'-यह बताकर भगवान्‌ उसे युद्ध में ही संलग्न 
रहने का समन करते हैं । वर्णाश्रम-धमं में भी कुछ तो जीविकानिर्वाहोपयोगी याज- 
नाध्यापन,प्रतिग्रहादि; शोयं, वीर्याजन, युद्ध-शासनादि; कृषि,गोरक्ष्य, चाणिज्यादि; सेवा- 
शिल्पादि घम्यं जीविका कायं या कमं हैं। किन्तु सन्ध्या, अरिनिहोत्र, स्वाध्यायाध्ययन 
दान, योग आदि पारलोकिक घमं होते हैं। इन सब्रका परिनिष्ठित एवं तेजस्विज्ञान 
बघ वेदादि-धमंशास्त्राध्ययन से ही हो सकता है। उड़ती-चलती बातों या केवल दूसरों 
को देखकर इनका अनुष्ठानोपयोगी ज्ञान नहीं हो सकता । इसीलिए वेध स्वाध्याया- 


ध्ययन द्वारा प्राप्त वेद एवं वेदार्थंज्ञान से ही अरिनिष्ठोमादि कमं फलदायक होते हैं । 
मनमानी अनुष्ठित घमं निरथंक ही होता है। 


` आपने कहा है कि “राजसत्ता पर आधारित कोई राष्ट्रियता सुरक्षित नहीं 
रहती । इसीलिए फारस, यूनान, रोम आदि राष्ट्रों का भीषण पतन हुआ । हमारे राष्ट्र 


को यद्यपि अनेक दातान्दियों तक विविध आक्रमणों का शिकार होकर 

Sg पराधीनता 
का अनुभव करना पड़ा, फिर भी हम जीवित हैं । इसका कारण यही था कि हमारी 
राष्ट्रियता के अस्तित्व का आघार कभी राजकीय सत्ता नहों री। धर्मंसत्ता 


'सच्त-महात्मा ही हमारे आदश रहे हैं जो सब प्रकार 


h रू 
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के प्रलोभनों से ऊपर उठे हुए, श्रेष्ठ सद॒गुणों से सम्पन्न हैं; एकात्मता से उक्त समाज की 
स्थापना के लिए जिन्होंने अपने को समग्रभावेन समर्पित कर रखा है, वे सन्त-महात्मा 
ही हमारे आदशं रहे हैं। इस रहस्य को जानकर ही रावण ने ऋषियों, मुनियों के 
वन्य आश्रमों एवं वहां होनेवाले यज्ञों को ही अपने आक्रमण का लक्ष्य बनाया था | 
परन्तु आध्यात्मिक शूरों ने उन आघातों का सामना किया । राम के व्यक्तित्व को 
उठाया गया । उस महानु परित्राता राम को विइवामित्र, वशिष्ठ और अगस्त्य ने 
ढाला था । उन्होंने उनका मार्गदर्शन किया था। राम को वह भीषण शक्ति भी 
महषि अगस्त्य से ही प्राप्त हुई थी, जिससे उन्होंने रावण का वध किया''। 
( पृष्ठ ६३ का सार )। 


निःसंदेह राजसत्ता से धमंसत्ता का महत्त्व ऊँचा है। इसीलिए तो भारतीय 
चीतिज्ञों ने धर्मनियंत्रित राजनीति को ही सब कल्याणों का मूल बतलाया है। तथापि 
धमं एवं संस्कृति की रक्षा में राजसत्ता का बहुत बड़ा उपयोग भारत में सवंदेव 
मान्य रहा है । शासनसत्ता विष्णु की पालनी शक्ति का प्रतिनिधित्व करती है | तभी 
तो कहा है : नाविष्णुः पृथिवीपतिः | अविषणु विषणुभिन्न कोई पृथ्वीपति ( योग्य, धमं- 
नियंत्रित शासक ) नहीं होता। तभी तो ऋषियों ने राम जेसे योग्य शास्ता की 
अपेक्षा को थी । विश्वामित्र ने राम को लेने के लिए दशरथ का द्वार खटखटाया । 
समर्थं स्वामी रामदास ने शिवाजी को तेयार किया था । यदि राजा अनावश्यक होता 
तो ऋषिगण उनकी अपेक्षा क्‍यों करते ? 


“चरित्र सर्वस्व है” ( पु० ४१ )-चरित्र का महत्त्व वर्णन करते हुए आपने महा- 
भारत के शीलसंबंधी प्रह्नादीय वृत्तान्त से शील का अर्थ चरित्र किया । पर आप 
द्वारा उद्धत आख्यान विकृत एवं अपूर्ण है। आस्यान का सार यह है कि युधिष्ठिर का 
वेभव देखकर सन्तप्त दुर्योधन को धृतराष्ट्र ने समझाया था कि “पुत्र, यदि तुम 
युधिष्ठिर जसी या उससे विशिष्ट श्री को इच्छा करते हो तो शीलवान्‌ बनो | शील 
से त्रेलोक्य-विजय संभव है । मान्धाता, जनमेजय एवं नाभाग प्रभृति राजाओं ने 
अतिस्वल्पकाल में पृथ्वी जीती थो।' धुतराष्ट्र ने नारदर्वाणत वृत्ताच्त बताया । 
प्रहलाद ने शील के प्रभाव से त्रेलोक्य को स्वायत्त कर लिया । क्षीणशक्ति इन्द्र ने 
बृहस्पति से अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ का साधन पूछा । बृहस्पति ने उपदेश दिया । 
इन्द्र ने पुनः प्रन किया कि "क्या इससे भी अधिक कुछ उत्तम है ?” बृहस्पति ने 
कहा : 'इससे अधिक उत्तम ज्ञान भागंव ( शुक्राचाथं ) के पास है।' इन्द्र ने भागव के 
पास जाकर उनका ज्ञान ग्रहण किया ओर उनसे भी वेसा ही विशेषसंबंघी प्रर 
किया । शुक्र ने कहा कि “इससे भी विशिष्ट ज्ञान प्रह्नांद के पास है।' पुनरच इन्दर 
ने ब्राह्मण बनकर प्रह्नाद के पास जाकर शरेयःसम्बच्धो प्ररत किया और प्रह्लाद का 
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गुस्वृत्ति से पूर्ण अनुवर्तन किया । प्रह्णाद ने भी उपदेश दिया और इन्द्र की सेवा से 
प्रसन्न होकर वर माँगने को कहा । तब इन्द्र ने उनसे उनका शीरू माँगा । प्रह्लाद 
शील को प्रदान करके चिन्तित हुए । उसी समय उनके अंग से एक विग्रहवान्‌ महात्‌ 
तेजस्वी पुरुष निकला । प्रह्लाद के पूछने पर उसने कहा कि 'में शील हूँ, आपे भुके 
त्याग दया, अब मैं उसी ब्राह्मण में जा रहा हूँ जिसे आपने वर प्रदान किया है ।' 
पुनः उसी प्रकार तेजस्वी पुरुष प्रह्नाद के शरार से प्रकट हुआ और उसने कहा : 
कं घमं हूँ, जहाँ शोल रहता है वहीं धमं भी ।' इसी प्रकार सत्य, वृत्त, बल भा प्रकट 
हुए । पश्चात्‌ एक दिव्य प्रकाशमयी महालक्ष्मी देवी प्रह्नाद के शरीर से प्रादु्ूत हुई 
और पूछने पर उन्होंने बताया कि “में लक्ष्मी हूँ, जहाँ शीळ रहता हैं, नहीं धर्म 
रहता है। जहाँ धमं रहता है वहीं सत्य रहता है। जहाँ सत्य वहीं बृत्त, जहाँ वृत्त 


'बहीं बल रहता है ओर जहाँ बल रहता है वहीं लक्ष्मी रहती है।' लक्ष्मी ने यह भी 


बताया कि 'वह व्राह्मण, जो ब्रह्मचयंत्रत ग्रहण करके तुम्हारा शिष्य बना था, इन्द्र 
था । तुमने शील से त्रलोक्य पर विजय द्वारा ऐइ्वये प्राप्त किंया। यह जानकर ही 
उसने तुम्हारा शील दानरूप में प्राप्त करके सब कुछ ले लिया ।' 
किन्तु आपने शील के बाद शोयं का ही उल्लेख किया। धमं, सत्य, वृत्त आदि 
का उल्लेख नहीं किया । 
घमंः सत्यं तथा वृत्तं बलं चेर तथाप्यहम्‌ । 
शोलमूला महाप्राज्ञ सदा नास्त्यत्र संशयः ॥ 
लक्ष्मी ने कहा कि 'घमं, सत्य, वृत्त, बल तथा में ( लक्ष्मी ) सब शीलमूलक ही हैं 
इसमें कोई संदेह नहीं ।' लेक्रिन आपने चरित्र को ही शील मान लिया । 
वस्तुतः चरित्र वृत्त के ही अन्तगंत है। वृत्त भी सदाचार-विशेष ही है | चर 
2 कक की चर-धातु का गति ओर भक्षण अर्थ है। 'गति' शब्द का 
ज्ञान और गमन और गमन का अथं हलचल है। i के सभी 
रसति । हलचल है। देह, इंद्रिय, मन, बुद्धि 
_ शास्त्रनुसारी धर्मनियंत्रित ज्ञान तथा देह, इंद्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार की 
हलचल और घमंनियंत्रित भक्षण, खान-पान सब चरित्र-शब्द के अन्तगंत हो जाते हैं । 
परन्तु आपने तो चरित्र शब्द का अर्थ 'शील' ले लिया और शील को ही चरित्र मात 
छिया । तथा च दोनों ही अस्पष्ट रह गये। महाभारत के उसी प्रसंग में शील का स्पष्ट 


निरूपण कर दिया गया है : 





कया वेद-चास्त्र का प्रामाण्यं मानना अपकषं ? ` ३४१ 


अद्रोहः सर्वभुतेषु कमणा सनसा गिरा। 
अनुग्रहहच दानं च शीलमेतत्‌ प्रशास्यते॥ 
यदस्येषां हितं न स्यादात्मनः कमं पोरुषम्‌ । 
अपत्रपेत चा येन न तत्कुर्यात्‌ कथञ्च | 
तत्त॒ कर्मं तथा कुर्याद्येन इलाघ्येत संसदि । 
शीलं समासेनेतत्ते कथितं कुरुसत्तम ॥। 
यद्यप्यशीला नृपते प्राप्नुवन्ति भियः क्वचित्‌ । 
न भुते चिरं तात समुलाइच न सन्ति ते॥ 


( महाभा० झान्ति० १२४६५-६९ ) 


शास्त्रानुसार मन, वचन, कमं से किससे द्रोह न करना और सब प्राणियों पर 
अनुग्रह करना और यथाशक्ति दान करना--यह्‌ प्रदांसनीय शील है। जिससे अन्य 
लोगों का हिंत न हो, ऐसे पौरुष कमं एवं जिससे लज्जित होता पड़े, ऐसे कमं को 
कदापि न करना और उस शास्त्रीय कमं को इस प्रकार सदेव करना, जो संसार में 
इलाघायोग्य हो, संक्षेप में वहो शीर है । कहीं-कहीं शीलरहित राजा भी श्री प्राप्त 
कर लेते हैं, पर उसका भोग नहीं कर पाते; क्योंकि वे बद्धमूल नहीं होते । 
प्रहलाद ने जो इन्द्र को उपदेश किया था, वह निम्नप्रकार है: 
नासूयामि द्विजान्‌ विप्र राजास्मोति कदाचन । 
काव्यानि वदतां तेषां संयच्छामि वहासि च॥ 
अर्थात्‌ विप्र में राजा हूँ, संज्ञ हूँ. इस अभिमान से काव्य, शुक्रप्रोक्त नीतिशास्त्र का 
उपदेश करनेवाले ब्राह्मणों की कभी असूया नहीं करता । उनका नियंत्रण शिरसा वहन 
करता हूँ । शुक्रप्रोक्त नीतिशास्त्र में निरत शुश्रषु एवं अनसूयक जानकर वे विश्वस्त 
होकर प्रभाषण करते हूं और सदा हमें नियंत्रित रखते हैं । 
धर्मात्मानं जितक्रोधं नियतं संयतेन्द्रियम्‌ । 
समासिञ्न्ति शास्तारः क्षोद्रं मध्विव मक्षिकाः 0 
अर्थात्‌ मुझे धमंनिष्ठ, जितक्रोध संयतेन्द्रिय एवं .नियंत्रित जानकर शास्ता विद्वान्‌ 
लोग शास्त्रीय सिद्धान्तरूप अमृत से मेरा वेसा ही [सिचन करते हैं जसे मधुमक्षिकाए 
विविध पुष्पों से मधु-संग्रह करके मध्वपूप ( मधुछत्ता ) का सिंचन करती हैं । 
कामन्दक का कहना हे कि दण्डनीति के बिना अध्यात्मविद्या, वार्ताविद्या 
सती होती हुई भी असती हो जाती हैं। सारी विद्याएँ दण्डनीति के बिना निर्थक 
हो जाती है: ॒ ‘OPER 
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आन्वीक्षिकी त्रयी वार्ताः सतीविद्याः प्रचक्षते । 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ताः दण्डनीतेस्तु निप्लवे ॥ 


( कामान्दकीय-नीतिसार, २८ ) 


महाभारत का स्पष्ट मत हे कि सभी धमं राजधर्म में आ जाते हैं : सर्वे घर्मा 
राजघसे प्रविष्टाः । शान्तिपर्व के ६३वें अध्याय में कहा है कि राजा के धम से सवंधमं 
सफल होते हैं : 
यथा राजन्‌ हस्तिपदे पदानि संलीयन्ते सबंसत्वोद्भवानि । 
एवं घर्मान्‌ राजधर्मषु सर्वान्‌ सर्वावस्थं संप्रलोनाक्तिबोध ॥ 
( महाभा० शान्ति० ६२,२५ ) 


जेसे हाथी के पाँव में सब पाद लीन हो जाते हैं, वसे ही राजधमं में सब धमं लीन 
होते हूँ; क्योंकि सभी धर्मों का पालन, प्रतिष्ठापन राजा के मुख्य कृत्य हैं । 
अल्पा्यानलपफलान्‌ चदन्ति घर्मानन्यान्‌ धर्मविदो वदन्ति । 
महाथयं बहुकल्याणरूपं क्षात्रं धमं नेतरं प्राहुरार्याः ॥ 

( महाभा० झान्ति० ६३, २९) 
अन्य घमं अल्पाश्रय एवं अल्पफल हैं, क्षात्रधमं महाश्रय एवं महाफल है। फिर भी 
स॒वे घर्मा राजघमंप्रधानाः सर्वे वर्णाः पाल्यमाना भवन्ति । 
स्॑स्त्यागो राजधर्मेषु राजंस्त्यागं धमं चाहुरग्रयं पुराणस्‌ ॥ 

| ( महाभा० झान्ति० ६३. २६) 
सब घमा में राजघमं ही प्रधान है। सभी वर्ण राजपारित होकर ही घर्माचरण करते 


हैं। सभी त्यागियों के भो षड्भागभागी होने से राजा का त्याग भी सर्वाधिक होता 


है। साथ ही जो प्रजाहित के लिए प्रजा के घन-धमम की रक्षा के लिए हंर समय 


अपना रक्त बहाने, सिर कटाने को प्रस्तुत रहता है, उसका त्याग भी सर्वोत्कृष्ट है । 


मज्जेत्‌ त्रयो दण्डनीतो हुतायां सर्वे घरा: प्र ः।\ 
सव घर्माइचाश्चमाणां हताः स्युः क्षात्रे त्यक्ते ता |। 


रा | ( महाभा० झान्ति० ६३. २८ ) 
अथात्‌ दण्डनीति नष्ट होने पर त्रयी (वेद ) एवं फले-फले भी | 

जाते हैं । कात्रघमं के नष्ट होने पर सभी बस हज ह। (न 
सभी त्याग ओर सभी दीक्षाएं नष्ट हो जाती हैं। ' कप 


. © _ वृददारण्यक उपनिषद्‌ ने संसार को नियंत्रित 










रखने के लिए क्त्र ( शासक, 
शक्तिसम्पन्न उग्र क्षत्र का भी 





वया बेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकषं ? ३४३: 


नियंत्रण करने के लिए धम का आविर्भाव बतलाया है । इसीलिए वह धमं 'क्षत्र का 
भी क्षत्र' माना गया है। अर्थात्‌ सर्वेनियामक क्षत्र का भी नियामक धमं ही होता 
है। राजा सब पर शासन कर सकता है, पर धमं पर नहीं; क्योंकि धमं तो राजा का 
भी नियामक है। जेसे हस्ती पर अंकुश आवश्यक है, वेसे ही राजा पर धमं का 
नियंत्रण भी आवश्यक है । इसीलिए राजसत्ता का प्रतिनिधि राजा सदैव धर्मप्रति 
निधि ऋषि-महृषि, सन्त-विद्वानों का अनुगामी होता रहा है। नीतिसहकृत धमं एवं 
धर्मेनियंत्रित नीति ही संसार को अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ के भागं पर अग्रसर 
करते हैं । 

इसी तरह आपने .ोढ़ों द्वारा प्राचीन परंपरा का उच्छेद हो रहा था तब 
उसकी रक्षा के लिए श्री शंकराचायं का आविर्भाव माना है” ( पु० ६४ )। किन्तु 
आप यह भूल जाते हैं कि शंकराचाय ने वेदादि-शास्त्रों का सवतोभावेन प्रामाण्य 
' स्थापित करके ही प्राचीन परस्परा की रक्षा की । वे उन वेदादि-शास्त्रों को परम 
प्रमाण मानते थे जिससे आप बचने का प्रयास करते हें। अन्यथा बोद्धजातकों तथा 
लंकावतारसूत्र आदि ग्रन्थों द्वारा प्रतिपादित बीद्धधमे की कुछ भी कम प्राचीनता 
नहीं है। गोतम बुद्ध के पहले अभिताभ आदि अनेक बुद्धों का आविर्भाव हो चुका 
था | लंकापति रावण के उपदेष्टा बुद्ध की चर्चा लंकावतारःसूत्र में है। 


विद्यारण्य, तुळसी, सूर, ज्ञानेश्‍वर तुकाराम, रामानुज, मध्व (पु० ६५) आदि भी 
वेदादि-शास्त्र के पुणं अनुयायी थे | यदि आप उनके द्वारा स्वीकृत वेदादि-शास्त्रों का 
प्रामाण्य नहीं मानते तो उनके महत्त्व-वणणंन का कोई भी अथं नहीं। यदि भारतीय 
राष्ट्र सवंस्व वेदादि-शास्त्र एवं तदुक्त धमं तथा संस्कृति न रहे तो राष्ट्रियता जड़ वन- 
पहाड़, नदियों एवं भूमि को छोड़कर कुछ भी नहीं । उसोके लिए बौद्धो, मुगलों एवं 
अंग्रेजों के हटाने की क्या आवस्यकता थी ? 
इसी प्रकार “सत्ता भ्रष्ट करती है” ( पृ० ६६ ) “संपूण सत्ता संपूर्णरूपेण भ्रष्ट 
करती है” ( पृ० ६७ )। | 
“यौवनं धनसम्पत्तिः प्रभुत्वसविवेकता । 
एकेकमप्यतर्थाय किसु यत्र चतुष्टयम्‌ |” ( पु० ६७) 
ये सब बातें भी निरंकुश सत्ता के सम्बन्ध में ही कही जा सकती हैं। निरंकुश खळ 
की ही शक्ति और सम्पत्ति अनर्थ को हेतु होती है, धर्मनियंत्रित साधुपुरुष की नहीं । 
इसीलिए तो राजा-प्रजा दोनों ही पर शास्त्र एवं धर्म का नियंत्रण मान्य है। 
घ्मनियंत्रणशूत्य शासक ही स्वयं पान-परायण होकर भी मद्यपान के विरुद्ध कातून 
बनाने का साहस कर सकता है। 
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“सत्ता पर अङ्भुश' ! ( पु० ६८ ) की बात ठीक ही है | इसीलिए तो मत्त गजेन्द्र 
को अङ्कुशा, ऊंट को नकेल और घोड़े को लगाम से नियंत्रित किया जाता हैं । साइकिल 
एवं मोटर को भी ब्रेक द्वारा नियंत्रित करना आवश्यक होता है | जनतंत्रवादी भी 
शासन पर जनता का अंकुश मानते हैं। फिर भी शास्त्र एवं धर्म ही सर्व त्ष राजः 
सत्ता का अंकुश होता है, इसीलिए धर्म को कषतर का भी क्षत्र' अर्थात्‌ शासक का भी 
शासक माना गया है। शास्त्र एवं धर्म के ही बल पर योग्य प्रजा एवं योग्य शासक 


सम्पन्न होते हैं । 
"“मातृभूमि की पुरातन भावना” ( पुृ० १८) अवश्य मान्य है, किन्तु वह उसी 
तरह उसी रूप में सवंत्र है, यह हम कह चुके हुं । 

“पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया एकराट्‌” ( पृ० १९ ) यह वेदमंत्र केवल भारत का ही 
नहीं । किन्तु समुद्रवसना, पवंतस्तनमण्डला समग्र माधवी पृथिवी के शासक अखण्ड- 
भूमण्डलाधिपति का ही वर्णन करता है । अतएव बेदिक-सञ्राट्‌ केवल भारत के ही 
नहीं, किन्तु अखण्ड भूमण्डल के ही सम्राट्‌ होते थे, जिसके संबंध में हम आगे वर्णन 
करेंगे । 


आप लिखते हैं : 


“उत्तर यत्समुद्रस्य हिमाद्रेश्रेच दक्षिणम्‌ । 
वर्ष तद्‌ भारतं नास भारती यत्र सन्ततिः ७ 


अर्थात्‌ समुद्र के उत्तर और हिमाद्रि के दक्षिण का संपूण देश भारतवषं है, | 
उसमें भार तीय सन्तति रहती है। हिमालय उसके बाहर नहीं है, किन्तु विविध 
पव॑तशिखरों से समन्वित संपुण हिमालय भी भारत के ही अन्तगंत है। हिसवत्‌- 
समुद्रान्तरमुदीचीनं योजनसहस्रपरिसाणम्‌ ( कोटल्य )-त्रिविष्टप, तिब्बत, केलास, 
मानसरोवर सब हमारे पवित्र भारतीय स्थान हैं, भारत का महाचित्र” ( पु० ८० ), 
यह ठीक ही है। आपने यह भी ठीक ही रिखा है : 


“गङ्गे च यमुने चेव गोदार्बार सरस्वति। 
| नम॑दे [सिन्धु कावेरि जलेऽस्मिन्‌ सर््लिधि कुरु॥ 

6 इससे यह भी अनुभूति करायी गयी है कि इ दयों 'द जल में 

E- गयी है कि इन पवित्र नदियों के एक बू'द जल में भी 
[ हमारे समस्त पापों को घो डालने की शक्ति है' | पृ० ८१ ) । परत क्या पाप एवं 
चर ह Se का ज्ञान प्रत्यक्ष तथा अनुमान प्रमाण से हो सकता है ! 
are. [ शास्त्रवचन मान्य हैं तब : कोई 
“पुस्तक माननी ही पढ़ेगी इसी प्रकार-- हैं तब तो फिर आपको कोई न कोई 
“समुद्र इच गाम्भीर्ये घेर्येण हिमबानिच । 


३४४ 
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अर्थात्‌ श्रीरामचन्द्र समुद्र की तरह गम्भीर थे, हिमालय की तरह धैर्यवान्‌ थे” ( पृ० 
८१ ) इसका भी ज्ञान बिना रामायण का प्रामाण्य माने केसे हो सकेगा ? | 


आप कहते हैं : “तप, ब्रत, यज्ञ करने के हेतु कौन-सा देश शुद्ध एवं पवित्र है, 
चरम सत्य की अनुभूति के लिए आदर्श स्थान कौन-सा है? इस प्रश्‍न के उत्तर में 
कहा गया है कि जहाँ कृष्णसार हरिण मिलते हैं” ( पु० ८१) । आपने यह भी कहा 
है : “संसार में यही एक ऐसा पवित्र देश है, जहाँ छोटा-सा सत्कमं भी सेकड़ों, 
हजारों गुना अधिक फलदायी होता है। संसार में जिसे मंगलदायिनी पुण्यभूमि कहा 
जाता है, जहाँ ईश्‍वर की ओर अग्रसर होनेवाले प्रत्येक आत्मा को अपना अन्तिम 
आश्रयस्थ प्राप्त करने के लिए जाना ही पड़ता है” ( पृ० ८२ )। 


किन्तु जहाँ कृष्णमुग मिलते हों; बह शुद्ध-पवित्र देश है; उसमें तप, ब्रत, यज्ञ 
एवं चरम तत्त्व का साक्षात्कार हो सकता है, यह भी क्या 


यत्र यत्र स्वभावेन कुष्णसारो सृगस्तदा। 
चरते तत्र वेदोक्तो घर्मो भवितुमहंति॥ 


( व्यासस्मु० १.३ ) 


इस शास्त्र के बिना आप किस प्रमाण से बतला. सकते हैं? इस तरह जब आपकी 
उपास्य मातृभूमि का समस्त महत्त्व शास्त्रों पर ही निर्भर है, तब आप केसे कहते 
हैं कि हमारे संगठन का आधार कोई पुस्तक नहीं है? किसी सत्कमं का भारत में 
हजारों गुना अधिक फलदायी होना भी यदि निष्प्रमाण एवं मनमानी ही है तब तो 
कोई भी किसी देश के संबंध में ऐसा ही कह सकता है। यदि आप शास्त्रप्रमाण के 
आधार पर उक्त कथन को प्रामाणिक मानते हैं, तो फिर शास्त्र और पुस्तक आपके 
गले-पतित होगी । कि बहुना, शास्त्रप्रामाण्य स्वीकार किये बिना आपकी पुस्तक का 
अधिकांश भाग निष्प्रमाण एवं निराधार ही हो जायगा । 


आप कहते हैं : “निःसंराय रूप से ईष्वरानुभूति के हेतु निर्धारित यही देश है । 
यह भावनाओं का उद्रोक नहीं, वरन्‌ हमारा अटल विश्वास है” (पु० ८२)। 
परन्तु प्रमाणहीन अटल विश्वास भी अन्धविइवास माना जाता है। कब्र में रूहे 
कयामत के दिन तक पड़ी रहती हैं, यह भी किन्ही लोगों का अटल विश्वास ही 
तो है। आपने वृत्तपत्रं में प्रकाशित एक जर्मन-गाथा की चर्चा की है, जिसमें उसके 
संन्यासग्रहण करने के लिए उग्र तपस्या करने पर भी असफलता के कारण भारत में 
पुनज॑न्म का सौभाग्य प्राप्त करने के लिए हरिद्वार की गंगा में अपने शरीर 
को अपित करने की बात कही गयी है' ( पु० 4२ )। परन्तु जब आप व्यास, 
वशिष्ठादि ऋषियों के ग्रन्थों का भी प्रामाण्य नहीं मानते तो फिर वृत्तपत्र की गाथा 

डी , 
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पर केसे विशवास कर लेंगे? शास्त्र का प्रामाण्य स्वीकार किये बिना वया गंगा में देह- 
त्याग का कोई महत्त्व हो सकता है? वया यह अन्धविद्वास नहीं ? 


आपने लिखा है कि “ईसाई-धमं एवं इस्लाम-धर्म के संस्थापक को ईइवर का 
प्रत्यक्ष दर्शन नहीं मिला | यह वरदान तो केवल इसी भूमि के पुत्रो के लिए है गा वे 
ईइवर को उसकी पूर्ण आभा के साथ साक्षात्कार करे, अनुभव कर। जब और 
जातियाँ पर्वंत-कन्दराओं और वनों के बाहर नहीं निकल पायी थीं, तब वेदिकं 
ऋषियों ने मानव को अमृतपुत्र के नाम से संबोधित किया था : शुण्चन्लु पिइंये 
अ™मृतस्त पुत्राः ओर धीर-गम्भीर वाणी से उद्घोष किया था: 


वेदाहमेतं पुरुषं महान्तमादित्यवरण तमसः परस्तात्‌ । 
तमेव विदित्वाति मृत्युमेति नान्यः पन्था बिद्यतेऽप्रनाथ ॥ 


अर्थात्‌ मैं उस महिमावान्‌ पुरुष को जानना हूँ, जो भगवान्‌ सूयं के वर्ण का है ओर 
अन्धकार से परे है, उसको जानने के बाद जन्म-मृत्यू का बन्धन नहीं रह जाता। 
इसके सिवा मोक्ष की प्राप्ति का अन्य रास्ता नहीं है। कितना स्पष्ट और संशयरहित 
भाव है इन शब्दों में | परम विशवास एवं आत्माचुभूति की उपयु क्त अभिव्यक्तियों के 
समक्ष विश्‍्व-चाङमय में अन्य कोई ऐसी अभिव्यक्ति नहीं है। श्रीकृष्णजी के सहश 
दूसरा विश्व में कहाँ मिलेगा, जो आत्मजागरण के मानवता के लिए अमर-संदेश 
भगवद्गीता में स्वयं को उत्तम पुरुष ( में ) में ही परमेश्वर घोषित करते हैं 
(पृ० ८२-८३ )। 

परन्तु उक्त वचन भी तो वेद-शास्त्रों के ही हैँ। उनका प्रामाण्य मानेंगे तभी 
उनका उद्धरण एवं आपके अभीप्सिताथं का प्रतिपादन हो सकेगा । साथ ही उन्हीं 
बेदादि-शास्त्रों के आचार-विचारसंबन्धी, वर्णाश्रमसंबंधी अन्य विषयों का भी मानना 
अनिवाय हो जायगा। यह नहीं हो सकता कि आप उन्हीं वेदादि-शास्त्रों के कुछ 
अंशों का प्रामाण्य मान छे, कुछ अंशों की उपेक्षा कर दें । शुद्ध मन्त्रा्थ यह है : 





5 ही स्वप्रकाश है । इसका यह 
प्रकाश है। ऐसा होने पर तो वह भी इष्य है, वेसे ही परमेश्‍वर का भी हपमय 


होने से अन्य दुक्यसाधारण ही हो 
जायगा । फिर अदेशयम्‌ बगराह्यम्‌ इत्यादि श्रुतिविरोध भी अनिवाय हो जायगा । इसी- 
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लिए कहा गया है कि वह परमेश्वर तम अर्थात्‌ अज्ञान एवं तत्काय॑ जगत्ःप्रपंच से 
परे और उससे उत्कृष्ट है, उसको जानने से ही मृत्यु का अतितरण होता है। मृत्यु 
तरणपूवक मोक्षपदप्राप्ति का उक्त तत्त्वसाक्षात्कार से भिन्न अन्य कोई मार्ग नहीं है।' 
वेदप्रामाण्य मानने पर ही प्रामाणिक ब्रह्मादर्शन की बात सिद्ध हो सकती है, अन्यथा 
हजरत ईसा, हजरत मुहम्मद की बात तो दूर को है। आंज तो अनेक ऐसे तथा- 
कथित अवतार हैं जो अपने को तत्त्वसाक्षात्कारसम्पन्त ही नहीं, स्वयं तत्त्वस्वरूप 
ही मानते हैं। “राधास्वामो, हंस, निरंकारियों, ब्रह्माकुमारियों' की कथा सुचने- 
वालों को स्पष्टरूप से यह सब विदित ही है । | 

“शिव, विष्णु, शक्ति, सुर्य, गणपति, सुब्रह्मण्यादि देवस्थानों तथा पवित्र-सरित्‌- 
सरोवर, धर्मारण्य, नेमिषारण्यादि तीर्थो के सम्बन्ध से स्वतः भी रामेशवर, कन्था- 
कुमारी, बदरिकाश्रम, कश्मीर, अमरनाथ, कामाक्षा, हिंगलाज आदि संपूर्ण भारत- 
वषं धर्मभूमि और मोक्षभूमि है। उसका जल, पाषाण, वृक्ष, किम्बहुना, कण-कण वन्द्य 
एवं पूज्य हूँ” ( पु० २४) । यह सही है, परन्तु शास्त्रप्रामाण्य के बिना यह सब निरा- 

छधार, अन्धश्चद्धामात्र ही रह जायगा । | 

तीर्थों, नदियों, गाय आदि की पूज्यता विकासक्रम के आधार पर हो निर्भर 
नहीं हो सकती, क्योंकि विकास-क्रम के अनुसार पुण्य-पाप स्वगं-मोक्ष, सिद्ध नहीं होता, 
अन्यथा विकासवादी वैज्ञानिकों की भो इन वस्तुओं में पुज्य बुद्धि होनी चाहिए । 

आपने लिखा है : “केवल बुद्धि अपर्याप्त है। सबंज्ञता का दावा करनेवाले कुछ 
लोग कहते हूँ, तथाकथित मातृभूम पत्थर ओर मिट्टी के अतिरिक्त और है ही क्या ? 
ऐसे लोग समझते हैँ कि बुद्धि ही सब कुछ है, बौद्धिक तकं के आधार पर यह देश 
अचेतन फेला हुआ भूखण्डमात्र है। किन्तु बोद्धिक तक को भी कुछ सीमाएं हैं, 
मनुष्य का शरीर भी तो भोतिक ही है, अपनी माता का शरीर भी तो उतना ही 
भौतिक है, जितना अन्य किसीका । तब क्यों किसी व्यक्ति को अपनी माँ को और 
अन्य स्त्रियों से भिन्न समझना चाहिए, उप्तके लिए क्यों भक्ति होनी चाहिए, बुद्धिवादी 
के पास इसका कोई उत्तर नहीं है” (पु० ८७) । “शरीरपोषण के लिए माइसा ( प्रोटीन, 
चिकनाई ) और जल की आवश्यकता होती है, ओर यह खाद्यतत्त्व मनुष्य के मांस 
में आवर्यक मात्रामें प्राप्त होते हूं। अन्ततः जीवशास्त्र के अनुसार मनुष्य भी मांस, 
रक्त और अस्थियों के अतिरिक्त कुछ नहीं है । अतः क्यों न पड़ोसी का मांस खाया 
जाय ? परन्तु ऐसा कहनेवाले को कोई तकंशास्त्री भले भी कह लें, उसे सस्य तो 
नहीं कहा जायगा” ( पु० ८७) । 


यह बिलकुल ठीक है, परन्तु आप ही कहिये कि जब तक ओर बुद्धि मान्य 
नहीं है, तब फिर किस आधार पर किसी व्यक्ति को माँ और पुज्य माचा जाय ! 
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किस आधार पर मनुष्यमांस-भक्षण को असभ्यता और पाप माना जाय ? आस्तिकों 
का तो उत्तर स्पष्ट है: तर्क अप्रतिष्ठित, अनवस्थित होता है, उसको कोई सीमा नहीं 
है। अतः न तो तक स्वयं प्रमाण है, न किसी प्रमाण के अन्तर्गत आता है। वह तो 
` प्रमाणों का अनुग्राहकमात्र है, प्रमाणहीन वृद्धि भी भ्रांतिमात्र है, वही बुद्धि मान्य 
है, जो प्रमाण की कसौटी पर खरी उत्तरती है। इसीलिए अनादि-अपौरुषेय वेदादि- 
शास्त्रों के आधार पर घामिक-आध्यात्मिक तत्त्वों का निर्णय किया जाता है। सातु- 
देवो भव, पितुदेवो भव, आशद्यायंदेवो भव आदि शास्त्रों के आधार पर माता, पिता, 
गुरु पूज्य होते हैं। तदनुसार ही भौतिक देह से पृथक भात्मा एवं परमात्मा का निर्णय 
होता है। शास्त्रों के अनुसार ही स्थूर पुथिबी के अतिरिक्त एक स्थूछ पृथिवी को _ 
अधिष्टात्री महाशक्ति विष्णुपत्नी माधवी, मान्य एवं पुज्य होती है, उसीका बंदच : 


समुद्रवसने देवि प्वंतस्तनञ्तण्डले । 
विष्णुपत्नि नमस्तुभ्यं पादस्पशं क्षमस्व भे || 


इत्यादि रूप से किया जाता है, परन्तु आप तो किसी शास्त्रग्रंथ या पुस्तक को अपने 
मन्तव्यों के आधाररूप में मानते ही नहीं । फिर आपके पास आपके ही प्ररनों का 
बमा उत्तर है ! 


आप मातुभावना के. विकास की बात भी करते हैं। कहते हें : “विकासक्रम 

के जनुसार"'स्तनपायी प्राणियों तथा चिड़ियों में माँ के बच्चों को दूध पिलाने, अण्डा 
सेने की बात चलती है, परन्तु अन्त में उपयोगिता का अधिक अनुभव न होने से 
बच्चे माँ को भूल जाते हैं, एक दूसरे से नितान्त अनजान हो जाते हैं विकास-क्रम 
में मनुष्य चरम अवस्था पर है, अतः सुसंस्कृत, मनुष्य नितांत अनुपयोगी होने पर भी 
माँ का सम्मान करता [i | अन्त में जिनका ऋण उस पर है, वह उन्हें भी माँ के रूप 
में देखता है। वह नदियों को देखता है, जो उसे जल तथा भोजन देती हैं। उन्हें मां 
कहकर पुकारता है। गो की ओर देखता है, जो जीवनभर अपने दूध से उसका 
घोषण करती है । उसे भी माँ कहने लगता है। ज्ञान की ओर उच्च अवस्था में पहुँचने 
ङ वह देखता है कि पृथिवी माता है जो उसका पोषण ओर रक्षण करती है। मृत्यु 
पदचात्‌ उसे अपने हृदय में स्थान देती है” ( पृष्ठ ८८ ) । परन्तु यदि इस विकास- 
sl अनुसार ही माँ, गो ओर पृथिवी की पूज्यता हो तो जहाँ विकासवादी 
श अ मि हुआ है, तदतुसार ही बड़ीसे-बड़ी ओद्योगिक क्रांति हुई है, 
ER नदियों के प्रति ऐसी पुज्यबुद्धि क्यों नहीं हुई ? विकासवाद का 
मंश ही तावाद भी है, जिसके अनुसार गाय का दूधपिया जा सकता है, मार- 
कर मांस भी खाया जा सकता है। उसके अनुसार योग्य का जीना, अयोग्य का मरना 


Fe... ही अनिवारये है। तव कया यह विकास-सिद्धांत भी आपको मान्य है? अतः शास्त्रों 
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के आधार पर ही भूमिमाता, गोमाता ओर जन्मदात्री माता का महत्व समझा जा 
सकता है, विकासक्रम के अनुसार नहीं । भारतभूमि परम पवित्र माता है। उसकी 
शास्त्रानुसारिणी उपासना से भोग और मोक्ष दोनों ही सुलभ हो सकते हैं। 


आपको हिन्दू-समाज में भी विकास के लक्षण दिखायी देते हैं । आप कहते हैं : 
“जसे एक वृक्ष के जिसमें पत्तियाँ, फल और फूल के समान भिन्न-भिन्न प्रकार के उसके 
कई भाग होते हें-तने और शाखाओं में अन्तर होता है। शाखाओं, पत्तियों में एक 
दूसरे से नितान्त विभिन्नता है। किन्तु हम जानते हैं कि ये सब दीखनेबाली विविध- 
ताएँ केवलमात्र उस वृक्ष की भाँति-भाँति की अभिव्यक्तियाँ हैं, जब कि उसके सभी 
अंगों को पोषित करता हुआ उसमें एक ही रस प्रवाहित हो रहा है। यही बात 
हमारे सामाजिक जीवन की विविधताओं के सम्बन्ध में भी है, जो इन सहस्न वर्षो 
में बिकसित हुईं है। जिस प्रकार वृक्ष में फूल और पत्तियों का विकसन उसके विभेद 
नहीं, उसी प्रकार हिन्द-समाज की विविघताएँ भी आपसी विघटन नहीं । प्राणी 
अपनी पूर्व-अवस्था में आकारहीन दशा में रहता है जिसे 'अमीवा' कहा जाता हैँ। यह 
एक सेल का कोशीय सावयव शरीर होता है, यह दो समान रूपों में विभक्त किया 
जा सकता है। जीवपदार्थ की यह प्राथमिक अवस्था होती है, जो विकास के निम्न- 
तम सोपान पर स्थित होता है। जेसे-जेसे विकास में प्रगति होती है, भाँति-भाँति 
के जीवों की जातियाँ बनने लगती हैं। बढ़ती हुई क्रियाओं को पूणं करने के 'लिए 
उनके विविध अङ्ग होते हैं। अन्त में मनुष्यशरीर बनता है, जो अनेक अङ्गों से 
संघटित एक संरिलिष्ट यन्त्र है जिसका प्रत्येक अङ्ग अपनी विशिष्ट क्रिया से युक्‍त 
है। फिर भी वे सभी एक सामान्य जीवनधारा द्वारा एक दूसरे से सम्बद्ध होते 
हैं। पृथिवी पर जीव का उच्चतम विकसित आकार यही है। इस प्रकार हम इस 
निष्क्रषं पर पहुंचते हैं कि विभिन्न अंग अथवा विविधताएँ अर्पारपक्वता अथवा 
विभेद के लक्षण नहीं, वरन्‌ अतिविकसित अवस्था के कारण हैं। सभी अंग यद्यपि 
प्रत्यक्षरपेण विविध आकारों के होते हैं, किन्तु वे सभी शरीर के कल्याण के हेतु कार्य 
करते हैं । इस प्रकार उसको वृद्धि तथा झक्ति में योगदान करते हैं! ( वि० च° 
पु० ९७) | 
परन्तु हिन्दू-समाज में ही क्यों, यह विकासःछक्षण अन्य समाजों में भी तो 
घटाया जा सकता है। उपनिषदों एवं गीता आदि भारतीय शास्त्रों में तो सम्पूर्ण 
विश्व को ही एक वृक्ष माना गया है | 
द्वा सयुजा सखाया समानं दुक्षं परिषस्वजाते । 
ss स्वाद्तत्यनशनन्नन्यो अभि चाकशीति ॥ 
रा ( ऋ० सं० १.१६४, २०.) 
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अर्थात्‌ संसाररूपी वृक्ष पर जीव एवं ईस्वरखू्प दो सुपण पक्षी रहते हैं। उनमें 
से एक अर्थात्‌ जीव स्वादयुक्त कर्मफल का भोग करता है, दूसरा अर्थात्‌ ईश्वर फल- 
निरपेक्ष होकर सवं का प्रकाशन करता है । 
ऊर्ध्वमूलमधः शाखमश्वत्थं प्राहुरव्ययम्‌ । 
छन्दांसि यस्य पर्णानि यस्तं वेद स वेदबित्‌॥ ( गीता० १५.१ ) 


ऊध्व अर्थात्‌ सर्वोत्कृष्ट परब्रह्म जिस संसारवृक्ष का मूल है; अधः अर्थात्‌ 
महदादि सपत प्रकृति-विक्ृतियाँ जिसकी शाखाएं हैं; छन्द यानी वेद, जिसके पत्ते 
हैं ( जेसे पत्तों से वृक्ष को रक्षा होती है वैसे ही वेदों तथा वेदोक्त कर्मों द्वारा ही 
संसार का रक्षण होता है), जो उस अद्व॒त्थ अर्थात्‌ क्षणभंगुर, पर तत्त्वज्ञान के 
बिना अनाद्यनन्त समूल संसारवृक्ष को जानता है, वही वेदवित्‌ है । 


एकायनोऽसो द्िफछस्त्रमूलशचतुरसः पञ्चविधः षडात्मा । 
सप्तत्वगष्टविटपो नवाक्षो दशच्छदी द्विखगो ह्यादिवृक्षः ॥ 


( श्रीमद्‌भागवत १०.२.२७ ) 


अर्थात्‌ इस संसारवुक्ष का एक मूलप्रकृति ही आधार है। सुख-दुःख दो फल हैं। सत्व, 
रज, तम तीनों गुण इसके मूल हैं। धमे, अर्थ, काम, मोक्ष ये चारों पुरुषार्थ अथवा 
चारों वर्ण या चारों आश्रम उसके रस हैं। पाँच ज्ञानेन्द्रियों द्वारा होनेवाले पंच 
प्रकार के ज्ञान ही इसके विभिन्न प्रकार हें। जायते, अस्ति, वर्घते, विपरिणमते, 
अपक्षीयते, विनर्यति ये षड्विध भावविकार अथवा बुभुक्षा, पिपासा, शोक, मोह, 
जरा, मृत्युर्प ऊमियाँ अथवा त्वक्‌, मांस, रुधिर, मेद, मज्जा, अस्थि आदि षट्‌ 
घातु इस संसारवृक्ष के स्वभाव हैं । रक्त, मांस, मेदा, अस्थि, मज्जा, शुक्ररूप अथवा 
पंचतन्मात्रा एवं अहंत्तत्त्त, महत्तत्त्व ये सात संसारवृक्ष की त्वचाएँ हैँ। पंचमहाभूत 
एवं मन, बुद्धि, अहंकार ये आठ उसकी शाखाएं हैं । शरीर के श्रोत्रादि नो छिद्र ही 
उसके कोटर हैं। प्राण, अपान, व्यान, समान, उदान, नाग, कूमे, कुक, देवदत्त, 
घनंजय ये दश प्राण ही उसके पत्र हुं और जोव तथा ईरवर दो उस पर रहनेवाले 
पक्षी हैं । इस प्रकार समष्टि सुक्ष्म-स्थूछ शरीर को ही यहाँ वृक्ष कहा गया है। 

एक परमेश्वर ही इस सद्रूप वृक्ष की उत्पत्ति का कारण है। उन्हींमें इसको 
स्थिति तथा उच्हीमें इसका पोषण होता है। मायामोहित रा ही उत्पादक, 


i हा में उनमें भेद देखते हैं । विद्वान्‌ लोग तो एक ही तत्त्व का दर्शेन 


रिबाजों केवल वृक्ष के रुपकमात से परस्पर. विरुद्ध मतों, विश्वासों, सम्प्रदायों, रीति- 
राजो का समन्वयनहीं किया जा सकता । अन्यथा बिना किसी सुस्थिर आधार 


ids lis, 
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के ही वृक्ष, शाखाओं एवं पत्तियों के इष्टान्तमात्र से जेसे विविध मत-मतान्तरों का 
समन्वय किया है वेसे ही आस्तिक-नास्तिक, हिन्दू-मुसलमान, ईसाई-पारसी, पुण्य- 
पाप, गुण-दोष, सुख-दुःख, शुभ-अशुभ सभीका समन्वय किया जा सकता है। 
सांख्यों के अनुसार विश्‍व की संपूण विविधता गुणवेषम्य के आधार पर व्यक्त होती 
है । वेदान्त के अनुसार सब विविधताओं का मूल ब्रह्म ही है। नेयायिक, वेशेषिकों 
के अनुसार परमाणु सबके आधार हैं। परन्तु आस्तिक मतों में विविधता का मूळ 
कर्मवेचित्रय ही है। विकासवाद में वह मान्य नहीं है। अतएव विकासवाद सर्वथा 
खण्डितप्राय सिद्धान्त हैं । हिन्दू-समाज की एकता के लिए वेदादि शास्त्रों का प्रामाण्य 
मानना अनिवायं है। उसके बिना महान्‌ एकता की अनूभूति का स्वप्न, स्वप्न ही 
रहेगा । यदि आप विविध असंगत स्वरों को रोकना चाहते हैं तो आपको विकास के 
भ्रम में न पड़कर शास्त्रसिद्ध कमंवाद एवं ब्रह्मवाद का ही सिद्धान्त अंगोकार करना 


होगा । 


आजकल धमं, संस्कृति, राजनीति, भाषाविज्ञान सभी क्षेत्रों में विकासवाद का 
सिद्धान्त लागू किया जाता है। बहुतःसे भारतीय विद्वान्‌ भी इसे ही मानकर भार- 
तीय विषयों की व्याख्या करते हैं | अतः यहाँ संक्षेप में विकासवाद पर विचार करना 
अनुत्त न होगा । 


चाल्सं डाविन विकासवाद के प्रवर्तक माने जाते हैं। उन्होंने जहाज द्वारा संसार 
की यथासंभव यात्रा की । द्र-द्र के टापुओं में जाकर विविध जातियों के जन्तुओं का 
अवलोकन किथा । एक-एक जाति के अगणित भेद उन्हे मिले । माल्थस के प्राणि- 
संख्यावृद्धि-विचार को पढ़कर उन्होंने यह भी देखा कि जीवधारियों की संख्या १-९- 
४-८-१६ के हिसाब से ज्यामितिक रेखागणित के अनुसार बढ़ रही है। किन्तु खाद्य की 
संख्या १, २, ३, ४ के क्रम से अंकगणित के अनुसार बढ़ती है। लड़ाइयों महा- 
मारियों तथा विविध विप्लवों द्वारा होनेवाले संहारों से ही जनसंख्या नियमित 
होती है | ( यद्यपि यह मत आजकल पुराना पड़ गया ) | 


डाविन ने प्रतिद्वन्द्रिता एवं संघर्ष को स्वाभाविक माना है। इसमें योग्यतम 
बचता है । किसी कारण विशिष्ट शारीरिक रचना एवं विशिष्ट शक्ति से ही विशिष्ट 
प्रदेशों में प्राणियों को प्राण बचाने की सुविधा होती है। इस तरह जो विशिष्ट निवास- 
स्थान के योग्य शरीरवाले होते हैं, वहाँ उन्हींको संताने बढ़ती हैं। ओरों की या तो 
नष्ट हो जाती हैं अथवा सुविधा के अनुसार कहीं अन्यत्र जाकर उन्हें प्राण बचाना 
पड़ता है । प्रकृति योग्यतम का चुनाव करके उसकी रक्षा करती है, ओरों की उपेक्षा 
करती है, अतः वे नष्ट हो ज(ती हें। यही जीवन-संग्राम का सूल भी है। बलवान्‌ 
निबेलों को नष्ट करके अपने को सुस्थित रखते हैं) जिसमें अपने को परिस्थिति के 
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अनुसार बचाने की क्षमता होती है, उनकी सन्तानवृद्धि होती है । इन्हीं अवस्थानुरूप 

_ परिवतंनों से विभिन्न जातियों का प्राकट्थ हुआ है | घोड़े, भेड़ पालनेवाले 
लोग बहुतों को छाँटकर अपने-अपने मतलब के जानवरों का संग्रह कर लेते हूँ । 
उनमें इच्छानुरूप विभिन्नता उत्पन्न करते हैं। पशु-पक्षियों की बहुत-सी दा सष 
हो गयीं । उनका वर्तमान जातियों से बहुत कुछ साहरय उपलब्ध होता है । भेद यही 
है कि पहली जातियाँ वर्तमान जातियों जेसी उत्तमता को नहीं प्राप्त हुई थीं। 
पृथिवी की वर्तमान जातियों का साहश्य स्पष्ट दीखता है। इससे निश्चय होता 
है कि किसी समय छोटे जन्तुओं की एक ही जाति रही होगी । उन्हीके ही सूक्ष्म अण्डे 
जलवायु आदि के प्रवाह से समस्त भूमण्डल में फेले। उन्हींमें से विकासक्रम से 
वर्तमान जातियाँ निकली हैं । गर्भावस्‍था में सभी प्राणी एक-से ही देख पड़ते हं। 
अनेक जन्तुओं में कितनी ही आरंभिक इन्द्रियाँ गर्भावस्था में पायी जाती हूँ जिनका 
पूणं विकाश नहीं होता । इसी तरह निरीक्षण अनुमान और परीक्षण के 
द्वारा डाविन ने विकास-सिंद्धान्त स्थित किया । 


वस्तुतः वेदान्तियों का ब्रह्म एवं सांख्यो की प्रकृति अनन्त प्रपंच का भण्डार 
है। उसमें शक्तिरूप से सभी वस्तुएं होती हें। कारणावस्था में कार्यशक्तियाँ अव्यक्त 
रहती हें। क्रमेण सहकारिसापेक्ष होकर व्यक्त होती हैं। धरती में अगणित बीज 
रहते हैं, विशिष्ट जल-चायु के योग से अंकुरित, पुष्पित, पल्लवित होने पर उनके भेद 
दृष्टिगोचर होते हैं। मृत्तिका एवं सुवणं से विविध प्रकार के भूषण सहकारी मिलने 
पर कुम्भकार ओर स्व्णकार की इच्छानुसार व्यक्त होते हैं। सारूप्य, वेरूप्य, 
साधम्यं, वेघम्यं ही तो जगत्‌ का वेचित्रय है। एक-एक अवान्तर या मूलभूत कारणा- 
वस्था से ही विभिन्न चेतन-अचेतन वस्तुओं का विकास या प्रादुर्भाव होता है। पानी 
की मछलियों तथा जंगल के जानवरों में भक्ष्य-भक्षकभाव, मात्स्यन्याय से प्रसिद्ध है। 
हस्तहीनों को हस्तवाले, अपदों को पदवाले तथा छोटों को बड़े जीव खा जाते हैं, यही 
जोवो जीवस्य जीवनम्‌ का स्वरूप है। परन्तु यह सब स्वाभाविक नहीं, किन्तु क्षुधा 
का ही उपद्रव है। स्वभाव से तो सभी प्राणी अमृतस्य पुत्राः ( ( ऋ० सं० १०.१३.१ ) 
५ के अनुसार परमेश्वर के पवित्र पुत्र हैं । मनमें समानता स्वतंत्रता आतृता ही स्वाभा- 
न विक है। अनादि अविद्या, काम, कमं के संसर्ग से उत्तमे अस्वाभाविक शोषित-शोषक 
: भाव का उद्भव होता है । 
| डाविन ने अवस्थामेद से इन्द्रियों एवं शक्तियों के उपयोग एवं अनुपयोग से 
यिय में प्रथम भेद माना है। एवं शक्तियों के उपयोग एवं अनुपंय 


| a जि में तत्तत्‌ अनन्त विचित्र कार्यों के अनुगुण उन उन कारणों में 
_ op पक रहती हैं। सूकम वटचीज में अंकुर, नाल, स्कन्ध, शाख-उपशाखा, पत्र-पुष्प, 
 छ,ख्प, रस, गन्ध विभिन्न कार्यों की शक्तियाँ रहती हैं। डाविन के अनुसार मनुष्य 
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क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३५३ 


की. एवं पशु की वुद्धि एवं शरीर में समानता मिलती है। जेसे मछलियों से कछुवा , 
पक्षी आदि क्रम से बन्दरों का आविर्भाव हुआ वेसे ही बन्दरों सें मनुष्यों का विकास 
हुआ । उसके अनुसार बन्दर मनुष्य के सगे भाई नहीं-तो चचेरे भाई अवदय ही 
हैं । दोनों के पूवंज एक हैं। पशुओं में स्मृति, सौंदयं, ज्ञान, सहानुभूति आदि गुण 
मनुष्यों के समान ही होते हैं । घोड़ों, कुत्तों, पक्षियों को शिक्षित भी किया जाता है। 
उसके अनुसार सामान्य कीटों से लेकर मनुष्य तक क्रमिक विकास मानना उचित है। 
बीच की श्रेणियों को छोड़कर देखने से कीड़ों एवं मनुष्यों में बहुत भारी भेद मालूम 
पड़ता है । कितु क्रमानुगत रूप से देखने पर कोई आइचय की बात नहीं लगती है। 
फिर भी यह सारा वैचित्र्य निहेतुक नहीं हो सकता । अतः शक्ति-वेचित्र्य के साथ कमं- 
वेचित्र्य ही जगत्‌ की विचित्रता का हेतु मानना होगा । परन्तु डाविन के भौतिकवादी 
विकास में कमं का कोई महत्त्व नहीं है। समानता होने पर भी सबका कार्य-कारण- 
भाव नहीं होता । सीधे मुकुट से कुण्डल एवं कुण्डल से मुकुट नहीं होता । रूप से 
शब्द, गन्ध से रूप, निम्ब से आम्र या कटहल, कदम्म्र ये परस्पर से उत्पन्न नहीं होते । 
अत: मछली से बन्दर या बन्दर से मनुष्य होनेकी कल्पना निराधार है। यदि ऐसा 
होता तो आज भी बन्दर से मनुष्य की उत्पत्ति दिखायी पड़ती । फिर मछली से 
मछली बनने की परंपरा क्यों दीखती है? जेसे प्राचीन काल में बीज से अंकुर होते 
थे, वैसे आज भी होते हैं। मछली, बन्दर आदि से आज भी मछली एवं बन्दरों की 
उत्पत्ति होती है, यह सब विकास के विरुद्ध ही है। - 


हबं, स्पेन्सर, हेमिल्टन एवं माइन्सेछ आदि विकासवादियों के अनुसार दिक्‌, 
काल, द्रव्य, घृति, शक्ति, चित्त, आत्मा, परमात्मा आदि प्रत्यय हें। उनका मूल एबं 
स्वभाव दुर्बोध एवं अनिवंचनीय है । [ 

हबंटं सभी मतों का आधार प्रत्यक्ष ही मानता था । अतः अन्य वस्तुओं का 
निर्णय उसके लिए अवश्य ही अज्ञेय है। परन्तु अनुमान तथा आगम त्रमाण मानते- 
वालों के लिए अज्ञेय नहीं है। 'दि ओल्ड रिड्छ एण्ड न्यूएस्ट आंसर' पुस्तक में कहा 
गया है कि नवीन वेज्ञानिक पहले को तरह अच्ची प्रकृति के हाथ में न रहकर प्रकृति 
को अपने हाथ में रखने की शिक्ष। देते हं। विकास को मनमानी नहीं, प्रत्युत चियम- 
बद्ध होकर कार्य करनेवाला बतलाते हैं । डाविन, हक्सले, हैक आदि के समय 
का संसार प्राकृतिक था । परन्तु अबके वेज्ञानिकों को सवंज्ञ, सवंशक्ति परमेश्वर 


स्वीकृत है। 


इस तरह कर्मों द्वारा जीवों की मवस्था बदलती हैं । मनमानी प्रकृति भव्खी 
से चिड़िया और चिड़िया से साँप नहीं बना सकती। सर ओलिवर छॉज का कहना 
है कि विकास तो कुड्मल (कलिका) से पुष्प एवं बीज से अंकुर बनानेवाछा निश्चित 
४५ ॒ 
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नियम है। नवीन विज्ञान के अनुसार कई प्राणी ऐसे पाये गये हैं, जिन्होंने अपने 
आदि जन्म से लेकर अब तक अपना रूप बिलकुल नहीं बदला । ये ही स्थिर शरीर- 
बाले कहे जाते हैं । हेल आदि के अनुसार मनुष्य को जन्मे ८ छाख २० हजार वष 
हुए । इसी बीच उसने इतनी उन्नति की । पर मि० जॉन टी० रोड को नेवादा भें एक 
६० लाख वर्ष का पुराने जूते का तल्ला पत्थर की दशा में मिला। तभीसे विकास- 
वाद सर्वथा धराशाही हो गया। पृथ्वी की आयु अबतक जितने भी प्रकारों से 
सिद्ध की गयी, उनमें से कोई भी प्रकार इस जूते के कारण विकासवाद की सब 
कड़ियाँ उपपन्न करने में समर्थ नहीं है। अमीवा से लेकर मनुष्य तक न जाने कितनी 
कड़ियाँ हैं। यदि एक-एक कड़ी करोड़ वर्ष ले तो ज्यादा से ज्यादा पृथ्वी कितनी 
पुरानी हो सकती है, इसका अन्दाजा लगाना भी कठिन है। अभी हाल में यह 
सिद्धान्त स्थित हुआ कि “मनुष्यों का विकास बन्दरों से नहीं हुआ, प्रत्युत बन्दरों का 
जन्म मनुष्यों से हुआ है।' इन वेज्ञानिकों का कहना है कि पूर्वकाल के मनुष्यों ने 
ज्ञान-विज्ञान में बहुत उन्नति की थी, इसलिए उनके सिर कमजोर हो गये थे । कुछ 
*दिनों बाद वे असभ्य जंगली हो गये। उनमें से कुछ बनमानुस ओर कुछ बन्दर बन 
गये । ये नवीन वेज्ञानिक पुराने वेज्ञानिकों से कहीं अधिक सूक्ष्मदर्शी हैं। इन्होंने 
अपने तजुर्ब से पुराने ज्ञानों में अधिक वृद्धि की है । अतः परिस्थिति, संयोग या इत्ति- 
फाक के अनुसार नहीं, किन्तु कर्मों के अनुसार ईदवराज्ञानुसार ही प्रकृति जीवों के 
शरीरों को विकसित करती है.। जसे बीज से वृक्ष, कली से फूल का विकास होता है, 
- वसे ही ईद्वरीय नियमानुसार सब विकास ठीक हैं । 


विकासवादियों के मतानुसार प्राकृतिक पदार्थों का मूल कारण 'ईथर' है। उसी 

की कल्पना ब तरंगाबली से विद्यूत्‌, प्रकाश, शब्द ओर गर्मी उत्पन्न होते हैं । उसी 
के अतिसु्मकणों को “इलेक्ट्रोन' कहते हैं। इन्हीके संघात से विद्यत बनती है। 
मही शकत के रूप से स्थूल आकार में 'मेटर' कहलाती हैं। मैटर की विरल दशा को 
गेस, तरलदशा को 'लिक्विङ' तथा ठोस दशा को 'सालिङ' कहते हें। ईथर से 

ब ये पदार्थं घनीभूत होकर ओर आकर्षण-विकर्षेण के नियम से चक्राकार गति 
दी भत हैं। कुछ समय बाद वही चक्र सूये बन जाता है। सूयं में गर्मी तथा 

शा क स पड़ जाते हैं। उससे कुछ अंश अलग होकर दूसरे ग्रह बन जाते 

है। ह म स बनते हुँ । इसी प्रकार के ग्रहों में से हमारी पृथ्वी एक ग्रह 
त Fn फिर घीरे-घीरे ठण्डी हुई। उसीसे भाप, बादल, पानी, समुद्र, 
अतीक पदा हुए। वनस्पति एवं जन्तुओं के भी पहले चेतनता उत्पन्न हुई । 
| % शाखा एक कोष्ठधारी 'अमीवा' बन गये | अमीबा इतने बढ़े कि उन्हें 


खाने-पीने की वस्तुओं की दिवकत्त शकी 
अबल तसा माक अस्मा Re लगी । उन्हींकी वे सन्तानें, जो शारीरिक 


थीं, जीवनःसंग्राम में बच गयीं । वे फिर 
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बढ़ीं, भोजन के लिए संग्राम जारी रहा। योग्य बचे, अयोग्य मारे गये | बचे हुए 
अमीचा पहलेवालों से कुछ भिन्न प्रक्रार के थे । इनमें भी वही संघर्ष चला । मरते- 
बचते, परिस्थिति के अनुसार आकारःप्रकार बदलते-बदलते मछली मेंढ़क, साँप, पक्षी, 
गाय, बेल, बन्दर, बनमानुस और मनुष्य की उत्पत्ति हुई । 


“सुब प्राणियों का एक ही तत्त्व से बनना, सबमें जीवन ओर संतति-घारण 
करनेवाले समान अवयवों का होना सिद्ध करता है कि सब एक हो मूलयंत्र के उसी 
प्रकार सुधरे रूप हैं, जिस प्रकार आरम्भ की साइकिल भद्दे ढंग को थी, उसमें 
सुधार होते-होते आज की साइकिल बन गयो । अबतक की सभी साइकिलों को 
एक कतार में रखें तो पता लगेगा कि एक के ही ये सब सुधरे रूप हैं। इसी 
प्रकार सभी प्राणी अमीवा के सुधरे रूप हैं जेसे तोन पहिये और दो पहिये की मोटर 
दो बस्तुएँ नहीं, वेसे हो बिना पेर का साँप ओर सैकड़ों पेरोंवाला कनखजूरा कोई दो 
वस्तु नहीं । पहले का सुबरा हुआ रूप ही दूसरा है। पहले सादी, फिर संकोणं; पहले 
बिना हड्टोवाली, फिर हड्डोवाली, पहले जोड़ोंबाली, फिरसपाट रचना का क्रम यांत्रिक 
ही है । जमीन खोदने से भी यहो क्रम मिळता है। सादी रचनावाले नोचे को तहों 
में और क्लिष्ट रचनावाले, हड्डोवाले ऊपर को तहों में मिलते हैं। मनुष्प-गर्भ पहले 
अमीवा की तरह एक कोष्टवाला, फिर मछली के आकार का, फिर क्रमशः मण्डूक, 
सपं एवं पक्षो के आकार का होता है । फिर बन्दर को शकू का होकर मनुष्य हाता 
हे। इस तरह भूगोल के प्राणियों की शरीर-रचना, यत्र-तत्र प्राप्त हड्डियों को रचना 
तथा विभिन्न देशों में स्थित प्राणियों की शरीररचना की तुलना करने पर यही प्रतोत 
होता है कि सब एक ही मौलिक यंत्र के परिशोधित एवं परिवधित स्वरूप हैं। कई 
स्त्रियों के चार या आए स्तन होते हैं । कई मनुष्यों को पूछ होती है। इससे मालूम 
होता है कि मनुष्य भी उन योतियों से होकर आया है जिनमें अधिक स्तन एवं पूछ 
होते हैं। कान न हिला सकने और आँत उतरने को बीमारी से प्रतीत होता है कि 
मनुष्य के ये अंग शक्तिहीन हो गये । कहीं एक ही प्राणी में इन दो प्रकार के प्राणियों- 
जैसे अंग पाये जाते हैं। चमगादड, उड़ती गिळहरी लुप्त कड़ियों के उत्तम निदशंक 
और विकास के प्रमाण हैं । 

इस सम्बन्ध में कहना यह है कि यन्त्रों का विकास जेसे किसी चेतन को 
बद्धि का परिणाम है, वेसे ही विश्‍व का विकाश किसी चेतन ईश्वर से ही सम्भव है । 
भले ही साइकिलें एक ही यंत्र के विकास हों, फिर भी मोटर, रेल, वायुयान तथा 
कारखानों के यन्त्र सभी साइकिल के हो विकास नहीं। इसी तरह सांपों के अवान्तर 
भेद साँपों के बिकास भले ही हों, पर कनखूजरा, बड़ी गिजाया और छोटो गिजायी 
आदि का स्वतंत्र ही अस्तित्व क्यों न माना जाय? निराकार जीव कर्मवश 
विभिन्न योनियों से होता हुआ मनुष्ययोनि में आया, इसमें कोई मतभेद नहीं । किन्तु 
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३५६ विचार-पीयूष । आधुनिक वादं 


अमुक जीवित देह से ही सत्र प्रकार के जीवित देह बने, यह कल्पना सवथा निरा- 
धार है। - 

कहा जाता है कि संपूण संसार परिवतंन का फल है। किन्तु परिवर्तन या 
गति जड़ पदार्थ का स्वाभाविक धमं नहीं हो सकती | व्यवहार में देखते हैं कि घड़ी 
में गति का परिवर्तन घड़ी का स्वाभाविक धमं नहीं, बंदूक द्वारा चळनेवाली 
गोलो की गति स्वाभाविक नहीं है, घड़ी और गोली पहले गतिहीन थीं, अन्त में 
भी गतिहीन होनेवाली हैं। बीच में किसी चेतन द्वारा ही उनमें गति मिलती है। 
इसी तरह संसार में तेज, जल, किरण, वायु आदि सभी पदार्थो में गति या परिवर्तन 
किसी चेतन से ही मिलना चाहिए । घड़ी ओर गोली की गति के तुल्य ही संसार 
की गति भी न पहले थी, न अन्त में रहेंगी। उसे गति देनेवाला चेतन ईश्वर ही है। 


= 


साइन्स एण्ड रिलीजन' में प्रसिद्ध विद्वान डॉ० जे० एम० परेमिग का कहना 
है कि “साइन्स के स्वाध्याय से हमें इस प्राकृतिक जगत्‌ में तरक्की व योजना, धारणा 
और विचार दिखलायी पड़ते हैं । ये बातें इत्तिफाक़ से अचानक नहीं आ गयीं । ये 
विचार चतन्य की सूचना देते हैं । यह संसार बिना विचारवान्‌ के कभी नहीं बन 
सकता । महुषि व्यास ने भी उपनिषदों के आधार पर शारीरक-सूत्र में कहा ही है 
कि जड़ प्रकृति में ईक्षण नहीं बन सकता, किन्तु यह संसार इक्षणपूर्वक ही हो सकता 
है: ईक्षतेर्नाशब्दम्‌ । (ब्रह्मसूत्र, १.१.५ ) 
कुछ विकासवादियों को कल्पना है कि “पृथ्वी पर गिरनेवाली तारकाओं 
द्वारा जीवन का बीज हमारे यहां पहुँचा ।” किन्तु इसमें शंका यह होती है कि 
या भ्रोटोप्लाज्म में इतनी शक्ति है कि तारिकाओं से पृथ्वी पर पहुँचने तक उनमें 
जीवन अवशिष्ट रह पाता होगा ? दूसरी कल्पना यह है कि 'असंख्य वर्षों के पहले 
अनुकूछ स्थिति पाने पर जीवन का एकदम प्रादुर्भाव हुआ ।' किन्तु इस पर विकास- 
वादी Ee कहते हैं कि जीवन का आरम्भ कब हुआ, कंसे हुआ, इसपर वैज्ञानिकों 
क झुछ नही नहीं । इससे स्पष्ट है कि 'चेतन्य केसे आता है? यह वेज्ञा- 
र A उनका विश्‍वास है कि 'वह है प्राकृतिक' ;क्योंकि उनके 


ही है। प्रोटोप्लाज्म, जो शहद की भाँति तरल पदार्थ 
है, हाइड्रोजन, नाइट्रोजन, फास्फोरस [र 
वही मलिक अ आदि बारह भौतिक पदार्थों से बना है जो 


- कट्रौन' के न्यूनाधिक मेल से बनते हैं। इलेक्ट्रोन 
कह का है।यह खां गु मोहि 
के तुल्य नित्य प्रतीत होने पर भी तर पदार्थ दीपज्योति अथवा पानी के भवर 


Me .ः प्रतिक्षण बदलनेवाली व्य्रक्तियाँ ही हैं। नये-नये 
ह `` अधर्माणु मिलते हैं, पुराने अछा होते रहते हैं । यह धारा निरन्तर ss रहती है 
| हः _ इसलिए ज्ञान एवं च्ेतन्य का सिलसिला | 


ला नहीं टूटता । 
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नवीन विज्ञान के अनुसार प्रत्येक परमाणु कई इलेक्ट्रोनों से बना होता हैत 
इलक्ट्रोन एक .दूसरे से चिपकते नहीं, प्रत्यृत दूर-दूर रहते हें। जिस प्रकार तारका- 
समूह्‌ दूर-दूर रहकर भी एक तारापिण्ड या 'सौर-जगत्‌' कहलाता है, उसी प्रकार अनेक 
इलेकट्रानों से बना हुआ 'एटम' भी है। इसी एटम से उपर्युक्त बारह पदार्थे बनते हैं। 
इन्हीं बारह पदार्थो से ज्ञान, चेतन्य या आत्मा बना है। अतः वह भी परिवर्तेशील 
है । वैज्ञानिकों के अनुसार परमाणुओं की गति प्रति सेकेण्ड एक लाख मील है। यहाँ 
विचारणीय बात यह है कि जुदा-जुदा रहकर इतने वेग से चलनेवाले परमाणु किस 
प्रकार अपना ज्ञान दूसरे परमाणु में डालते हुं अथवा किस प्रकार ज्ञान एक परमाण 
से उड़कर दूसरे परमाणु में जाता है ओर चेतन्य स्थिर रहता है ? बीसों वर्ष पढ़ाने 
पर भी विद्यार्थी भूल जाता है, पर बिना किसी साधन के दूर-दूर स्थित परमाणु इतने 
वेग से दौड़ते हुए अपना ज्ञान दूसरे में फेंक्रकर चले जाते हैं ओर दूसरे उस ज्ञान को 
ले लेते हैं, यह कितनी आश्चर्थजनक ओर असंगत बात है ? 
दिसम्बर सन्‌ १९२३ के 'चिल्ड्रेन्स न्यूज” पत्र में प्रो० रिचर्ड की 'थर्टी इयसं 
आफ साइकिकल रिसचं' नामक पुस्तक का विज्ञापन छपा है। उसी पुस्तक का 
एक उद्धरण है कि 'पचास वर्ष पूर्वं भौतिक-विज्ञान का यही रुख था कि जो बात 
भौतिक-विज्ञान से सिद्ध न हो, उसका अस्तित्व ही नहीं, वह ढोंग है । किन्तु आज 
ऐसे भी प्रमाण मिल रहे हैं कि भौतिक्र-विज्ञान की पहुँच के बाहर भी पदार्थों का 
अस्तित्व है । ऐसे पदार्थो को 'साइकिकल' कहते हैं। यह शब्द जीव के लिए व्यवहृत 


' होता है। जीवात्मा को अव कोई भी भौतिक नहीं कहता । डाविन के सुपुत्र प्रो० 


जाजं डाविन ने १६ अगस्त, सन्‌ १९०५ को दक्षिण अफ्रीका में '्रिटिश असोशियेशन' 
के प्रधान की हैसियत से कहा हैं कि 'जीवन का रहस्य अब भी उतना 
ही गूढ़ है जितना कि पहले था।' प्रो० गेडिस कहते हैं कि 'कुछ प्रामाणिक विज्ञान- 
वेत्ता, जो जीव के एक लोक से दूसरे लोक में आगमन को कल्पना को संतोषजनक 
मानते हैं, ऐसा भी मानते हैं कि जीव प्रकृति को भाँति अचादि है।' दूसरे 
एक विद्वान्‌ का कहना है कि “चेतन के प्रभाव के बिना जड़ पदार्थों में चेतना आ ही 
नहीं सकती ।” विज्ञान का यह नियम पृथ्वी के आकर्षण-न्षियम के समान अटल 
प्रतीत होता है । जबसे मनोविज्ञान, मस्तिष्कशास्त्र एवं आत्मविद्या का अन्वेषण हुआ, 
तबसे जीवसम्बन्धी सभी शंकाएं निवृत्त हो गयीं ।” | 
मनोविज्ञान के एक विद्वान का कहना है कि 'किसी भी जीवन-कार्य को संगति 
भौतिक नियमों से स्पष्ट नहीं होती । आँसू या पसीना निकलने के नियमों 
का भी स्पष्टीकरण अभीतक नहीं हो सका ।' मस्तिष्कशास्त्र के जन्मदाता “गाल 
का कहना है कि 'मेरी राय में एक ही निरवयव वस्तु है, जो देखती और सुनती- 
स्पशे करती है; प्रेम, बिचार एवं स्मरण करती है, पर अपना काय करने के लिए 














ताका बहू बर्थ नहीं कि एक प्रकार के 
हक हो प्राणी से हू 
हुए हैं। आदिम मत्स्य ही सपंणशील सरे प्रकार के प्राणी विकसित 
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वह मस्तिष्क में अनेक भौतिक साधन चाहती है।' इससे वेदान्त के दरष्टा, सटा, 
श्रोता, घ्राता आत्मा का ही वर्णन मिलता-जुलता है । आत्मविद्या के प्रसिद्ध पण्डित 
सर ऑलिवर लाज लिखते हैं किं एकबार आप इस बात को देखें कि अन्तःकरण 
बड़ी वस्तु है। वह इस मशीन ( शरीर ) से बाहर की वस्तु है। ऐसा नहीं कि जव 
शरीर चष्ट होंता है, तब वह अपना अस्तित्व खो देती है। हम जितने दिनों तक पृथ्बी 
पर रहते हैं, उतने ही दिनों के लिए हमारा अस्तित्व परिमित नहीं । हम रिना शरीर 
के भी रह सकते हैं । हमारा अस्तित्व बचा ही रहेगा । में ऐसा क्यों कहता हुं? इस- 
लिए कि ये सब बातें विज्ञान के आधार पर स्थित हें। बहुतों ने अभी इसका अनुभव 
नहीं किया, पर यदि कोई तीस-चालीस वर्ष तक अपनी आयु इस विषय में लगाये, तभी 
वह यह कह सकने का अधिकारी होगा कि अब मैं किसी स्थिति में पहुँचा हूँ । इन 
बातों से ज्ञात होगा कि जीव का स्वतन्त्र अस्तित्व विज्ञानसम्मत है । अब ईश्वर- 
नियंत्रित प्रकृति से विकास उसी प्रकार मान्य है जिस प्रकार कली से फूछ का विकास 
होता है। जैसे कली से फूछ ही होगा, भ्रमर नहीं, बीज से वृक्ष ही होगा, मूग नहीं, 
वेसे ही ईस्वरीय नियमानुसार पदार्थो का विकास होगा । यह टी० एच० हक्सले के 
'एनीवरसरी ऐड्रेस' के इन वाक्यों से स्पष्ट है कि प्रत्येक पशु ओर वनस्पति की सभो 
जातियों में' कुछ विशेष प्राणी ऐसे होते हैं, जिनको में 'स्थिर आक्ृति' नाम देता हूँ 
उनमें सृष्टि से लेकर अबतक कोई विकास नहीं हुआ । 


मद्रास हाईकोर्ट के जज टी० एल० स्ट्रेज का कहना है कि “जल-कृमियों में 

बहुत प्रकार के भिन्न-भिन्न रूपवाले जीव-जन्तु प्रतिदिन उत्पन्न होते हैं। इनके लिए . 
यह आवश्यक नहीं कि वे एक दूसरे से विक्त होकर उत्पन्न होते हों, प्रत्युत वे तो एक 
दूसरे से अपेक्षारहित होकर एक ही समय में अलग-अलग आकार के साथ उत्पन्न होते 
ई क क्रम-विकासका स्पष्टतया खण्डन हो जाता है। अनुभव भी यही है कि सिर 
छ जमने से जुएं साक्षात्‌ उत्पन्न होती हैं। वे अनेक अन्य देह धारण करने के 
बाद जुएं नहीं बनतीं। खाट का खटमल मलिनता से ज्यों-का-त्यों उत्पन्न होता है। 
i संसार के समस्त देशों में एक ही आकार के उत्पन्न होते है ।” इस घट- 
चक्कर ss रक शारो का 

वर्‌ द्वारा चन्द्र-सयं हे 
बनते हें, उसीसे स्वतन्त्र अन्य शरीर भी बन सकते हैं i Fo ला 


ms इसीलिए एक आधुनिक अपनी ' {फ जुआलोजी' 
ल त bd प्रिसिपल्स ऑफ जुआलोजी' ( प्राणिविज्ञान के 


णयों में पृथ्वी पर उत्पन्न, बिना हड्डी के जन्तुओं 
मनुष्यादि हड्डीवाले प्राणियोंमें एक समान ही उन्नति देखी जाती है, किन्तु इस का 


प्राणियों का पूर्वज नहीं ओर न मनुष्य ही अन्य 





a , _ 
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स्तनघारियों से विकसित हुआ है। प्राणियों की श्वृंखला किसी अभौतिक तत्त्व से 
सम्बन्ध रखती है। जिसने पृथ्वी पर अनेक प्रकार के प्राणियों की सृष्टि करके अन्त 
में मनुष्य को बनाया है: 


ब्रह्मानलोकधिषणं मुदमाप देवः । ( श्रीमद्भागवत ११.९.२८ ) । 


इसके अतिरिक्त परमेश्वर का अस्तित्व मानने पर प्रकृति की स्वतंत्रता का कोई अर्थ 
ही नहीं रह जाता । फिर तो अनादिसिद्ध जीवों के शुभाशुभ कर्मों के अनुसार उनके 
सुख-दुःखादि फल-भोगार्थ ही देह का निर्माण अपेक्षित होता है। सुख-दुःख की न्यूनता- 
अधिकता देह को बनावट पर निर्भर है । इस दशा में जिन प्राणियों को उनके कर्मा- 
नुसार जेसा सुख-दुःख देना है, सीधे तदुपयोगी ही शरीर का निर्माण आवश्यक है। 
व्यर्थं असंख्य शरीरों में घुसा-फिराकर जीव को उस शरीर में लाना परमात्मा के लिए 
उचित नहीं । कर्मफलों को भुगतवाने के लिए यदि किसी अपराधी को तीन मास की 
कालकोठरी की सजा देनी है, तो पुलिस उस व्यक्ति को वर्णो इधर-डघर को हवालातों 
में भटकाती फिरे, यह न्याय नहीं | अतः ईश्वरं एवं जीव-तत्त्व मान लेते पर क्रम- 
विकास का कोई भी स्थान नहीं रह जाता । 


विकास-सिद्धान्त को मान्यता है कि 'चेतनकोष्ठ' से प्राणी बनता है। उन्हीं 
चेतनकोष्टरों से समस्त प्राणियों की रचना हुई। इन सब जीवित प्राणियों में तोन 
सामान्य बातें हैं : ( १) सब प्राणियों के शरीर एक ही सरळ पदार्थो से बने है । पशु- 
पक्षियों के शारीरिक तत्त्वों में कोई अन्तर नहीं । ( २ ) सब प्राणी अपनी क्षीण शक्ति 
फिर से प्राप्त कर लेते हैं। प्रतिदिन काम करके श्रान्त होते हैं, विश्राम के अनन्तर पुनः 
ताजे हो जाते हैं। { ३) यंत्रों की भाँति सुधरते-सुधरते एक शरीर से अन्य शरीरवाले 
होते हैं। सब प्राणियों के आठ स्थान होते हैं: ( १ ) पोषण--बाहर से पदार्थ लेना, 
पचाना और सारे शरीर में पहुंचाना, ( २) इवासोच्छवास, ( ३ ) मंळत्याग, ( ४) 
रक्तप्रसार, ( ५ ) प्रेरणा, ( ६ ) आधारस्थान ( जिससे शरोर सधा रहता है ), ( ७) 
ज्ञानतन्तु ( जिससे समस्त शरीर का हाल मालूम होता है) ओर (८) प्रसव। इस तरह 
सब प्राणियों के तत्त्व एक-से हैं और आठ स्थान भी एक-से होते हें। किन्तु ये सब 
बातें भारत के लिए कोई नयी खोज नहीं है । यहाँ एक गंवार भी जानता है कि पंच 
रचित यह अधस शारीरा । जो जीते, खाते, काम करते तथा संतति उत्पन्न करते हैं, 
उनमें आठ संस्थान होने ही चाहिए । कया कोई ऐसा भी मूर्खे होगा जो समझेगा कि 


'भोजन किया जायगा और मल त्याग न किया जायगा' ? नाले के पाती की तरह . 


रक्त का बहना, संतति उत्पन्न करना सभी दुनिया को अवगत है। हाँ, विचारणोय 
थह है कि जिस प्रकार यन्त्र धीरे-धीरे सुधरता है, क्या उसी प्रकार प्राणी ओर से 


ओर हो जाता है ? वस्तुतः यन्त्र मनुष्य की परिमित बुद्धि से बनता है, उसमें अनुभव 
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के आधार पर कुशलता होती है , इसलिए आरंभिक और अन्तिम रूप में अन्तर र पड़ 
सकता है। किन्तु सर्वज्ञ परमेश्वर की बुद्धि की रचना मनुष्यबुद्धि जसी नह हो 
सकती । ॒ ! ०3; 


प्राणियों के कमफल-भोगार्थ परमेश्वर तदुचित देह बनाते हैं। जिसके जसे 

कम, उसे वेसा ही सुख-दुःख भोगना पड़ता है। उसके लिए उसी प्रकार की देह 
निर्माण आवश्यक है | शरीर का बनाना यदि स्वतंत्र प्रकृति या जीव के अधीन माना 
जाय तो यंत्र का इष्टान्त ठीक हो सकता है। पर यहाँ तो कर्मानुसार शरीर प्रदान 
करनेवाला ईहवर है, अतः यंत्र का हृष्टान्त व्यर्थं है। विकासवादी का कहना है कि 
वैज्ञानिकों ने अञ्जतक कोई ऐसी रीति आविष्कृत नहीं को, जिससे इन परिवतँनों को 
वे परीक्षणों द्वारा सिद्ध कर सकें और न उनको अबतक यही ज्ञात हो सका कि इस 
प्रकार के परिवर्तन के नियम क्या हैं ? वेज्ञामिकों को परिवतंन के नियम मालूम 
नहीं । यह भी मालूम नहीं कि परिवतंन केसे होता है ? परिवतंन होते हुए भी किसी- 
ने देखा नहीं । अमुक प्राणी का अमुक प्राणी बन गया, इसे किसीने नहीं देखा । आज 
किसीको भी बन्दर से मनुष्य बनते नहीं देखा जाता और मनुष्य के बाद मनुष्य से 
दूसरा भी कोई प्राणी उत्पन्न होते नहीं दिखायी देता । ऐसी स्थिति में परिवतंन सिवा 
कल्पना के ओर कुछ भी सिद्ध नहीं होता । विज्ञान के प्रखर पण्डित भी यही कहते 
हें कि “जीव की श्रेणियों एवं जातियों की उत्पत्ति का रहस्य हमें ज्ञात नहीं ।” 
थामसनका कहना है कि “हम नहीं जानते कि पृथ्वी पर जीवधारी की उत्पत्ति कबसे 

हुई ?' दूसरा एक विद्वान्‌ भी कहता है कि “इस उजाड पृथ्वी पर प्राणी की उत्पत्ति 
कसे हुई, यह हम नहीं जानते ।' कुछ तीसरे लोग डाविन के ही शब्दों में स्वीकार 


करते हैं कि 'एक जाति से दूसरी उपजाति की भि मों के सम्बन्ध सें हम 
लोग कछ नह जानते ।” न्ता के नियमों के सम्बन्ध में हमः 





रक्त-परीक्षा के सिलसिले में विकासवादियों का वर्ग-विन्यास ग 
गया । पहले विकासवादी लोग “गिनी फाउल' को मुर्गी की किस्म स बा र 
अब रक्त की परीक्षा से वह शुतुरमुगे की जाति का मालम होता है। भालू को द्वान- 
जाति का बतलाया गया था, पर रुधिर-परीक्षा से वह 'सील' आदि की भाँति जरू- 
ह र हो रहा है। किसी जाति का रुघिर-कण गोल, किसीका चपटा होता है | 
क्‍ रे le सिद्ध होता है कि प्रत्येक जाति का शरीर भिन्न प्रकार के रधिर-कणों से 
“2 ना होता है। रचना-शास्त्र के अनुसार रचना साम्य पर भी वर्ग का निर्णय किया 
४ FT । तदनुसार चमगादड़, हवेल, और गौ के नभचर, जलचर, भमिचर होने पर 
© अनुसार य छिया गया है। विकासवादी कहते हैं कि परिस्थितियों 
i 5 EE इय उत्पन्न होती हैं! पर यह ठीक नहीं। भाई-बहन समान परि- 
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स्थिति में होते हैं, बढ़ते हैं, पर बहन के दाढ़ी-मूछ नहीं होती, भाई को होती है। - 
हाथी के मुख में बड़े दाँत होते हैं, हथिनो के नहीं। मयूर-मयूरी, मुर्गा-मुर्गी समान 
परिस्थितियों में होते हैं। फिर भी नर को सुन्दर पंख ओर कलंगी होती हैं, मादा को 
नहीं । अमीवा में कोन स्त्री है, कौन पुरुष इसका निर्णय कसे होगा ?। चर-मादा 
आदि का मेद केसे हुआ, इसका विकासवाद में कोई उत्तर नहीं है। कहा जाता है 
कि एक कोष्ठवाला दो कोषठ का हैड़ा बन गया; क्योंकि विकास-सिद्धान्तानुसार को 
सदेव दुगुने परिमाण में बढ़ता है। अर्थात्‌ एक के दो, दो के चार, चार के आठ होते 
हें । इसके अनुसार प्रत्येक उत्त रोत्तर योनियों को पूवं की अपेक्षा दुगुना, चोगुना, अठ- 
गुना ओर इस हृष्टि से अन्तिम विकसित मनुष्य को हाथी आदि से कई गुना बड़ा होना 
चाहिए । नरों में स्तन क्यों, घोड़े में स्तनं का अभाव बयों ? कर्मानुसार तो यह सारी 
व्यवस्था ठीक हो सकती है, पर केवळ विकास में कोई व्यवस्था ठीक नहीं बेठती । इसी 
तरह प्रत्येक जाति की नियत आयु का नियम देखा जाता है। मनुष्य की आयु सो वषं 
की होती है, पर उससे भी बलवान्‌, पशुओं की आयु बहुत कम होती है। इसका 
उत्तर विकासवाद में नहीं है । 


| आयुइ्शास्त्रयों के अनुसार कछुवा १२५ वर्ष जीता है और सपं १२० वषं । 

विकासवाद के अनुसार सपंणशीळ ही पक्षी बनते हैं, किन्तु पक्षियों में कबूतर ८ वषं 
ही जीता है। पक्षियों का विकास स्तनधारो है। उनमें शशक ८ वषं, कुत्ता, चौदह 
वर्ष, घोड़ा ३२ वषं, बन्दर २१ वषं और मनुष्य १०० वषं जीता है । वह जीवन-संग्राम 
में योग्य ही रह जाता है, उसीसे नवीन जातियों का प्रादुर्भाव होता है। पर यहाँ 
तो योग्यतम अधिक मृत्यु के पास पहुँच गये । 


पहली मशीन १२५-१२० वषंतक टिकी, पर सुधरी हुई ३८ वर्ष ही टिकी, 
यह क्‍यों ? यह भी देखा जाता है कि अभिनवतम मशीन बनने पर पुराची मशीनों का 
बनना बन्द हो जाता है, पर यहाँ तो मनुष्य का विकास हो जाते पर भी पुराचे 
कीड़ों, मकोड़ों के बनने में किचित्‌ भो कभी नहीं आयी। तितलियों की-सी कारीगरी 
कोओं में नहीं, परन्तु विकासवाद में तितली और कनखजूरे कोए तथा साँप से बहुत 
पहले उत्पन्न हो गये थे। ऐसी स्थिति में सादी और क्लिप्ट-रचना का भी कोई मूल्य 
नहीं रहता । देखने में तोःस्पष्ट ही अस्थिवाले प्राणियों से वृक्षों की रचना कहीं 
अधिक क्लिष्ट है। विचित्र, पत्तों, पुष्पों, फलों को सुन्दरता, सरसता, मधुरता 
मस्थिवाले उष्ट्र में. कहाँ है ? > ७ 20 

आकृति-साम्य के कारण ही गोरिल्ला, शिपेज्ञी ओर बनमानुसों को डाबिच 
ने मनुष्य ही समझा था । यद्यपि घोड़ों, गधों को अल तुल्व है तो भी क्या वे दोतों 
एक ही हैं? यदि घोड़े, गधे एवं खच्चरों के पंजरों को देखा जाय तो उनमें एकता 

४६ 
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की आन्ति हो सकती है। परन्तु उनमें प्रसव-परंपरा न चलने से उन्हें एक नहीं कहा 
जा सकता |: लुप्त जन्तुशास्त्रः के अनुसार घोड़े के आदिपूवज' का' पता अबतक 
नहीं' लेगा । अमेरिका: की'खुदाई/ से मिळे! विभिन्न:समयों के विभिन्न भांति के 
अस्थिपंजरों को मिलाकर यह दिखेलाने की! कोशिश की गयी कि! वेःसव घोड़े के पवे 
उसके विकास की कड़ियाँ हैं।!-हक्सले ने इसे महत्त्व दिया है, परन्तु संर'जे० डब्लू 
ड संन ने अपनी 'माडंनं आइडिया आफ:इवोल्यूशन'' नामक, पुस्तक में कहा है कि 
“अमेरिका और यूरोप के इन जंन्तुओं में जिन्हें घोड़े का पूर्वज कहा जाता है, परस्पर 
कुछ भी सम्बन्ध नहीं है । थोड़े में तुणाहारी'जन्तुओं से पाँच बातें विलक्षण हूँ : १. 
नोचे ऊपर दोत्तों तरफ दाँत, ' २. प्रसव के समय घोड़ी की जीभ गिरना, ३. घीड़े के 
अगले पेरों की'गांठों में पेरों का निशान होना, ४, नर को स्तन न होना और ५. खुर 
को जगह टाप होता। ` (° he IF Fir FS IF te ह LO tO 

इसी तरह 'जोन्स वोसन' ने नवम्बर सन्‌ १९२२ ई० के “न्यू एज' पत्र में लिखा 
है: “ब्रिटिश म्यूजियम का अध्यक्ष कहता है कि इस म्यूजियम में एक कण भी ऐसा 
नहीं, जो यह सिद्ध कर सके कि जातियों में परिवतंन हुआ है ।” भूमि की आयु का 
ठीक ज्ञान आधुनिक-विज्ञान को नहीं फिर भूमि के तहों, एवं उनमें पाषाणीभूत प्राणियों 
कोआयुका ज्ञॉन केसे हो सकता हैं? जंब मनुष्य कों पदा हुए कितने दिन हुए, इसका 
भी ज्ञानं नहीं, फिर समस्त कंड़ियों की संख्या मिलाकर पृथ्व्री की आयु के साथ मेल: 
जोल बठानेका उनके पासं कौनसा साधन है! ? शास्त्रीय हृष्टि से देखा जाय तो 'जायते, 


अस्ति, बंघ॑तें, विपरिणमते) अपक्षीयते! विनध्यति' के अनुसार हासं-विकास का चक्र 
IF IPpie Fibs ffs 5 तीगछ ws BF 


ही प्रामाणिक हैँ, ४४०7: 


विकासवाद का कहना है कि 'भीमकाय प्राणी भी अमीवा के । विकास थे । 
परिस्थिति प्रतिकूल होने सें वे सब नष हो गये ।' परन्तु: इस' तरहःतोः स सिद्धांत 
oi ही।ठहरेगा। “विशालकाय चष्ट हो गये; अल्पकाय जीवित हैं | दीघ॑जीवी कछ्वे 
७ ्रीवी|कननेखज्रे को जन्म दिया--यह यंत्रों का सुधार है! या! बिगाड़ ? कर्मों के 
भनुसारुततो, पहंःसब व्यवस्था बठ, जाती; है, अन्यथा 'नहीं!।/इसः विषयः का विस्तार 
“माक्सवाद/ओरूराम॑राज्य/ में देखिये! 7 ३.१. ८०१ गए 5 
de i क सेप में विकासवाद की सक्षि संमीक्षा प्रस्तुत की गयी | 
nga - निम यह'ठीक है'कि भारतमाता की सक्रिय भक्ति होनी 
oe सवतं रता! कोरक्षा-होनी' चाहिए और अबी उसकी अखण्डता के 
ज य चत भयास होना चाहिए। आक्रमणकारियों दवारा किसीकालण्ड में किसी 
जाए पह कहता हर ने (र सी वह कभी उनका नहीं. हो सकता | 5. 
/ 7 दिन रह ताम वेदों के. सिन्के सकार स्थान में हक र हो ने 
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मा है। काबिकोपुराण, पेरतसत, मेदिलीकोश आदि में हल सम आता है - 


और वह सवसंग्राहक भी- है।- (आये: आदि चाम व्र्याकरण के अनुसार सबंग्राहक-चहीं 
हो सकते । .विभिन्न-वर्ण: एवं आश्रमों तथा अन्य-छोगों:का-भी संग्रहःनइसमें हो जाता 
है। यह सब अवादि वेदादि-शास्त्रों के अनुसार ही. सिद्ध होत है, विकास-क्रम के 
अनुसार तो ब्राह्मणादि वणो एवं आश्रमों-की सिद्धि की आशय दुराशा हो है। 


- = ऽ एकं -सह्विप्राःब्रहुधा + वदन्तिः ( त° सं०=१.६४.४६) -का-यह अर्थ. नहीं कि 
“सभी मतवादियों द्वारा स्त्रीकृतः तत्रः एकऽही- हैं, प्रत्येक केः रिए-अपत्तीऽविशिष्ट 
आध्यात्मिक प्रकृतिः के अनुकूल आध्यात्मिक :मोजन-चुचने-काः सत्रात हैं: (पृ९-९९);। 
क्योंकि -उपतिषदों में-शून्यवाद.आदिः अवेदिक-मत्तों:का: समारोह के:साथ ण्डरत:किय्रा 
गथा हैम कथससतः सज्जापेत (:वृहृदारण्य ोपत्तिषद्‌ःः)=। :कित्तु=उक्तः वचन-:का .यह 
अर्थ हैःकि वेद-शास्त्रसम्मत-शिव,-विष्णु, शक्ति, गणेश; सूर्य मित्र, वरुण: अ(किरूपों सेः 
एक स्वप्रकाश ब्रह्म,ही स्त्र पुज्य होता.है.। “जितत दृष्टिकोण हैं,-उत्तने माय. (-पूः० 
१००.) भले ही-हो; परन्तु -वे-ग्राह्य मागः नहीं-हैं-।: तभीः तो -नात्यः-पन्या-विहयते 
प्रभाग - वा० सं०:३१.१८:) इस बेदमंत्र की:संगति लूगेगी ।-सास्त्रसम्मत -माया मे 
ही:रुचि का भी आदर क्रिया;जात्रा हैः स्वतुंज-रुचि:का नहीं +जमतएव्ग बेद:- स्मृति: 
सदाचारः-स्वस्य र प्रियसात्सनः इस अनुस्मृतिः (२.१२) <में:कहा ग्रया-है-जक शति 
. के:अनुकूल: स्मृति एव श्रुति-स्मृति:के -अनुकूछ-सदाचार :ज्था:श्रुत्ति-स्मृति-सदाज्यर के 
. अतुसार हो स्वरुचि-सी आदरणीय, है; >श्रुतिविरुद्ध स्मृति, श्ुतिःस्मृतिविर्द्धः सदाचार्‌ 
श्रुति-स्मृति-सदाचूरविरुद्ध स्व्रुचि:सवंधा व्याज़्य:हो.होती है.। ; -: 5 +5 5 


ˆ ~ आपका यह केहना कि “यहूदी, ईसाई, मुसलमान आदि में एक घेम एक पुस्तक 
एंक इ्रःकी मान्येताभूलंतापूणं है” (पुं० १०१) अंसंगत हैं? क्योंकि किसी भौःधमं 
में ऐसा विचार स्वाभाविक ही हैः) वेदिक-धर्म में भी ईरवरुं ऐके हीं मान्य है, उसको 
मुख्य पुस्तक वेदिकों में मोन्य है, मन्त्र और ब्राह्मण उसके विभाग हैं। स्मृतिं इतिहास, 
पुराण, तन्त्रे, आगम संब वेकनुंसारी,” वेद्याख्यामात्र हैं । वेदोक्तघमं एक चर्स ही 
वैदिकों कों मान्य है 'संभीं वणश्रिम-भंमे उसी एक के प्रमेद हैं। अन्य धर्मों से eo 
गुता, बद्व, णो अलग चर्तुं और अपनेःधम में निष्ठा अलग वस्तु) यदि सभो 
धमे एंक ही हैं, तो फिर वर्या ईसाईघम, इस्लाम घम स्वीकारकर लेगे ? यदि नहीं 


तब तो यह मान्य है. कि किसी एक धमे में जेखण्डनष्ठा हों कल्याण फा हेतु हैं, दुर 
“eS `= SS FE BS NESS IF RT rs 
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` ` आजकल सहिष्णुता एवं.उदारता के त्ताम पर ही हिस. कांग्रेसी राष्ट्हित 


को अिदान करता हैं। आप राष्ट्रियता के नाम परे अपने वर्मशस्त्र, चर्णव्यवस्था को 
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तिलाजजछि देने को प्रस्तुत हैं। कांग्रेसी को अपने आपको “हिन्दू' कहने में रज्ञा लगती 

है तो आपको ब्राह्मण कहने और अपने वेद-शास्त्रादि पुस्तकों का प्रामाण्य मानने 

में लज्जा प्रतीत होती है ! क्या भगवान्‌ मनु भी असहिष्णुता एवं द्वेष या घृणा के 

कारण वेदनिन्दक को 'नास्तिक' कहते हैं नास्तिको वेदनिन्दकः (मनु० २.११ ) । 

या वेदबाह्याः स्मृतयो याश्‍इच काइच कुद्ष्टयः । 

सर्वास्ता निष्फलाः प्रेत्य तमोनिष्ठा हि ताः स्मृताः ॥ ( मनु० १२.९५ ) 

` ऐसी अनेक स्मृतियों, वेदबाह्य स्मृतियों को वे निष्फल एवं तमोनिष्ठ कहते 

हें। यह द्वेष नहीं, घृणा नहीं, किन्तु वस्तुस्थिति है। रूपादि के संबंध में चक्षुरादि 

के तुल्य अतीन्द्रिय धमं-ब्रह्म के संबंध में अपौरुषेय वेद ही, पुरुषाश्चित भ्रम-प्रमाद- 

विप्ररिप्सा-करणापाटवादि दोषों से शून्य होने से, परम प्रमाण है। प्रत्यक्षानुमान 

से या स्वतंत्र मानवबुद्धि से धर्म-ब्रह्म के सम्बन्ध में कोई भी निर्णय तात्त्विक या 

विश्वसनीय नहीं हो सकता । असहिष्णुता जेनों-बोद्धों के तथा उनके परस्पर दिगंबर, 

इवेताम्बर, हीनयान, महायान लोगों में कुछ कम नहीं । द्रेत, अद्वेत, शेव, वेऽणव, 

आदि की भी असहिष्णुता उनके ग्रन्थों एवं व्यवहारो से स्पष्ट विदित है। ऐसी असहिष्णुता 

एवं द्वेष-घुणा आदि जहाँ भी हैं, वे निन्द्य हैं, त्पाज्य हूं । यह अविवेक, अज्ञान का हो 

परिणाम है | आप कहेंगे : 'यह सब पार्चात्त्य देशों का प्रभाव हम लोगों पर पड़ा है', 

परन्तु यह कहना असंगत है; .क्योंकि शेव-वेष्णव, द्वेत-अद्वेत आदि बहुत पुराने 

सिद्धान्त हें । जेन, बोद्धमत भी ईसा, मोहम्मद आदि से बहुत पुराने हैं। आप लिखते 

हैं : इन्हीं संकीणेताओं के कारण भले सिखों का आविर्भाव हिन्दुत्व की रक्षा के लिए 

ही हुआ। है” ( पु० १०० )। तथापि आज सिख-हिन्दू-संघषं भी हिन्द्‌-मुस्लिम-संघषं 

- के तुल्य ही वृद्धिगत हुआ है। यदि कहीं सिखस्तान बन गया तो वह भी पाकिस्तान 

से कम खतरनाक न होगा। आपके ही छब्दों में “आज कुछ सिख, जेन, लिगायत, 

आयंसमाजी अपनेको हिन्दुओं से पृथक्‌ घोषित करते हैं कुछ तो अलग सिखराज बनाने 

के लिए अलग मुस्लिम-राज्य अर्थात्‌ पाकिस्तान का औचित्य सिद्ध करने का प्रयत्न 

करने छगे हं। पाकिस्तान की सहानुभूति एवं सहायता भी चाहने लगे हैं” (पृ० १०२)। 

` परन्तु यह सब अज्ञानमूलक हैं, ईसाई-मुस्लिमप्रभाव नहीं । इतना ही क्यों? भार- 

लीय मुसलमानों में जितनी घर्मान्धता है, उतनी अरब के मुसलमानों में नहीं है। 

अफगानिस्तान, ईरान, तथा अरब के मुसलमान हिन्दुस्तान के मित्र हैं, परन्तु भारत 
एवं पाकिस्तान के र नहीं। यह संकीणंता धमंभूछक नहीं, स्वार्थमलक हैं । सर्वत्र ही 

| राणा में अपने घमं में निष्ठ होने पर भी अन्यन्न घृणा एवं द्रेष नहीं होता । . 
अ J Et वेषणवों, जेनों और बौढ़ों में सवत्र मिलेंगे । 

अ 5 उन्‍हें कहना हैं कि धर्म-विश्वास के सिद्धान्त में लचीकापन होना 

ह > कम अच्छा है। परन्तु उन समझना चाहिए कि सिंद्धान्तों में छब्वीकापन भी द 
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मनोवृत्ति है । आम तीर पर काम-क्रोधादि दुगुः'णों से भी ऐसे लोग समझौता कर लेते 
हं । समझौते के कारण ऐसे लोग दुगू'णों को भी प्रश्नय देते हैं। जैसे अपनी “मातृभूमि 
एवं अपना देश सौदे की वस्तु नहीं” ( पृ० ९१ ), वेसे ही घमं एवं शास्त्र भी सौदे की 
वस्तु नहीं । 

थे शेवाः समुपासते शिव इति ब्रह्मेति वेदान्तिनो 

बोद्धा बुद्ध इति प्रमाणपटवः कर्तेति नेयायायिकाः | 

अहेन्तित्यय जेनशासनरताः कर्मेति मीमांसकाः 

सोऽयं वो विदधातु वाञ्छितफलं त्रेलोकनायो हरिः ॥ 


(म०्ना०१) 


इस इलोक में विभिन्न स्तरों का स्वरेकय नहीं, किन्तु श्रीहरि में ही सबका 
समावेश किया गया है । अर्थात्‌ जिसकी शेव शिवरूप से, वेदान्ती ब्रह्मरूप से, बोद्ध 
क्षणिकविज्ञान रूप से, नेयायिक विश्वकर्ता एवं जेन अहंत्‌ रूप से और मीमांसक कर्मरूप 
से उपासना करते हैं, बह त्रेलोक्यनाथ भगवान्‌ श्रीहरि आप लोगों की वांछा पूरी करें | 
स्वरेक्य तो तब समझा जाय जब ऐसा ही जेन एवं बोद्ध आदि भी मानें, पर उन 
लोगों के यहाँ तो विइवकर्ता किसी ईश्वर को मानना मूखंता के अनेक लक्षणों में एक 
है। हे र कि अद्वेतियों के निविशेष ब्रह्म को ही वेष्णव लोग त्रेछोक्यनाथ हरि नहीं 
मानते | | 
त्रयी सांख्यं योगः पशुपतिमतं वेष्णवमिति प्रभिन्ते प्रस्थाने परमिदमदः पथ्यमिति च । 
रुचीनां वेचिश्प्रादृजुकुटिलनानापथजुषां नुणामेको गम्यस्त्वमसि पयसामणंव. इव ॥ 
( महिम्नःस्तोन्न, ८ ) 
इस इलोक का भी आप द्वारा वणित अर्थ अशुद्ध है। कारण “वेद, सांख्य, 
योग, शेव, वेष्णव के विश्वासों में वही श्रेष्ठ है या पूर्ण है” इस अंश की इलोक के 
अक्षरों के साथ कोई भी संगति नहीं । इलोक का शुद्ध अर्थ यह है : हे 
जेसे विभिन्न ऋजु-कुटिलगामिनी नदियों के जलों का गन्तव्य स्थान समुद्र ही है, 
वेसे ही वेद ( त्रयी .), सांख्य, योग, पाशुपत, वेष्णव इन प्रभिन्न प्रस्थानों द्वारा प्राप्य 
तत्त्व एक आप ही हैं। रुचियों की विचित्रता से यह उत्कष्ट है, यह पथ्य है, इस प्रकार 
ऋजु कुटिल नाना मार्गों के अनुसरण करनेवाले छोगों के लिए एक आप ही गम्य है । 
यहाँ भी शिवतत्त्व की ही सर्वोत्कृष्टता दिखलाते हुए उसीमें सबका सामंजस्य दिख- 
लाने का प्रयत्न किया गया है। क्या इस समन्वय को साम्प्रदायिक वेष्णव स्वीकार 
करेगा ? यदि नहीं तो स्वरेक्य केसा ? 
“दक्षिण के दार्शनिक सिद्धांतों के साम्राज्यवाद से उत्तर का कुचला जाना. 
( पृ० १०१ ) इसीलिए नहीं माना जाता कि दक्षिण के आचाय जिन दर्शनों के भाष्य- 
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कार हुए [ हैं, वे दर्शन उत्तर. के ही.हं, अथवा वेदादि-ास्त्र एवं तन्मूलक दंशन उत्तर- 
दक्षिण सभीके ही हैं.। परन्तु आप तो किसी भी पुरुष या ग्रन्थ या पुसतके को अपना 
. आदर्श या आधार मानते हो नहीं। तब आप कसे समन्वय करेंगे ? | 


आप शास्त्र एवं-घ्मे तिष्ठा; के-सम्बच्ध. में पन्‍्थगत विरोध की संकुचित भाव- 
नाओं' ( पृ० १०१.) की शिकायत करते हैं, तो कांग्रेसी आपकी सष्ट्रगत विरोध की 
संकुचित भावनाओं. की :शिकायत्त करते- हैं.। “गंगा,= कावेरी,- हिमालय, अमर- 
नाथ, रामेस्वरम्‌' ( पु०-१०२ )-की-मान्यता भी शास्त्रों पर तिभंर है। जो भौतिक- 


वादी है, धर्म एवं शास्त्र का सम्मान नहीं करता उसकी इष्टि में उपयुक्त स्थानों का ` 


कुछ भी महत्त्व नहीं । आप कहते हैं: “लोग अपने को हिन्दू कहने में छज्जा का अनु 
भव करने लगे हैं। इस प्रकार वह स्वणिम-ूत्र; जिसमें विविध आभागु क्त आध्यात्मिक 
मोती पिरोये हुए हैं, छिन्नं-भिन्न हो गया है, विभिन्न मत एवं अपने ही ताम पर गवं 
करने रगे” ( पु० १०२) यह सब इसीलिएं किः हिन्दुत्व एवं धमं के मूलभूत शास्त्रों 
का पठन-पाठने लुप्तप्राय हो गया | शास्त्रः-विइवोसं, धमं निष्ठा क्षीण हो गयी । आप- 
को भी तो किसी शास्त्रं को मान्यतां देने में लज्जा का अनुभव होता है! ब्राह्मण, 
हरिजन-मेद की उपेक्षा आपको भी उचित हीं प्रतीत होता है! "फिर किन्ही लोगों 
i भी उपेक्षा क्यों न हों? आखिर ब्राह्मण, क्षत्रियादि से भिन्न हिन्दुत्व 
क्या ! 


„„ , जहाँ शास्त्र एवं तदुक्त घमं गौण हो जाता है, शास्त्रानुगा बुद्धि लुप्त:हो- जाती 
द -स्वार्थपरधान व्यक्तियों को यदि अपने को अहिन्दू कहने यां प्रतिपादन करने 
(पूर १०४) लाभ दिखेगा, तो वे वसा क्यों न करेगे ? 'हिन्दृविरोधी प्रशासन में 
आ है eh हिन्दुओं का ही तो बाहुल्य हैं, फिर यह सब क्यों ? इसीलिए कि 
शास्त्रोक्त धर्म का मरार होने ब 
वाही ताई मसलन जाद अपने घम बका एक 
कत गिला कते धमातर का 
` चिह्न मानते हैं और: ला च श पा लिायशोपवीतं को भी एक छोटा-सा 

है। ल ड $ क क 9 के लिएं स्वीकार-नंकार दोनोंसे बंचनी चाहिते 
.... कर सता साठीची के हुप में व्यवस्था को माना और 'जातिवाद' कह 
का प्रवेश EE जज * समी माहा 
मे भटो के मध्य डेट अयतां जनीन को भावेना को कोई क. गीता 
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कों द्वारा ईश्वर की पूजा करता है। स्वकर्मणा तमभ्यच्ये सिद्धि विन्दति मानवः ।” 
( पु० १०४-१०५ ) | sn । 

इससे यह भी मालूम होता है कि आप जन्मना वर्णव्यवस्था मानते हैं। यह 
ठीक है, यद्यपि घृणा की दृष्टि शास्त्रीय वर्णव्यवस्था में कभी नहीं रही; तथापि ब्राह्मण, 
क्षत्रिय, वेशय आदि में शास्त्रीय उत्कर्ष-अपकषं एवं तदनुसार ही पृज्य-पृजकंभाव 
तो है ही। ब्राह्मणादि की कन्यांओं के साथ क्षन्नियादि का विवाह पाप एवं प्रति- 
लोमःसांकयंफा कारण कहा गया है। ब्राह्मण द्वारा क्षत्रियादि को प्रणाम करने से: 
ब्राह्मण का तेज नष्ट होता है और क्षत्रियादि को पाप लगता है। क्षत्रियादि द्वारा 
ब्राह्मण को प्रणाम करने पर ब्राह्मण का तो कोई लाभ नहीं, किन्तु क्षत्रियादि को 
पुण्य होता है । अपना-अपना कर्तेव्यपालन करने से सभीका महत्त्व है। यदि याजन, 
अध्यापन, प्रतिग्रह द्वारा ब्राह्मण फा महत्त्व है, तो समाज के धन-धर्म-रक्षण के लिए 
अपना सिर कटाने, खून बहानेवाले क्षत्रिय का भी बहुत बड़ा महत्त्व है। इसीलिए 
राजसूय-यज्ञ में ब्राह्मण भी उस अभिषिक्त क्षत्रिय की स्तुति करता है। कृषि-वाणिज्य 
द्वारा सबका भरण-पोषण करने के कारण वेश्य का तथा अपनी सेवा .एवं शिल्पादि 
के द्वारा सबकी प्रतिष्ठा का हेतु होने से शूद्र का महत्त्व भी कम नहीं है। इतना ही 
नहीं, स्वधमंबिमुख ब्राह्मण नरकगामी एवं स्वधर्मनिष्ठ शूद्र दिव्य सद्गति का भागी 
होता है। यह कहना बिलकुल ठीक है कि “जातियाँ तो उस प्राचीन काळ में भी थीं, 
और भारी वेभवशाली राष्ट्रजीवन के सहस्रों वर्षों में बराबर रही हैं। एक भी उदा- 
हरण नहीं है कि उन्होंने हमारे समाज की एकता और प्रगति सें बाँधा डाली हो । 
प्रत्युत उन्होंने हमारे सामाजिक ऐक्य-सम्पादन में महानु ,योगदान दिया |है' (-पु० 
१०५) | ` ya ए ठी IF Te) 
विधियों के धर्मान्तरसम्बंधी अभियाचों में तो वणंव्यवस्था. ने भहान्‌ शक्ति- 
शाली दुगं का काम किया था, यह ईसाई-मिशनरियों ने भी माचा है। 'यह भी ठीक 
है कि जिनमें जाति-व्यत्रस्था नहीं थी, ऐसे ईरान, मित्र, रोम, यूरोप, चीन के अनेक 
साम्राज्य तथा उनकी | यशस्विता धर्मान्ध मुसलमातों कें, विनाशकारी आक्रमण की 
आंधी की धूल में मिल गयी ।. परन्तु ,जातियोंवाले भारत के छोगों ने 'भीषंण आक्र 
मणों का हढ़ता एवं वीरता से सतत एक हजार वषं तक सामना किया. इनेः शताः 
न्दियों के लम्बे काल में भी जातियों का अस्तित्व बना हुआ था।' यह भी ठीक हे 
कि “जहाँ बौद्ध-प्रभाव से जातिव्यवस्था गह हुई थी, वे हमारे देश के पर्चिमोत्तर एवं 
वोत्तर भाग हीं सरता से मुसलमानों के भीषण आक्रमण के शिकार हो गये | वहाँ 


र ल्ली Te, १६१३ #% प्रदेश TT Ijhfbte Dt तिः १53 की र मर्यादाओं hes rd < 
अधिकाधिक चमंपरिंवंतंने हुए। दिल्ली, उत्तर प्रदेश जहाँ जातिःपांति की मर्यादाओं 


का .फंठोरता से पालन होता है, जो पुरातनवादी माते जाते थे, मुस्लिम-शक्ति एवं 
बनता के कई तान्वयं तक गढ़ रहे हुए भी हहर ब रहे (६०६) | 
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` उह भी ठीक है कि निम्नजाति के लोगों ने भी देश को पुनर्जीवन प्रदान 
करने हन र किया था । मेवाड़ी राजपूतों के साथ ही र भीलो का 
इतिहास तो प्रसिद्ध ही है। आज तो जो जातिवाद की भर्त्सना करते-करते नहीं 
अघाते, वही जातिवाद को प्रोत्साहन देकर निर्वाचन जीतने का घृणित प्रयास करते हैं 
परन्तु यह सब होते हुए भी ब्राह्मणादि जातियों तथा उनका महत्त्व अभी रहा ओर 
रह सकता है, जब कि शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों का आचरण एवं सम्मान हो, उसकी 
उपेक्षा से ही यह सब अनर्थ हुए हैं और होते रहेंगे । आरचयं है कि फिर भी आप उन 
शास्त्रों एवं धर्मों की उपेक्षा करके अपने संगठन के आचरणों द्वारा उसी जाति-पांति 
को मिटाने का प्रयास कर रहे हैं | शास्त्रीय परम्पराओं के कारण ही विभिन्न प्रान्तीय 
भाषाओं में भी उसी अखण्ड वेदिक-सभ्यता संस्कृति का प्रकाश होता रहा है। भार- 
तीय, तमिल, तेळुगं, कन्नड, मराठी, गुजराती, बंगला सभी साहित्यों का विकास 
कल्याणकारी है। अतएव भले इनमें से कोई राष्ट्रभाषा हो, परन्तु अंगरेजी को राष्ट्र- 


भाषा के पद पर बिठलाना ओर उसके लिए भारतीयों का प्रयत्त करना सचमुच एक 
महान्‌ आश्चयं है । 


आयं-अनार्य-मेद वनवासी, आदिवासो आदि सभी भेद शास्त्रविमुखता के 
कारण उद्भूत हुए हैं । 


आपका यह्‌ कहना तो ठीक है कि 'हमारे समाज पुरुष की सभी धमनियों 
में एकबार यह एकता का जीवन-स्रोत प्रवाहित होना चाहिए! (पृ. ११४) 
परन्तु इसी एकता की स्थापना एवं सुरक्षा के लिए उन्हीं शास्त्रों को ही सरपंच मान- 
कर चना चाहिए, जिनके भ्रति हमारे, आप सभीके पृ्ंजों का पूर्ण सम्मान था । 
अतएव यह कहना सवंथा असंगत है कि “इस प्रकार का जीवित और वर्तमान समाज 
अपनी प्राचीन रीतियों एवं प्रतिमानों मं से जो कुछ आवश्यक है और जो हमें प्रगति 
के पथ पर अग्रसर करनेवाला है, उसे सु 
गिता समाप्त हो चुकी है, फेंक देगा एवं उन्तके स्थान पर नवीन पद्धतियों का विकास 
करेगा | किसीको भी प्राचीन व्यवस्था के समाप्त होने पर आंसू बहाने की आवश्य- 
i न॑ नवीन व्यवस्था के स्वागत में पीछे हटने की आवश्यकता हैं. 


' गही है सुधारवादियों का वह विकास मे कांग्रेस 
` कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट, जनसंघी भारती वादी भूत, जिसके आवेश में क 


5 Rr Ro य, जाति-पाँति को सड़ियल बताकर प्राचीन 
 धर्मकमं सबको समाप्त करके नयी व्यबर र 


a व्यवस्था लाने र 
जब एकबार प्राणी अपने धर्म-कर्म, के भिन्न-भिन्न स्वप्न देखते है । 





CE विमुख होता है, तो फिर सभ्यता-संस्कृति के आघारस्तम्भ शास्त्रों से 
अमुल्ष होता है, तो फिर उसका कितना A 


ग पतन होता है, इसका ठिकाना नहीं रहता | 


रक्षित रखेंगा तथा शेष को जिनकी उपयो- : 
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wp कल्पनाओं में फिर इतना ही क्यों, ऐसा ही क्यों, इसकी सीमा नहीं 
रहण! 

आप कहते हैं : “ज्यों-ज्यों वृक्ष बढ़ता है, पक्की पत्तियाँ, सूखी टहनियाँ झड़ 
जाती और उस वृक्ष की नूतन वृद्धि के लिए मागं प्रशस्त करती हैं ।” परन्तु यही तो 
माक्स का भी कहना है कि संसार में निर्वाण एवं निर्माण होता ही रहता है, निर्वाण 
के लिए आँसू बहाना व्यर्थं है। इसी दृष्टिकोण से पुराने वेद-पुराणों, धमंशास्त्रों को 
छोड़कर प्राचीन-व्यवस्था-विध्वंसक “हिन्दू कोड-निर्माण की बात चली थी। कहना न 
होगा ड यह सब निस्सार है और धमं-कमं, सभ्यता-संस्कृति सबके मूल पर कुठारा- 
घात है। 


आतमा शाइवत है, ईश्वर शाइवत है, ईशवर का संविधान वेदादिशास्त्र 
शाइवत हैं, उनके नियम शाश्वत हैं। उनमें देश-कालानुसारी यदि किचित्‌ परिवतँन 
भी हैं तो वे शाश्‍वत शास्त्रसापेक्ष ही हैं, यह युक्ति, तकं एवं शास्त्र से सिद्ध है। सुधा- 
रक भी सत्य, न्याय, सदाचार, सच्चरित्रता आदि को शाश्वत मानते हैं; परन्तु माक्सँ 
तो परिस्थिति के अनुसार सत्य, न्याय, सदाचार में भी पुरा परिवर्तत मानता है। 
ऐसी स्थिति में किन्ही लोगों की दृष्टि में निराधार, निष्प्रमाण, स्वाभ्यहित आपका 
हिन्दुत्व, एकत्व, संस्कृति, सदाचार भी शाश्वत एव अपरिवर्तनीय नहीं रह सकता। 
जैसे आप बूं द के तुल्य व्यक्ति के अशाइवत होने पर भी प्रवाह के तुल्य समाज को 
शाइवत मानते हैं, वेसे ही यह भी क्यों नहीं समझते कि कुछ लौकिक-व्यवस्थाओं में 
हेर-फेर होने पर भी शास्त्रीय धर्म, संस्कृति तथा सभ्यताएँ शाइवत ही रहती हैं। 
यदि उनका बदलना सम्भव है, तो फिर समाज के उलट-फेर में ही क्या अड़चन हो 
सकती है ? फिर खान-पान या वेश-भूषा रीति-रिवाज, त्यौहार आदि के अपरिवतंत्त 
में कठमुल्लापत क्‍यों दिखाया जाय ? 

आप कहते हैं कि “एकता हमारे रक्त में जन्मजात एवं हढ़ निविष्ट है; क्योंकि 
हम सभीने हिन्दू के रूप में जन्म लिया है” (पू० ११५ ) । परन्तु जब हिन्दुत्व का कोई 
आधार नहीं तो वह भी अपरिवर्तनीय क्यों ? फिर तो Fs ठीक ही कहते हैं कि कोई 
भी व्यक्ति हिन्दू, मुसलमान अथवा ईसाई के रूप में पेदा नहीं होता । सभी केवल 
मानव के ही रूप में पंदा होते हैं। पर आप कहते हैं: “यह दूसरों के लिए चाहे सत्य 
हो, पर हिन्दू के लिए नहीं । बयों कि उसका प्रथम संस्कार तभी होता है, जब वह 
अपनी माता के गर्भ में रहता है और अंतिम संस्कार तब होता है, जब उसका शरीर 
अग्नि को समर्पित कर दिया जाता है। हिन्दू के लिए जो कुछ हिन्दुल है, उसका 
निर्माण करने के लिए १६ सोलह संस्कार होते हैं” ( पु० ११५ ) । परन्तु यदि आप 
संस्कार विधायक शास्त्रों का भामाण्य ही नहीं मानते, तो आपका संस्कार भी क्या 


४७ 
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है? यदि शास्त्रों को फेंक सकते हैं तो क्या संस्कारों को नहीं फेका जा सकता ! 
शास्त्रीय विधानों को छोड़कर गर्भाधान संस्कार क्या है? हिन्दू-मुसलमाच के गर्भा- 
धान में उससे क्या भेद है ?' अग्नि में शरीर को जला देने या विद॒त्‌ द्वारा शवदाह 
में क्या अन्तर है? वस्तुतः संस्कारों के सम्बन्ध में निम्नोक्त बातें ज्ञातव्य हैं: 
संस्कारायदविच्छिन्ताः स द्विजोऽजो जगाद यम्‌ । 
( भागवत ७.११.१३ ) 


जिनमें अविच्छिन्न परंपरा से संस्कार होते हैं, वे द्विज. होते हैं। जिनको रच- 
कर ब्रह्मा ने द्विजरूप से निर्दिष्ट किया है, उन्हींमें संस्कार द्वारा द्विजत्व व्यक्त होता 
है। सूष्टि के आरम्भ से ही द्विजजाति की परम्परा चल रही है। तदनुसार विशुद्ध 
ब्राह्मण से विशुद्ध ब्राह्मणी में उत्पन्न सन्तान ब्राह्मण होती है। इसी प्रकार विशुद्ध 
क्षत्रिय एवं वेद्य से विशुद्ध क्षत्रिया एवं वेश्या में उत्पन्न संतान क्रमेण क्षत्रिय एवं वेश्य 
होती हैं !ः शूदर में केवल विवाह ही संस्कार होता है, अन्य नहीं, यह गोतमस्मृति में 
उल्लेख ह: 


विवाहमातसंस्कारं शूद्रोऽपि लभतां सदा। 
न केनचित्समसृजत्‌ छन्दसा तं प्रजापतिः 0 
अर्थात्‌ शद्र का विवाहमात्र ही संस्कार होना चाहिए, अन्य नहीं; क्योंकि 
उसकी सृष्टि किसी छ'्द से नहीं हुई । वेदों के अनुसार ब्रह्मा ने गायत्री छन्द से ब्राह्मण 
की, त्िष्टुप छन्द से राजन्य या क्षत्रिय एवं जगती छन्द से वेश्य की रचना की है । 
गायत्र्या ब्राह्मणमसुजत्‌, त्रिष्टभा 
राजन्यम्‌, जगत्या वेश्यम्‌ । न केनचिच्छद्रम्‌ । 
श्रीमदभागवत में कहा है : hE 
हि हा) 
जन्मकर्मावदातानां :॥ 
विप्रस्याध्ययनादीनि षडन्यस्याप्रतिग्रहः । 
रक्षोवृत्तः प्रजागोपुरविप्रादाकरादिभिः॥ 
वेब्यस्तु वार्तावृत्तिऽचच नित्यं ब्रह्मकुलानुगः । 
ूबरस्य द्विजसुभूषावृत्तिरच स्वाभिनो भवेत्‌ ॥ 
( भागवत ७.११.१३-१५ ) 


> „श अष्ययन, दान ये तीन ब्राह्मणों के घमं हैं । याजन, अध्यापन ये 
तीन जीविकाएं हैं । क्षत्रिय-वैद्य के भी अध्ययन, यजन, दान ध्म हे ब के लिए 
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प्रजापालन और प्रतिग्रह छोड़कर याजन, अध्ययन आपत्कालिक जीविकार्थ कमं है । 
वस्तुतस्तु अप्रतिग्रह शब्द से प्रतिग्रह का ही निषेध नहीं, किन्तु वह याजन और 
अध्यापन के निषेध का भी उपलक्षण है । इसलिए प्रभुत्वादात्विज्यं सर्ववर्णानां 
स्थात्‌ पुवंमीमांसा के १२ अध्याय के अन्त्य-अधिकरण में तीनों वर्णो का आत्विज्य 
होने का पूर्वपक्ष किया गया है। अन्त में सिद्धान्तरूप से कहा गया है कि ब्राह्मणों का 
ही आस्विज्य हो सकता है, क्षत्रिय-वेश्यों का नहीं । भः 
द्विजोत्तमानामात्त्रिज्यं न तु क्षत्रिय - वेशययोः । 
ब्राह्मणात्विज्यनियसः क्रत्वर्थेनापि हिं स्मृतः ॥ 
याजन, अध्यापन दोनों ही क्षत्रियादि के लिए निषिद्ध ही हैं। अइवपति की कथा ` 
आदिं का तात्पर्य यह समझना चाहिए कि सूत के तुल्य आपत्काळ में उपदेशमात्र ही 
देना विहित है। वेश्य के लिए वार्ता, कृषि, वाणिज्यादि जीविका है । 
शूद्र के लिए द्विजों की सेवा मुख्यधमं है। द्विज-सुश्रूषा उसकी वृत्ति भी है, 
शिल्पादि भी शूद्र को वृत्ति है। 
व्यासस्मृति ( १.१३-१५ ) में १६ संस्कारों का उल्लेख इस प्रकार है: 
गर्भाधानं पुंसवत॑ सीमन्तो जातकर्स च। 
नामक्रिया निष्क्रमणोऽञ्ञाशनं वपनक्रिया ७ 
कणचेधो ब्रतदिशो वेदारस्भक्रियाविधिः । 
केशान्तःस्तानमुद्दाहो विवाहास्निपरिग्रहः । 
तरेताग्निसंग्रहश्चेति संस्काराः षोडश : स्मृताः ॥ 
अर्थात्‌ १. गर्भाधान, २. पु सवन, रे. सीमन्तोच्नयन, ४. जातकं, ५. नामकरण, 
६. निष्क्रमण, ७. अन्नप्राशन, ८. वपन ( चूड़ाकमं ), ९. कर्णवेध, १०. व्रतादेश 
( उपनयन ), ११. वेदारम्भ, १२. केशान्त, १३. स्नान ( समावतं ), १४. विवाह, 
१५. विवाहार्नि-परिग्रह, १६. त्रेतारिनिसंग्रह । कुछ विद्वान्‌ त्रेताग्नि-संग्रह की जगह 
चिताग्नि-संग्रह पाठ कहते हैं । | 37: मम 
महषि जातूकण्यं ने निम्तलिखित १६ संस्कार ये गिनाये हैं : 
१, आधान, २. पु सव, ३. सीमन्त, ४; जातकर्म, ५. नामकरण, ६. अच्त- 
प्राशन, ७. चौलक, ८. मोञ्जी, ९.7१२. चंतुर्वेदव्रत, १३, गोदान ( केशान्त ), १४. 
समावर्तन, १५. विवाह, १६ अन्त्य ( अन्त्येष्टि ) । 
: <व्योसस्मृति के अनुसार गर्भाधान से लेकर कर्णवेध तक नौ संस्कार स्त्री के 
भन्‍्त्रवर्ज्यं' किये जाते हैं, किन्तु विवाहसंस्कार मन्त्रपूवंक ही किया जाता है । शूट के 
लिये दंश संस्कार मन्त्रवजे किये जाते ह । 
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नवेता: कणंवेधान्ता सन्त्रवजञ क्रियाः रित्रियः। 
'बिचाहो सन्त्रतस्तस्याः शाद्रस्यामन्त्रतो दश ॥ 
( व्यासस्मृति १२.१५-१६ ) 


शास्त्रों में अडतालिस संस्कार भी कहे गये हैं : 
गर्माधान, पू'सवन, सीमन्तोन्नयन, जातकमं, नामकरण, अन्नभ्राशस, चोल, 
उपनयन, चारों वेदों के चार वेदब्रत, स्नान ( समावतंन ), सहर्धामणीसंयोग, देव, 
ऋषि, पितु. मनुष्य, पंचमहाभूतयज्ञ, अष्टका, पावणश्रादध श्रावणी, आग्रहायणी, चेती 
आकवयुजी ये सप्त पाकयज्ञ-संस्थाएं । 
अग्न्याधान, अग्निहोत्र, दर्शपूर्णमास, चातुर्मास्य, आग्रयणेष्टि, निरूढ़ पशुवध, 
सोत्रामणि, ये सप्त हवियंज्ञसंस्थाएं हैं। . . 
अग्निष्टोम, उक्थ, षोडशो, वाजपेय, अतिरात्र, आप्तोर्याम ये सप्त सोमयज्ञ-संस्थाएं 
सब मिलाकर ४० संस्कार होते हैं। दया, क्षान्ति, अनसूया, शोच, अनायास, मांगल्य, 
अकापंष्य, अस्पृहा ये आठ आत्मगुण हैं। 
[ यस्येते चर्त्वाररात्‌ संस्कारा अष्टावात्मगुणाइच स ब्राह्मणः सायुज्यं प्राप्नोतोति गोतमः । 
सहयज्ञेशच यज्ञेरच ब्राह्मीयं क्रियते तनुः । 
अर्थात्‌ पंचमहायज्ञों एवं श्रोत-स्मातंयज्ञों के द्वारा ब्रह्मप्रासियोग्य तनु का निर्माण किया 
जाता है। षोडश या अष्टच॒त्वारिशत्‌ सभी प्रकार के संस्कार सर्वथा शास्त्रों पर ही 
निभेर हैं, गृह्य एवं कल्पसूत्रों तथा मन्त्र-ब्राह्मणरूप वेदों का प्रामाण्य स्वीकार बिना 
किये संस्कार का कुछ भी अर्थ नहीं होता । 
ये सभी संस्कोर पारस्कर, गोमिल आदि गृह्यसूत्रों एवं कात्यायन, आपस्तम्ब 
आदि कल्पसूत्रों तथा वेदों के बिना हो हो नहीं सकते अतः वेद, कल्प, गुह्मसूत्रादि 
न Sp हिन्दू बनने के लिए अनिवार्य है | अतः 'हम किसी पुस्तक या धर्मं- 
न संस्कारों शक नहीं मानते” यह आपका कहना सवथा असंगत है; क्योंकि 
जिन संस्कारों का होना हिन्दुत्व के लिए आप अनिवायं मानते हैं, तो उनकी सिद्धि 
बिना शास्त्रों के हो ही नहीं सकती त क 
/ यह्‌ कहा ही जा चुका हे \ 


i यहाँ यह भी जानना चाहिए कि चूडाकमं (शिखा ) ओर उ यज्ञोप- 
5६ वीत ) भी षोडश संस्कारों में ही परिगणित हैं। थे दोनों र हरिन संस्कार 
Ee हें । इनके बिना वेदाध्ययन एवं तदुक्त सप पाकयज्ञसंस्था, सप्त हविय॑ज्ञसंस्था, सप्त सोम- 
ह ह सस्कार हो ही नहीं सकेंगे । परन्तु आप तो कहते हैं कि “हमारे देश में जु 
र हे पवीत, शिखा धारण करते हूँ, कुछ नहीं । ये वस्तुएं उनके लिए अर्थ रखती है 

भो इन्हें मानते है।” अर्थात्‌ जो नहीं मानते, उनके लिए इनका कुछ भी अर्थे नहीं । 



















क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य साननां अपकषं ? ३७६ 


यहाँ आप भूल गये कि आपने सोलह संस्कारों को हिन्दुत्व का मुख्य आधार माना 
है। उन्हींके बल पर अपनेको पेदा होने से पहले हिन्दू कहने का दावा करते हैँ | जब. 
उक्त दोनों वस्तुएं हिन्दू के सोलह संस्कारों में से प्रमुख दो संस्कार हैं, तब किसी भी 
हिन्दू के लिए उसकी अर्थशून्यता केसी ? आपकी दृष्टि में इतना ही नहीं, जो चोटी- 
जनेऊ रखते हैं जिसके लिए चोटी-जनेऊ कुछ अर्थ रखते हैं, उनके लिए भी आप कहते 
हें कि 'वे हमारे स्ंव्यापी धमं के छोटे-छोटे बाह्य लक्षणमात्र हैं। उन्हींको धमं 
समझ लेने का भ्रम नहीं होना चाहिए ।' 


` यदि उनको धमं समझना भ्रम है तो कोई क्यों धर्मबुद्धि से उन्हें धारण 

करेगा ? फिर तो आपके ये विचार ईसाइयों के उस अभियान में जाने या अनजाने 
सहायक हो रहे हैं, जिसमें वर्णाश्रम-धमं एवं शिखा-यज्ञोपवीत को समाप्त करने का - 
प्रयत्न चल रहा है। आनन्द-मागं आदि अनेक संस्थाएं ईसाइयों की सहायता से वर्णा- 
श्रम-धर्मं के उन्मूलन में लग ही रही हैं । आप शास्त्रों से विमुख होकर विकासप्रणाली 
को अपनाना चाहते हैं, पर विकास-प्रणाली के अनुसार तो सबसे अधिक अच्छी विक- 
सित प्रणाली वेद्युतदाह ही है । फिर क्या सावरकर के समान आप भी वेद्युतदाह को 
ही अन्त्येष्टःसंस्कार मानेंगे ? इसके अतिरिक्त यदि जन्मजात हिन्दू हैं, तो फिर जन्म- 
जात ब्राह्मणादि भी तो होना चाहिए, क्योंकि संस्कार तो शास्त्रों में ब्राह्मणादि के ही 
नाम से विहित हैं, फिर तो निश्‍चय ही जन्मना वर्णव्यवस्था और वर्णानुसार घमं भी 
मान्य होने चाहिए । क्या जन्मना हिन्दू हो सकता है, -जन्मना ब्राह्मण चहीं ? ऐसी 
स्थिति में प्रश्‍न उठता है कि आप जन्मना अहिन्दू को हिन्दू बना सकते हैं या नहीं ? 
यदि हाँ तब तो हिन्दू जन्मना होता है, यह आपका मंत्तव्य खण्डित हो जायगा । यदि 
नहीं तो फिर यह केसे कहते हैं कि 'पहले हमारे पूव॑जों में पचाने की शक्ति थी । शक, 
हण, तातार आदि आक्रामक जातिओं को अपने में विलीन कर लिया, अब भी हमें 
वेसा ही होना चाहिए, और यही मुस्लिम-समस्या का समाधन है।' इसी आशय- 
वाले नेहरू के भाषण का भी उद्धरण ( पु० १३१ ) देकर आपने अपनी बात का 
समर्थन किया है। किन्तु क्या जन्मना हिन्द माननेवारे सिद्धांत की उक्त कथन से संगति 
बेठ सकती हे? 

आपका तथोक्त हिन्दू-समाज शक, हुण, तातार आदिकों के अपने में विलीन 
कर उन सबसे रोटी-बेटी का व्यवहार कर क्या सांकर्यदोष-दुष्ट नहीं हो गया ? 

आपके भगवान्‌ कृष्ण वर्णसांकर्य की निन्दा करते हूं : संकरो नरकायेव कुल- 
घ्नाततां च्र। तब फिर विघर्भी-सांकयं, म्लेच्छ-सॉकय का तो कहना ही क्या 
हे ? मनु और कोटल्य भी वर्णसांकं को राष्ट्रविप्लव का ही हेतु मानते हैं। ठ 

निम्बतेळ से परिपूर्ण घट में कुछ सुगंधित इत्र डाल देने से क्या इत्र ल 
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* 


को पचा लेता है अथवा कया निम्बतेल ही इत्र को पचा जाता है? ब्राह्मण हिन्दू.के 
पानी पीने के मृण्मय घट को यदि मुस्लिम के बधना ( चह मृण्मय पात्र, जिससे 
मुसलमान पानी पीता और शोचालय का भी काम करता है) से मिला दिया जाय 
तो कौन पवित्र होगा और कोन अपवित्र, इस पर आपने कभी विचार किया है? भले 
ही उस बघने को गंगाजल ये ही प्रक्षालित क्यों न कर लें, पर हिन्दू का पवित्र घट 
ब्रथा कभी बघने की अपवित्रता पचा लेगा या उसकी पवित्रता स्वयं बधने की अप- 
बित्रता में पच जायगी ? कया गंगाजल मिला देने से मद्य पवित्र हो जायगा ? आपका 
तथाकथित हिन्दुत्व अपनी पाचनशक्ति को उत्तेजित कर लेगा, तब भी उसमें भक्ष्या- 
भक्ष्य का विवेक रहेगा या नहीं ? 


कया पाचनशक्ति का यही महत्त्व है कि पथ्य-अपथ्प, खाद्य-अखाद्य, भव्षय-अभक्ष्य 
का सारा विवेक भी मिट जाय? वस्तुतः यह सब सुधारकों की सनकमात्र है । हिन्दू- 
घमंशास्त्र जैंसे पहले थे, वेसे अब भी हैं। पहले भी भोजन-विवाह में शास्त्रीय नियमों 
का आदर सदेव होता था ओर होना भो चाहिए। कभी भी किसी विजातीय को 
मिलाकर रोटी-बेटी एक करके पचा जाने की पद्धति भारत में नहों थी। विभिन्न 
विधर्मी जातिया या तो नष्ट हो गयीं या बौद्ध बनकर अन्त में मुस्लिम बन गयी थीं । 
यहाँ की पद्धति के अनुसार तो जो माग्रष्ट हिन्दू प्रायर्चिताहं होते थे, उनसे प्राय- 
श्चित कराकर उन्हें समान में छे छिया जाता था। किन्तु प्रायर्चित्तानह पातित्य में 
तो उनकी भी पृथक्‌ श्रेणी निमित कर दी जाती थी। उनका सवंथा समाज में सांकायं 


नहीं होने पाता था । 


शिखा ( चूड़ाकमं ), जनेऊ ( उपनयन ) संस्कार को आप एक छोटा-सा चिल्ल 

के मानते हैं । त यदि शास्त्र का प्रामाण्य स्वीकृत नहीं तो अन्य संस्कारों का भी 
श गो | फिर इस अधकचरे हिन्दुत्व ओर संस्कारादि की अपेक्षा तो अप-टूः 
अ रवर्तनवादी कम्युनिस्ट ही अच्छे हैं । आइचर्यं है कि आप एक तरफ तो 
र का प्रामाण्य नहीं मानते, किसी भी प्राचीन व्यवस्था की उपयोगिता समाप्त हो 


के a उचित मानते हैं और दूसरी तरफ शास्त्रेकसमधिगम्य संस्कारों 
ति बात करते हैँ | क्या आजके आधुनिक प्रजनन-पद्धति एवं वेद्युत- 
गयी ? यह अर में श्राचीन गर्भाधान एवं अन्त्येष्टि की उपयोगिता समाप्त नहीं हो 
गा £ यह अधे-कुक्कुटी त्याय कभी भी विचारकों के सामने टीक नहीं सकता । 


| SL 8 सदोषमपि न त्यजेत्‌ के अनुसार ( प° ११६ ) क्या 
जब वृक्ष की हाजीत बा या टहत्तियाँ सुख या झड़ नहीं जायेगी ? 
ए 

वह सदोष हो गया, तब वह भी क्यों न त्याज्य होगा ? फिर यहाँ भी 
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क्या वेद-शारत्र फा प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३७५ 


उक्त गीतावचन पर अन्ध-विइवास क्‍यों? क्या आप रक्त का अमिश्रण मानते हैं? 
शास्त्रीय वणव्यवस्था के अनुसार विवाहव्यवस्था मानते हैँ? क्या आजकी विक- 
सित पद्धति के अनुसार उसे त्यागकर मुसलमानों, अंग्रेजों से: शादी-विवाह करेगे? 
यदि यह मान्य हो तो रक्तमिश्रण के साथ कया जन्मजात हिन्दु रह जायगा ? ओर 
मिश्रण होने पर क्या अहिन्दुत्व का भी मिश्रण न होगा ? 


` आगे आप "भ्रुव एवं अध्रुव की बात करते हैं ओर अध्रुव को त्यागकर ध्रुव 
के सेवन की सलाह देते हैं। अध्रुव राजनीति को छोड़कर ध्रुव समाज के आदर का 
उपदेश करते हैं' ( पु० ११६ )। पर कया कोई भी करम ध्रवरूप से मान्य है ? कर्म तो 
सभी क्षणभंगुर ही रहते हैं, यदि प्रवाहरूप से संस्कारादि सहज कमं ध्रुव है, तो फिर 
सभी शास्त्रोक्त प्राचीन व्यवस्थाएँ क्या प्रवाहरूप से धृव नहीं ? 
आगे आपने लिखा है कि 'एकात्मक हिन्दू-समाज को भक्ति का केन्द्र बनाना 
चाहिए। समाजभक्ति के मागं में अन्य कोई विचार चाहे वह जाति, वंश, भाषा 
अथवा दल का हो, नहीं आने देना चाहिए । यहो सच्ची भक्ति को कसोटी है।' इसी . 
प्रसंग में अपने मीरा के लिए लिखे गये तुलसीदासजी के-जाके प्रिय न राम वेदेही, 
तजिये तिर्नाह कोटी बेरी समं, जबपि परम सनेही इस पद्य की चर्चा करते हुए लिखा 
है : “इसका आशय यही है कि जो राम को अर्थात्‌ जो भक्त का इष्ट हो उसे प्यार नहीं 
करते और बाधा के रूप में आ जाते हैं, उन्हें कोटि-शन्नु के रूप में त्याग देना चाहिए, 
चाहे वे निकटतम प्रियसम्बन्धी क्यों न रहे हों। पश्चात्‌ उन्होंने ( तुलसीदास ) जी 
ने वे उदाहरण दिये हैं, जिन्होंने इष्ट की भक्ति के लिए माता-पिता तथा अन्य सम्ब- 
न्धियों को त्याग दिया गया है। अतएव इस प्रत्यक्ष देवता हिन्दु-समाज को भक्ति में 
विघ्न उपस्थित करनेवाले मनके सभी अन्तरवगों को त्यागना होगा, क्योंकि वे अपने 
समाज की आन्तरिक एकताको खड़ा करने और सशक्त बनाने के लिए अत्यावश्‍यक 
एवं प्रमुख कतंव्य के मागं में बाधारूप में आते हैं” ( पृ० ११७ )। 
` जहाँतक समाज की भक्ति की बात है, वह ठीक है; परन्तु तुलसीदासजी के.पद्य 
के राम शब्द का अर्थ, वेदान्तवेद्य-निगु'ण-निराकार या सगुण-सच्चिदानन्दघन ब्रह्म 
ही है, हिन्दू-समाज; मुस्लिम-समाज या ईसाई-समाज नहीं | अतएव किसी समाज के 
लिए माता-पिता, गुरु या पति को कोटि-कोटि शत्र के तुल्य त्यागा नहीं जा सकता । 
वैसा अर्थ करना इस पद्य का दुरुपयोग करना है। ऐसा ही दुरुपयोग इस पद्म का 
आज हो भी रहा है। | 
तज्यो पिता प्रहलाद बिभीषण बन्धु भरत सहतारो । 
बलि गुरु तज्यो कन्त ब्रजवनितनि भये जगसंगलकारो ॥ 


अर्थात्‌ राम के भजन में बाघक होने से प्रहलाद ने पिता को त्याग दिया। विभीषण 
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ने बन्धु रावण को त्याग दिया । भरत ने माता को त्याग दिया । बलि ने [शूरु शुक्रा 
नायं को त्याग दिया । गोपांगनाओं ने कृष्णप्रेम में बाधक पतियों को त्याय दिया । 
फिर भी वे निन्द्य न होकर मंगलकारी ही हुए | यदि मनमानी किसीको इष्ट भानकर 
ऐसा किया जायगा तो अनिष्ट ही होगा । 

आजकल ब्रह्मकुमारियों का एक बहुत बड़ा अ्रकार चरु रहा है । उनके दरू में 
भी माता-पिता को ठुकराकर पतियों को ठुकराकर स्त्रियाँ और पुरुष सम्मिलित होते 
हुं। क्या उनके लिए यह कहना सम्भव नहीं कि हम भी गोपांगनाओं फे ठुल्य अपने 
इष्टप्राप्ति में बाधक समझकर पति, माता-पिता को छोड़ रही हें? माता, पिता, गुरु, 
पति का त्यागकर अपने अभिमत संघटन या व्यक्तित्व के भजन का उपदेश करने- 
वालों की आज बाढ़सी आ रहो है। परंतु शास्त्र एवं शास्त्रों की वर्णाश्रम- भर्यादाओं 
के रक्षण का उपदेश दुलभ हो रहा है । 

वस्तुतः जेसे नदी पार कर लेने पर नाव का त्याग किया जा सकता है, वेसे 
ही घर्मादि द्वारा संसाररूपी मृत्यु को पारकर परमेश्‍वर को प्राप्त कर लेने के बाद 
साधत की मूलभूत वस्तुओं का त्याग हो सकता है । तभी तो गीता में कहा है : सर्व- 
धर्मान्‌ परिज्यज्य मामेकं शरणं व्रज । अर्थात्‌ सब धमो को त्यागकर परमात्मा की 
शरण ग्रहण करो । 


अन्य वस्तुओं के लिए घर्म एवं घ्मंसाधनों का परित्याग नहीं किया जा 
र । आत्मा के लिए तो समाज ही क्या, सम्पूर्ण पृथ्वी का भी त्याग करनेको कहा 
गया है । | 
त्यजेदेकं कुस्यार्थे ग्रामस्यार्थे कुलं त्यजेत्‌ । 
ग्रामं जनपदस्यार्थं आत्मार्थे पथ्वीं त्यजेत्‌ ॥ 
अर्थात्‌ कुछ के हित के लिए एक व्यक्ति को छोड़ देना ठीक है, ग्राम के हित के लिए 


एक कुर का त्याग करना ही उचित है। जनपद का अर्थ देश है। देश के लिए आमं 
बचत हा उचित है। आत्मा के लिए तो सम्पूर्ण पृथिवी का भी परित्याग करना 


वस्तुतः आपकी राष्ट्र-कल्पना का आधार कोई भारतीय शास्त्र एवं विचार 


नहीं, किन्तु पाइचात्य विद्वानों के विचार हैं। आप “से 
दाया कहते हैं : र सर्वप्रथम विविध जनसमु- 
a हा का की प्रादेशिक सीमाओं के अन्तगंत मर्यादित कर 


रहनेवाले जनों में यह भावना उदित हुई कि वे उस 

भ ड र bl अपनी एक जीवन-पद्धति है जिसको उन्हें सुरक्षित रखना है 
CE रः जनसमुदायों से भिन्न हैं। संक्षेप में उनका एक अलग 
ARIS FNC स प्रकार वे एक सुसंगठित एवं अविभाज्य समुदाय बन गये | 
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समय-समय पर ओर विभिन्न देशों में विचारवान्‌ अग्रणी पुरुषों ने इन समुदायों का 
परिचय देने के लिए राष्ट्र की भावंना को अभिव्यक्त किया है” ( पृ० १२० )। 

इन्हीं अभिव्यक्तियों एवं परिभाषाओं का सार संकलित करके आप कहते हैं 
कि “किसी राष्ट्र के लिए अपरिहायं वस्तु एक वह भूखण्ड है, जो यथासम्भव किन्हीं 
प्राकृतिक सीमाओं से आबद्ध हो तथा एक राष्ट्र के रहने ओर वृद्धि एवं समृद्धि के लिए 
आधाररूप में काम दे |” | 

“द्वितीय आवश्यकता है, उस विशिष्ट भूप्रदेश में रहनेवाला समाज, जो उसके 
प्रति मातृभूमि के रूप में प्रेम एवं विकसित पुज्यभाव रखता है तथा अपने पोषण, 
सुरक्षा और समृद्धि के स्थान के रूप में उसे ग्रहण करता है। संक्षेप में वह समाज 
उस भूमि के पुत्र के रूप में स्वयं को अनुभव करे” ( वि० न०, पु० १२० ) । 

इस परिभाषा के अनुसार आप कहते हैं कि “केवल हिन्दू ही इस भूमि की 
संतान के रूप में यहाँ रहता आ रहा है। मातृभूमि को इस संयुक्त उपासना ने हमारे 
संपूर्ण समाज में काशो से कन्याकुमारी तक, वनवासी से नगरवासी तक एक दूसरे कें 
प्रति एक रक्तसम्बन्ध स्थापित कर दिया है। ये सभी अनेक जातियाँ ईदवर की उपा: 
सना के विविध मागं तथा विभिन्न भाषाएं एक महान्‌ सजातोय ठोस हिन्दू-समाज की 
अभिव्यक्तियाँ हैं, जो इस मातुभूमि की संतान हैं” ( पृ० १२१ ) । आपके कथनानुसार 
भी विचार करने पर यह स्पष्ट विदित होगा कि अनन्त ब्रह्माण्ड में यह्‌ एक ब्रह्माण्ड है 
एवं उस चतुर्दश भुवनमय ब्रह्माण्ड में यह एक मत्यंलोक है। उस मत्येलोक में अनन्त 
प्राणी हैं। उनमें एक मानव-समुदाय है । उस मानव-समुदाय के अपरिगणित समाजों 
में एक हिन्दू-समाज भी है। फिर उसीको प्रत्यक्ष ईश्‍वर मानना एवं उसकी भक्ति 
करना और उसकी भक्ति में बाधक होने से उत्त माता, पिता, गुरु, पति का भी 
परित्याग कर देना-जिनकी भक्ति और अनुसरण करना शाश्‍वत भारतीय अपोरुषेय 
वेदादिशास्त्रों में उल्लिखित है-कहाँतक ठीक है, यह आप Hi स्वयं सोचें। पारचात्त्य- 
कल्पनाप्रसृत तथाकथित राष्ट्र को अपेक्षा भारतीय अप वेदादि-शास्त्रों में स्पष्ट 
ही ईश्वर एवं धर्मं का महत्त्व बहुत अधिक रूप में बाणित है। स्पष्ट बात यह है 
कि हमारे यहाँ पादचात्त्य या पौरस्त्य निराधार कल्पनाओं का कोई भी महत्त्व मान्य 
नहीं है । दृष्ट विषयों में प्रत्यक्ष एवं अनुमान की भी मान्यता होती है, परंतु घम- 
ब्रह्म जेसे अतीन्द्रिय विषयों में तो शाश्‍वत अनादि-अपोस्षेय वेदादि-शास्त्रों की हो 
मान्यता है। चरम सत्य की प्राप्ति के मार्गों या धमां, संस्कृतियों में मनमानी अनु- 
भूतियों का कुछ भी महत्त्व नहीं । आपको संस्कृति एवं हिन्दुत्व यदि उक्त प्रमाणों 
द्वारा सिद्ध नहीं होता, तो फिर उसे कितने ही 'अतिउदात्त गुण, पवित्रता, चारिश्य 
घेयं एवं बलिदान' ( पृ० १२२ ) आदि विशेषणों से विशेषित कर दें, आकाश-कुसुम 
से अधिक उसका बुछ भी महत्त्व तहीं। . र 

४८ 








३७८ दिचार-पोयूष : आधुनिक वाद | 


वस्तुतः उक्त सभी गुण प्रामाणिक शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों से ही व्यक्त होते हैं। 
नारीमात्र में मातुत्व-भावना भी सातूवत्‌ परदारेषु इस शास्त्रवचन पर ही आधूत 
थी । उन्हीं शास्त्रों के अनुसार ही सहस्रो नहीं, करोड़ों वर्षों से असंख्य सन्त-महात्मा 
और शूरवीर उद्धारक समय-समय पर होते आये हें। अमृतस्य पुत्राः ( अथव सं० 
१०.१३.१ ) आदि शास्त्रोक्त सदभावनाओं के आधार पर ही परस्पर ञ्रातृता का 
भाव पेदा होता है। उसके भूलने से ही फूट, कलह, अराजकता और पतन होता है। 
आपने लिखा कि “स्टॉलिन' ने कहा है कि 'एक भूप्रदेश में रहनेवाले जनों 
का केवल अ थिक अथवा राजनीतिक सामात्य हितों के आधार पर ही राष्ट्र नहीं बन 
जाता, वरन्‌ वह तो एक अभौतिक भावनाओं की सजातोयता है” ( पु० १२४) । परन्तु 
आपको यह भी मालूम होना चाहिए कि मावसवादो स्टॉलिनकी इष्टि में कोई अभौ- 
तिक तत्त्व होता ही नहीं । यदि कोई अलोकिक इश्वर आत्मा या धर्म मान्य हो तब 
तो फिर अलोकिक नियम भी मान्य किया जा सकता है। फिर उसी आधार पर 
संपत्तिसंबंधी नियम भी मानने पड़ेंगे | तब व्यक्तिगत भूमि, संपत्ति का हरण भी नहीं 
बन सकेगा । इसीलिए माक्स ने कहा है कि “कोई अभोतिक तत्त्व या शाइवत धमं 
सिद्ध नहीं होता । उत्पादनःसाधनों में रहोबदल होने से ही माली हालतें बदलती हैं। 
उनके बदलते ही पुराने सब नियम बदल जाते हैं |” 
आगे आपने भारत के ईसाई-मुसलमानों के सम्बन्ध में लिखा है कि “कथा वे 
यहाँ उत्पन्न नहीं हुए तथा यहीं उनका पालन-पोषण नहीं हुआ ? वे धर्मपरिवतँन 
काश न ९ गये र र प्रन का उत्तर देते हुए आप कहते हैं कि क्या उन्हें 
इस भूमि के सन्तान हूँ।' केवल हमारे स्मर लाभ ? 
अनुभूति एवं स्मृति उन्हें पोषित करनी चाहिए न 


से कोई a i नहीं कि यह se लगे कि केवल पूजा का प्रकार बदरू जाने 
रने में मपर उस भू'म का पुत्र नहीं रहता । हमें ईश्वर को किसी भी नाम से पुका- 
ल्य और सभी वसासो के प्रति सम्मान का भाव है। जो कि अन्य पन्थों के प्रति 


असहिष्णु है, वह कभी भी 


गये हैं उनके भाव क्या हैं ? हिन्दू नहीं हो सकता । किन्तु जो मुसलमान, ईसाई हो. 


किवे FR ठ में पेदा हुए हें। किस्तु क्या वे इसके प्रति प्रामाणिक हैं 
हुआ है, कृतज्ञ हैं ? क्या वे अनु क ल देश के प्रति, जहाँ उनका पालन-पोषण 
हैं ? इसकी सेवा करना उनके न कि वे इस देश ओर परम्पराओं की सन्तान 


समाप्त हो गयी है” ( पृ १२९४-२५ )॥ | 


~~ 





8 उनकी राष्ट्र के प्रति प्रेम एवं भक्ति सः धन्यता है? नहीं। धमंपरिवतंन के साथ ही | 
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“यही नहीं, उनमें इस देश के शत्रुओं के साथ अभिन्नता की अनुभूति विकसित 
हो गयी है। वे अन्य भूमि की ओर देखते हैँ | अपने को शेख-सेयद कहते हैं।' '"मातु- 
राष्ट्र को संकट में छोड़कर शत्रु से मिळ जाना राष्टरद्रोह नहीं तो ओर क्या है ?""' 
जो यहाँ रहते हुए देश की सझान्य परम्पराओं के विरोध में कार्य करते हैं, राष्ट्रिय 
पुरुषों एवं राष्ट्रिय श्रद्धा का अपमान करते हूं, उन्हें राष्ट्रिय केसे कहा जाय ?” 
( पु १२५-२६ ) । 

किन्तु यहाँ प्रदन यह हो सकता है कि यदि ईसाई और मुसलमान अपनेको इस 
देश का पुत्र मानने छगें, देशद्रोह करना बन्द कर दें, किंन्तु अपने इस्लाम-धमं के 
अनुसार कुरान का आदर करते हुए मुसलमान रहें, तो क्या आप उन्हें रष्ट्रिय या हिन्दू 
मानने लग जायेगे ? इसी तरह कोई हिन्दू कहानेवाला व्यक्ति हो आपके हिन्दुत्व 
की कसौटी पर खरा नहीं उतरता तो क्या आप उसे “अहिन्दू? कहने लग जायेंगे ? यदि 
दोनों प्रश्नों का उत्तर हाँ में देते हैं तो 'हम जन्मजात हिन्दू हैं“--आपके इस कथन 
का क्या विरोध नहीं होगा ? कया जो जन्मजात सिंह या शृगाल है, वह किसी भी 
शर्ते पर गैर-श्ृगाल या गेर-सिंह हो सकता है या कोई गेर-सिंह कभी भी सिंह हो 
सकता है? 


आप लोग यह भी कहते हैं कि “उनको हिदू जेसा रामदत्त, कृुषणदत्त नाम 
रखना चाहिए और हिन्दु जैसी वेश-भूषा धारण करनी चाहिए ४ परन्तु क्या उस 
हिन्दूको, जो अमेरिका या इज्धलेण्ड का नागरिक बन गया हो, आप यही सलाह देंगे 
कि वह भारतीय नाम और वेश-भूषा छोड़कर अब्राहम लिकत्त, एटली, चॉचल 
अपने नाम रखे ? विवाहोत्सव उस देश के अनुसार करें, मृत्युसंस्कार में दाह, अग्नि 
में जलाना बन्द करके कन्न बनाना शुरू कर दे और अपनी परिधान-रीतियाँ, भवन- 
निर्माण अमेरिकन ढंग से करने लगें ? परन्तु विवाह, मृत्युसंस्कार आदि सोलह 
संस्कारों में ही परिगणित हैं, यदि विदेशों में रहनेवाले हिन्दू के संस्कार भी बदल 


गदि इसका भी उत्तर 'हाँ' में दें तो इससे यह भी स्पष्ट हो गया कि कोई 
जन्मजात हिन्दू भी देश बदल जाने से अहिन्दू हो जायगा एवं जन्मजात 
अंग्रेज, अरब, फच भी भारतवासी एवे भारत का हो जाने से हिन्दू हो जायगा ? फिर. - 













अर्थात्‌ पुत्र ! निःसंदेह तुम शूर हो, चतुर और विद्व 
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तो आपके जन्मजात हिन्दू की वरिष्ठता का कोई प्रश्‍न ही नहीं उठता । साथही 
आपने एक तरफ यह भी कहा कि “पैदा होने से पहले हमारा गर्भाधान-संस्कार होता 
है, इसलिए हम हिन्दू हैं। सोलह संस्कार जिसके होते हैं वह हिन्दू है ।”” र तब कया 
मुसलमानों, अंग्रेजों और फ्र चों का भी सोलह संस्कार होने लगे तो आप उन्हें भी जन्म 
जात हिन्दू मानने लगेंगे ? फिर भी कृत्रिमता ही हुई। क्या ऐसी कृत्रिम वस्तु को 
भी जन्मजात या सहज कहा जा सकता है? 


साथ ही आप यह भी तो कहते हैं कि “हम ऐसे क्षुद्र नहीं कि यह कहने लगें 
कि पुजा का प्रकार बदल जानेमात्र से कोई व्यक्ति भूमि का पुत्र नहीं रहता । 
हमें ईश्वर को किसी नाम से पुकारने में आपत्ति नहीं” ( पृ० १२५) । जब ईश्वर 
को किसी भी नाम से पुकारने में आपत्ति नहीं तो कोई यदि अपने. या अपने बच्चे को 
किसी नाम से पुकारे, तो आपको वया आपत्ति हो सकती है ? 


सचमुच आप हिन्दू की परिभाषा नहीं कर सकते | संस्कृति का निरूपण भी 
आप लोगों के वश की बात नहीं। आपके ऐसे ही निष्प्रमाण, सारशून्य उपदेशों से 
प्रभावित हो कोई कहता है : “मुसलमान भी कबीरपन्थी, नानकप॑थी, जैसा मुहम्मद- 
पंथी या मुहम्मदी हिन्दू ही हैं।' कोई कहता है: 'आओ, जाति-पांति की झूठी, भेदभाव 
की दीवारों पर वज्पात करें' तो कोई कहता है : 'आप लोगों ने रामकृष्ण को भग- 
वान्‌ की कोटि में ढकेल दिया है।' आप पूर्वापर का विरोध भी नहीं देखते । तभी तो 
आपने सियार के बच्चे का इष्टान्त दे डाला | सिहिची एक सियार के बच्चे को अपनी 
गुफा में ले गयी और अपने बच्चों के उस साथ प्यूगाल- शिशु को अपना दूध पिलाकर 
उसने पाछा । बड़े होने पर वे सब भाई-भाई की भाँति खेलने लगे । एकबार जब सिंह- 
शावकों ने एक विशालकाय महामत्त गजेन्द्रपर आक्रमंण किया, तो वह श्युगाल-शिशु- 
चिल्छाकर भागा ओर उन्हें भाग चलने को कहने गा | सिह के बच्चे उसकी उपेक्षाकर 
नी ह व के बच्चे ने जाकर सिंहिनी से भाइयों के साहसपूर्ण 
Fo | मुस्कराकर कहा : 'निःसन्दे पीकर 

डे हुए हो, फिर भी तुम अपनी प्रकृति से 06७३ उ र द्ध 

शुरोऽसि कृतविद्योऽसि दञ्ञ॑नीयोऽसि पत्रकः 
यस्मिन्‌ कुळे त्वमुत्पन्नो गजस्तत्र न ह ॥ 

र न्‌ हो, दर्शनीय हो, पर जिस कुल 
nd ईए द उस कुल में हाथी का शिकार नहीं किया जाता |” यही 
बाज मत अ छाग होती है। किसी विशिष्ट देश में साधारण रूप से निवास- 
सकता। . 7 एव गुणों से सम्पन्न एकात्म राष्ट्रिय-समाज का निर्माण नहीं कर 
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आप लिखते हैं : “नवागतों को अपने जीवन में आमूल परिवर्तन करना चाहिए, 


मानो प्राचीन राष्ट्रिय कुलपरंपरा में उनका पुनर्जन्म हुआ हो” ( पु० १२६-१२७ ) 
` साथ ही आप दासता को उतार फेंकने का आह्वान भी करते हुए कहते हैं : 


“मुद्ीभर मुसलमान यहाँ आक्रामक के रूप में आथे थे। ऐसे ही थोड़े से ईसाई 
घर्मप्रचारक यहाँ आये | यह संख्यावृद्धि प्रजननरीति से नहीं हुई, किन्तु स्थानीय 
जनों के घमंपरिवतंत से उनकी संख्या बढ़ी है। भय, बलात्कार या सत्ता-प्रतिष्ठा 
आदि प्रलोभनों से यह धमंपरिवतंन हुआ है; छल-छझ से भी धर्मपरिवर्तत किया 
गया है| हमारा कतव्य है कि इन परित्यक्त भाइयों को, जो शताब्दियों से घामिक 
दास्य का क्लेद भोग रहे हैं, अपने पुर्वंजों के घरों में बुला लाये ओर ईमानदार, 
स्वतन्त्रताप्रिय मनुष्यों की भाँति दास्य तथा आधिपत्य के सभी चिल्लों को उतार फेके, 
और वंशपरंपरानुगत राष्ट्रिय जीवन की रीतियों का अनुसरण करते हुए इन पुत्रों 
के पुनरागमन पर हम महान्‌ दीपावली-पवं मनायें |” 


अन्त में आप कहते हैं कि “हम तो सांस्कृतिक तथा धामिक एकता भी चाहते 
हे । हम अपने घरों के पवित्र स्थानों और देवाळयों के अपनी युगों प्राचीन सांस्कृतिक 
एवं पतृक निधियों के द्वार खोल दें | निःसंशय यही व्यापक दृष्टिकोण है।” (पृष्ठ १२९) 

आपने अपने इन कथतों में पूर्वापर-विरोध का कुछ भी ध्यान हीं रखा है। 
अतएव एक तरफ तो श्युगाल के बच्चे एवं सिंह के बच्चों का दृष्टान्त दे डाला और 
उसके द्वारा यह दरसाने का प्रयत्न किया है कि जो लोग हिन्दुओं से भिन्न हैँ, उनकी 
प्रकृति हिन्दुओं की प्रकृति से भिन्न है । दूसरी तरफ सबके लिए अपने घरों, देवाळयों; 
सांस्कृतिक एवं पेतुक निधियों का द्वार खोल रहे हैं । क्या हजारों प्रयत्तों से भी 
आप श्युगाल-शिशुओं को सिंह-शिशु बनाने में सफल हो सकेंगे ? 


यदि कहें कि नहीं, वे तो हमारे ही बिछुड़े इए भाई हैं, तब फिर सियार के 
बच्चे के दृष्टान्त का क्या अर्थ है? फिर जिस कुल में तुम्हारा जन्म हुआ है, उस कुल 
के लोग हाथी नहीं मार सकते, इस कथन की संगति केसे लगेगी ?' जब वे आपके ही 
कुल के हैं और आप सिंह हैं तो वे श्युगाल-कुल के केसे ? इसके अतिरिक्त साना कि 
मुद्दीभर ईसाई या मुसलमान बाहर से आये हैं, पर वे सभी तो मिळ-जुलकर एक 
हो गये, उनका विवेचन आप किस आधार पर करेगे? क्या उनका परस्पर खान-पान 
शादी-विवाह से एक मिश्रण नहीं हो गया ? यदि हाँ, तो क्या आप शुद्ध सिह कहे जा 
सकते हैं, क्या सिंह और श्खुगाळ के सांकय से निदृष्ट प्रतिलोम संकरों को उत्पत्ति नहीं 
हो गयी ? | 
शास्त्रों में ब्राह्मण और कन्या में शूदर से उत्पन्न सन्तान चाण्डाल माची जाती है। 
फिर म्लेच्छ से उत्पन्न सन्तान कया होगी, इस पर भी कभी आपने विचार किया 
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ष््क 


शृगाल की कहानी न उठाकर उस सिंह की कहानी कहनी चाहिए थी, जिसमें कोई 
सिंहशावक दुर्देबवशात्‌ भेइ-बकरियों में रहने लगा हो और उनके संसग से वसा ही 
बन गया हो; पर जब किसी सिंह से उसके सिंहत्व का बोध कराया गया तो वह 
शुद्ध सिंह हो गया। वस्तुतः शास्त्रविश्वास एवं शास्त्रज्ञान न होने से ही आपने 
ऐसी असंगतियों का समुच्चय संगृहीत कर रखा है। वस्तुतः जन्मना वर्णव्यवस्था 
मान्य होने पर ही शृगाल एवं सिह का ६४टान्त संगत होता है। जन्मना ब्राह्मण होने 
का संस्कार आपकी उक्त हष्टांत पर हृष्टि छे जाता है और शास्त्रविमुख सुधारक होने 
के संस्कार आपको उससे सर्वथा विपरीत कार्य संपादन के लिए प्रेरित करता है । 
उसीके अनुसार कहीं आप अपनेको जन्मजात हिन्दू कहते हैं, कहीं विदेशी गेर हिन्दू, 
ईसाई, मुसलमान तथा उनसे मिले-जुले संकीणं ईसाई मुसलमानों के लिए भी अपना 
घर और मंदिर खोल देते हैं। अर्थात्‌ उनके साथ रोटी-बेटी तक का सम्बन्ध करने 
को प्रस्तुत हैं । 


है।?. फिर यदि अपने दि छे भाइयों को ही गले लगाने की बात है, तब तो सिंह एवं 


कभी आप कहते हैं कि हम धर्मपरिवर्तन या पुजा प्रकार बदल देनेमात्र से 
मुसलमान, ईसाई आदिकों को अराष्ट्रिय, अहिन्दू नहीं कह सकते” और फिर कभी 
कहते हें कि 'हम सांस्कृतिक ओर घामिक एकता भो चाहते हैं 0 


.._ आगे आपने श्री जवाहरलाल नेहरू की उक्ति का उद्धरण किया है । सांस्कृतिक 
इतिहास की प्रंथम अवस्था में हूण तथा शकों जेसी जातियाँ जो आक्रान्ता के रूप में 
यहाँ आयीं, अपनी मूल रीतियों तथा धर्मो को छोड़ दिया और अपने को राजपूत 
कहना आरम्म कर दिया, वे सभी प्रसन्नतापूर्वंक हममें विलीन हो गयीं । उस समय 
हमें आत्मसात्‌ करने का साहस ओर शक्ति थी । हमने उन्हें अपने राष्ट्र-जीवन की 
सांस्कृतिक घारा में पूणं रूप से विलीन कर लिया । 


न ह सा में, हे या हा देश पर अत्यन्त उग्र चरित्रवाले हाता 
| आक्रमण किया, तथा हमारे छोगों ने अपनी समाजरचना में ही सुरक्षा प्राप्त क 

; के लिए विधि-निषेध के नियमों में अपनेको बाँध दिया | इस EE को बन्द 
i  करंदिया। इस प्रकार अपने को पृथक्‌ करते हुए संकुचित हो गये। उनकी. दि 


Bo से संकुचिता को त्यागकर एकबार पुनः आत गारो 
जप न 9 के || को 
| 5206 उच्जीवित करना चाहिए। उतः आत्मसात्‌ करने के प्राचीन विचारों क 





अन्त में आपने भी उसी आत्मसात्‌ करनेवाले ro पुनरुज्जीवित ु 
न क्रमवाद को पुन 

. करे की नेहहवाली बात का समर्थन किया है ओर फिर पण्डित नेहरू की बात 
a. का उद्धरण भी दिया है। “कोई कारण नहीं कि हम मुसलमानों को अपने में 
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न मिला सकें, जब कि हम पूर्वकाल के हण एवं शकों को आत्मसातु कर चुके हैँ” 
( पु० १३१) । 


फिर आप अपनी तरफ से कहते हैं कि “निविवाद रूप से हमारे राष्ट्रिय जीबन 
की एकात्मता के लिए यही और केवल यही शुद्धमागं है । इससे अधिक तकंसंगत, 
व्यावहारिक एवं उचित समाधान अन्य कुछ हो ही नहीं सकता” ( पु० १३१ ) । 


उपर्युक्त उक्तियों में स्पष्ट है कि नेहरू जी की विचारधारा से आप भी पुरण सन- 
मत हैं। परन्तु आपको विदित होना चाहिए कि आपकी और श्री नेहरू का तथाकथित 
संस्क्ृति-हिन्द्‌ संस्कृति नहीं, किन्तु, वह एक खिचड़ी-संस्क्ृति है। ऐसा हिन्दुत्व या 
हन्दू-सस्क्ृति शास्त्रीय तथा शारवत नहीं है। किन्तु आप जेसे सुधारकों का मनः- 
प्रसूत हिन्दुत्व ही है। शास्त्रीय दृष्टि से तो सनातन परमात्मा ने, सनातन जीवात्माओं 
के सनातन कल्याण या अभ्युदय निःश्रेयस के लिए अपने निःरवासभूत सनातन 
वेदादि-शास्त्रों द्वारा जो विधान या मागं बताया है, वही सनातन हिन्दू का सनातच 
शाइवत ध्म एवं संस्कृति है। वह गिरगिट की तरह समय-समय पर रंग नहीं 
बदलती । शास्त्रविरुद्ध इतिहास सर्वथा भ्रमात्मक एवं अप्रामाणिक है। 


तातार, हूण, शकादि जातियाँ या तो सवंथा चष्ट हो गयीं अथवा हिन्दुओं की 
अन्त्यजादि जातियाँ बोदधों में घुल-मिल गयीं एवं अन्ततः मुसलमान हो गयीं । इसी 
कारण हिन्दू-जाति के व्यवस्थापक अनादि अपौरुषेय वेद एवं तदनुसारि आर्षे घमंग्रन्थ 
ही हैं । उनमें ब्राह्मण-क्षत्रियों के सभी संस्कारों का विधान एवं विशेषतः प्रतिलोम 
सांकर्यों का घोर निषेध है। जिस चाणक्य की आपने भूरि-भूरि प्रशंसा की है, उसका 
भी यही मत है, यह हम बंता चुके हें। तद्विरुद्ध आप लोगों की सब कल्पनायें सवंथा 
. मिथ्या एवं अप्रमाण हैं । 


हिन्दूजाति के भीतर ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र ये चार व्यवस्थित शुद्ध 
जातियाँ हैं। इनके सांकर्यं तथा अन्य लोगों के सांकर्यं से अनेक जातियाँ एवं उप- 
जातियाँ हो गयीं । शुद्ध ब्राह्मणादि एवं अनुलोम त्रिवर्णा में वेदादिशास्त्र के अध्यय 
तदर्थानुष्ठान का विधान है। अन्य सबके लिए भी वेदमूलक तन्त्रागम, पुराणादि प्रति- 
पादित भक्ति, ज्ञान आदि धमं का विधान है। अन्ततः वेदादि-शास्त्रानुत्तार अपने-अपने 
अधिकारानुसार चलतेवाले कम्‌, उपासना करनेवाले सभी हिन्दू हो सकते हैं। यही 
भानव-धर्मं भी है। मानवता भी घर्मं के ही आधार पर स्थिर होती है। अन्यथा 
भोजन, पा, सन्तान-उत्पादच मोदि कार्य तो पशुओं में भो मनुष्यों के तुल्य ही है। 


इसीलिए कहा गया है ! 
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आहार-निद्रा-भय-सेथुन॑ च सामान्यमेतद्‌ पशुभिनंराणाम्‌ । 
घर्मो हि तेषामधिकों विशेषों धर्मेण हीनाः पशुः समानाः ॥ 
इस तरह अंग्रेज, फ्रेच, अरब आदि के मानवमात्र पहले अनादि वेदादि 
शास्त्रोक्त घम का अधिकारानुसार पालन करते थे, अतः सभी हिन्द थे | नवीन घमां 
के अपनाने से वे अन्य हो गये । 
श्रीमद्भागवत में मानवमात्र के ये तीस धर्मों का निर्देश है : 


सत्यं दया तपः शोचं तितिक्षेक्षा शमो दमः। 
महसा ब्रह्मचयं च त्यागः स्वाध्याय आजंवम्‌ ॥ 
सन्तोषः समदृक्‌ सेवा ग्राम्येहोपरमः शनेः । 
नुणां विपययेहेक्षा मोनमात्मविसशनम्‌ ॥ 
अन्नाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यश्च यथाहंतः। 
तेष्वात्मदेवताबु्धिः सुतरां नुषु॒ पाण्डव ॥ 
श्रवणं कोतंनं चास्य स्मरणं महतां गतेः। 
सेवेज्यावनतिर्दास्यं सख्यमात्मसमपंणम्‌ 0 
नुणामयं परो घर्मः सर्वेषां समुदाहृतः। 
त्रिशल्लक्षणवान्‌ राजन्‌ सर्वात्मा थेन तुष्यति 0 
( साग० ७.११.८-१२ ) 


अर्थात्‌ १. सत्य : यथार्थं भाषण, २.दया : पर:दुख मिटाने की भावना, ३. 
तपःएकादशी आदि शास्त्रविहित व्रत-उपवास करना, ४. शौच : सनानादिजन्य शुद्धि 
रखना, ५. तितिक्षा : शीत-उष्णादि का सहन करना, ६. ईक्षा : युक्त-अयुक्त का 

विवेक रखना, ७, शम: मन का संयम करना, ८. दम : बाह्य इन्द्रियों पर विजय 
आप करना, ९. अहिसा : संथा परपीड़ा का वर्जन करना, १०. ब्रह्मचर्यं : परस्त्री- 
वजन तथा निषिद्ध देश-कालों में स्वसत्रीवजन, ११. त्याग : दान करना, १२. स्व- 
ध्याय : अधिकारानुसार मन्त्र एवं भगवान्‌ के नामादि का जप करना, १३. 
आजव : मन से कुटिलता का र्‍याग करना, १४, सन्तोष : 


ही तृप्त रहना, १५. समहकसेवा : समदर्शी भगवद्भक्तों | 
ग्राम्येहोपरमः : अर्थात्‌ धीरे-धीरे प्रवृत्तिकर्मों वडभक्तो की सेवा करना, १९. शने: 
निवृत्त होना, १७. नृणा विपयंयेहेक्षा ; यो ण होगा अथवा सोगच्छा से 





विमशन: देह्‌, इन्द्रिय, मन, बद्धि आदि से पृथक्‌ शु 
२०. अन्नाद्यं आदि का संविभाग : धान ड चेतन आत्मा का विचार करना, 


आदि भूतों में सुतराम्‌ क म ग्य प्राणियों को प्रदान करना, २१. पशु 


fT 
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भौन वृथा-वर्तालाप से निवृत्त होना, १९. आत्म- 


देवता एवं आत्माकी बुद्धि करना, २२, सन्तों 
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को परमगति भगवान्‌ के गुण एवं कर्मों का श्रवण करना, २३. गुण-कर्मा का कीर्तन 
करना, २४. स्वरूप : गुणविभूतियों का स्मरण करना, २५. भगवान्‌ एवं भक्तों की 
सेवा : यथा पादसंवाहन, कष्टह्रण आदि, २६. पुजा बध्यं : पाद्यादि निवेदन करना, 
२७, अवनति : नमस्कार, दण्डवत्‌ प्रणाम-आदि, २८. दास्य : दासवत्‌ स्वकृतकमाँ का 
सब फल अपण करना, २९. सख्य : भगवान्‌ में विश्वास करना, ३०. भगवान्‌ को आत्म- 
समपंण करना, देह-गेहादि सब आत्मीयों तथा आत्मा का भी अर्पण कर सब कुछ 
भगवान्‌ का ही है, ऐसा अनुसंधान करना। ये तीस प्रकार के धर्म सभी मनुष्यों 
के लिए विहित हैं । इनसे सर्वान्तरात्मा भगवान्‌ सन्तुष्ट होते हैं। इनमें सदाचार, 
पवित्रता, सेवा, पूजा, भक्ति एवं तत्त्वज्ञान सभी उत्तमोत्तम धमं आ जाते हैं। इनसे 
परम कल्याण होता है। 


अब भी वेदमूलक तन्त्रागम, पुराणादि में प्रोक्त मानव-भक्ति, ज्ञान, सदाचार 
का पालन करने पर सभी 'हिन्दू' हो सकते हैं । परन्तु उनका श्रेणिभेद अवश्य रहेगा । 
उनका खान-पान, विवाह आदि अपनी श्रेणियों में ही होने का नियंत्रण रहेगा | सब 
' घर, सब देवालय, सब सांस्कृतिक एवं पेतृक निधियों के द्वार सबके लिए खुळ नहीं 
सकते । वणं-सांकयं, रक्त-सांकर्य, रोटी-बेटी एक होने से हिन्दू-धर्म, हिन्दू-संस्कृति 
लुप्त या नष्ट हो जायगी । सर्व-सांकर्य ( मिक्शचर )--सब एक हों, तो चाहे भ्रष्ट हिन्दू 
कहो चाहे भ्रष्ट ईसाई या भ्रष्ट मुसलमान, नाममात्र का भेद होगा । अर्थं में कुछ भी 
भेद नहीं होगा; क्योंकि सब निष्प्रमाण, निराधार अर्थात्‌ वेदादि-शास्त्रों एवं तदनुसार 
परंपराओं के विरुद्ध होगा । 
श्री नेहरू या आपको उन शास्त्रों के प्रामाण्य का कोई विचार नहीं । अतएव 
आप कुछ भी कहें, उसका शास्त्रीय विचारों से कुछ भी सम्बन्ध नहीं । जसे आपने यह 
माना कि शिवाजी के पुनरुत्थान-कार्य में रतउल्ला और इब्राहिम अपने मुसलमानी 
नामों से ही सहयोग करते थे” (पृ० १३१), वेसे ही यह भी समझना चाहिए कि अपने 
धर्म-संस्कृति का आदर करता हुआ भी कोई मुसलमान एक ईमानदार के नाते 
सहयोग कर सकता है । मातृभूमि के प्रति ज्वलन्त भक्तिभावना ठोक है, साहचबें 
एवं भ्रातृभावना भी ठीक हैं, राष्ट्रजीवन की समानधारा की उक्त चेतना भी ठीक 
है; परन्तु समान संस्कृति एवं समान पेतुक दाय आदि के सम्बन्ध में सर्वथा शास्त्र 
पराधीनता ही कल्याणकारी है। . 
आप लोग छू-मन्तर के आधार पर गेर-हिन्दुओं को हिन्दू बनाकर एवं हिन्दुओं 
की अवान्तर विभिन्न जातियों का परस्पर भोजन-पान, विवाह आदिं सम्पादन करने 
का प्रयतन करते हैं, यह सवथा भारतीय वेदादिशास्त्रों एवं परंपराओं के विरुद्ध है। 
आप जैसे कुछ लोग कहते हैं कि 'भोजन-पान, शादी-विवाह से घमं का कोई सम्बन्ध 
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नहीं । इनसे धर्म कभी नहीं नट हो सकता, धर्म कोई कच्चा धागा नहीं, छुई-मुई 
नहीं।' परन्तु उनको यह जानना चाहिए कि शास्त्रानुसार देह, इन्द्रिय, सत, बुद्धि 
की हरएक हलूचल धर्म है। शास्त्रविरुद्ध अधर्म है। अन्यथा यदि धर्म फोलादी 
लोहा है, किसी तरह न£ नहों हो सकता, तत्र तो कोई महामूर्ख यह भी कह सकता 
है कि फिर गोमांस खाने या बहुन-वेटी के साथ विवाह करने से ही धर्म केसे नष्ट हो 
सकता है ? फिर तो बहुत कुछ करने की खुलो छूट हो जायगी! याद गोमांसभक्षकों 
के लिए आप अपने घर एवं देवालय तथा संस्कृति के पेतृक दायों के द्वार खोल देंगे, 
उनके साथ खान-पान-सम्बन्ध स्थापित करने, विवाह-सम्बन्ध स्थापित करने, बहन- 
बेटी देकर रक्‍्तसांकर्य स्थापित करने का प्रयत्न करेंगे तो सर्वथा शास्त्रीय परंपराएं 
घर्मं एवं जातिया चष्ट हो जायेगी । यदि आप कहें कि शास्त्रों को हम मानते ही नहीं, 
तो शास्त्रीय परंपराओं का आदर मिट जायगा ! तब तो बहन-बेटियों के साथ शादी- 
विवाह में भी क्या बाधा रहेगी ? यदि उस बन्धन को भी तोड़ देंगे तो मानव-दानव, 
इवान-शूक्रर में कोई अन्तर न रह जायगा | फिर हिन्दुत्व का ही नहीं, मानवता का 
भी सर्वनाश हो जायगा । फिर संस्कृति का नाम केवल दम्भ ही रह जायगा । फिर 
वेश्यावृत्ति या व्यभिचार से भी कोई परहेज क्यों करेगा और कुळप्रसूत एवं जारः 
जात में कया भेद रह जायगा ! 


जो कहते हैं कि 'वृक्ष की टहतियों ओर पत्तियों की तरह पुराने शास्त्रीय धमं- 
नियम समाप्त हो जाने चाहिए, उनके स्थान पर नयी पत्तियों की तरह नये धमे- 
नियम बनाये जाने चाहिए?, उनको यह जानना चाहिए कि सूयं, चन्द्र, भूमि, भूधर, 
सागर तथा ईश्वर एवं आत्मा जैसे शाइवत हैं, वेसे ही हमारे शास्त्र छेतर धर्मनियम 
भी शाच्वत हैं सूयं आदि के समान ही धर्म में भी रद्दोबदळ नहीं हो सकता । जो 
कहते हैं कि 'अठारह पुराण एवं अठारह स्मृतियों के मतभेद से ही मालूम पड़ता 
है कि देश, काळ, परिस्थितियों के अनुसार शास्त्रों एवं धामिक-सामाजिक नियमों 
में रददोबदर होता ही रहा है। फिर आज क्‍यों न उचित परिवतंन किया जाय ! , 
उन्हें यह मालूम होना चाहिए कि भारतीय संस्कृति के मूल अनादि-अपौरुषेय वेद ही 
हाया वेद ही हमारे घमं एवं संस्कृति के मूल हैं । धमंशास्त्र, स्मृति; 
रत, पुराण, तन्त्र एवं आगम सबका मूल वेद इसलि ए वे 
सब वेद का ही अनुसरण करते हें एवं वेदविरुद्ध किसी अथं र भात नहीं 
करते | तभी महाकवि कालिदास कहते हैं : श्रुतेरिवार्थ स्मृतिरन्वगच्छत्‌ । अर्थात्‌ 
त श्रुति के अर्थ का अनुसरण करती है, वेसे ही सुदक्षिणा ने नन्दिनी के पीछे 
वाले दिलीप का अनुसरण किया । महषि जेमिनि ने भी वेदार्थ की मीमांसा 
क ह लिखा है द श्रुति का विरोध होने पर स्मृति का प्रामाण्य अनपेक्ष, 
अनादरणीय है । बिरोध न होने पर उसके मूलभूत श्रुतिवचन का अनुमान करके 
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उसके प्रामाण्य की प्रतिष्ठा होती है: विरोधे त्वनपेक्षं स्यादसति ह्यनुसानम्‌। ( जे० 
सू० १. रे. ३ ) | इसी दृष्टि से औदुम्बरीं स्पृष्ट वा उद्गायति इस श्रुतिवचन से विरोध 
होने के कारण ओदुम्बरी सर्वा वेष्टयितव्या इस कल्पित स्मृति का अर्थसंकोच किया 
जाता है। इन सव बातों से स्पष्ट है कि स्मृतियों एवं पुराणों की विभिन्नता वेद पर 
ही आधृत है, किसीकी बुद्धि पर नहीं । वेदों में अनादिकाल से कुछ कर्मों में कालभेद 
और युगभेद से, कुछ में अवस्थाभेद तो कुछ में आपतु-संपद्भेद से विभिन्नता है। सन्ध्या 
के प्रातः, सायं एवं मध्याह्न कालमेद से आचमनों में मेद है। सम्प्रदाय-मेद से उदित 
होम, अनुदित होम का भी भेद है। अतः स्मृति, इतिहास, पुराणों के धम॑मेद वेद- 
सम्मत ही हें। धर्म-अधर्म को व्यवस्था वेदादिनिरपेक्ष स्वतंत्र बुद्धि से कोई भी कभो 
नहीं कर सकता और न उसकी कभी आस्तिक-समाज में मान्यता ही होती है। 


वस्तुतः इसी कारण आप शास्त्रों का प्रामाण्य मानने से भागते हैं। यदि 
शास्त्रःप्रामाण्य मान लें तो आपका कोई भी सिद्धान्त एक मिनट भी टिक नहीं 
पायेगा । एक तरफ आप शाइवत धम, शाश्वत संस्कृति, शाश्‍वत हिन्दुत्व की बात 
ह दूसरी तरफ सनातन शास्त्र एवं शास्त्रोक्त शाइवत धर्म या नियम नहीं 
मानते ! 


आपने लाला हरदयाल की बतायी घटना की चर्चा को है कि “दक्षिण में एक. 
अंग्रेज अधिकारी था । उसका एक सहायक्र अधिकारी स्थानीय व्यक्ति शायद नायडू 
था । उस अंग्रेज का एक मर्दछी ब्राह्मण था । एक दिन जब वह अंग्रेज सड़क पर अपने 
अर्दली के साथ जा रहा था, सामने से वह सहायक अधिकारी आ गया। दोनों ही 
` अधिकारियों ने एक दूसरे को अभिवादन करते हुए हाथ मिलाया, किन्तु जब उस 
अधिकारी ने अदली को देखा तो अपनी पगड़ी उतार कर उसके चरण-स्पशे किये | 
अंग्रेज यह देखकर चकित रह गया और उसने पूछा : “यह कया बात है ? में तुम्हारा 
उच्च अधिकारी हूँ, तुमने मुझसे सीधे खड़े रहकर हाथ मिलाकर अभिवादन किया 
और यह जो मेरा चपरासी है, उसे उतनी व्यस्त सड़क पर भी तुम भूमि पर लेटफर 
साष्टांग प्रणाम करते हो?” अधिकारी ने उत्तर दिया: आप मेरे उच्च अधिकारी हुआ 
करें, किन्तु हैं म्लेच्छ | वह भले ही चपरासी हो, किन्तु हमारे समाज के उच्च वग 
बा है, जिसका शताब्दियों से अत्यंत सम्मान होता चला आ रहा है। उसे झुककर 
प्रणाम करना मेरा कतव्य है।' उस अंग्रेज ने इंगलेंड के इण्डिया-आफिस को लिखा 
कि 'जबतक ब्राह्मणों को उनके उस प्रतिष्ठित पद से बहिष्कृत कर अंग्रेज स्वयं उसे 
अधिकृत नहीं कर छेते, अर्थात्‌ उन्दीं-से या उनसे भी अधिक सम्मानित नहीं हो 
जाते, तबतक उनका साम्राज्य अधिक दिनतक टिक नहीं सकता” ( पृष्ट १३५ ) । 
किन्तु क्या आपके शास्त्रविशद्ध सह-भोज, सह-विवाह आदि के विस्तार से ब्राह्मण का 
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यह प्रतिष्ठित पद रह जायगा? यदि अंग्रेज, मुसळमान आदि सभीके लिए अपना 
द्वार खोल देंगे, सबके साथ रोटी-बेटी का सम्बन्ध चछाकर वर्णताकय, रक्तसाकय 
फेला देंगे तो फिर क्या कोई ब्राह्मण रह जायगा? यदि रक्तसांकर्य के कारण सबकी 
समानता एवं एकता हो जायगी तो कौन ब्राह्मण और कौन नायडू? फिर I 
कया ब्राह्मण को साष्टांग प्रणाम करेगा ? बया वह ब्राह्मण भी म्लेच्छ नहीं हो 
जायगा? आइ्चयं है कि आप ऐसी परस्पर विरुद्ध बातें लिखते हूं, परंतु उनको असं- 
गतियों पर आपका ध्यान ही नहीं देते ! 


आपने लिखा है कि “वह ( अंग्रेज ) बड़ा चतुर था, क्योंकि उसने इसी लक्ष्य को 

ष्टि में रखते हुए तदनुरूप व्यवस्था के अनुसार शिक्षा देना प्रारंभ किया । उसने हमें 

` सिखाया कि 'यह एक राष्ट्र नहीं, यहाँके आदिवासी द्रविड आदि हूँ, आर्य बाहर से 

आये हें । हमारे पास कोई मातुभमि है ही नहीं।' हमसे यह भी कहा गया कि “हमारा 

कोई धर्म नहीं, न कोई उल्लेखनीय दर्शन और न नंतिक आधार ही है” ( पु० १३५- 
३६ ) । इस तरह हमारा इतिहास विकृत किया गया । | 


वस्तुतः आप लोग भी उसी शिक्षा के प्रभाव से प्रभावित होकर जाति-पांति, 
बर्णाश्रम मिटाकर सबको एक करके वेद, दर्शन एवं धमंशास्त्र सबको ठुकराकर, एक 
र कह, ढंग का राष्ट्र बनाता चाहते हैं जो न हिन्दू होगा, न मुसलमान और न 
जही। 
 अंग्नेजोंने अनादि-अपौरुषेय वेदादि शास्त्रों का-अप्रामाण्य सिद्ध करने का भी 
प्रयत्न किया है । वेदों को पोरुषेय ही नहीं, बल्कि भेड़, गायं चरानेवाछों के गीत 
बताया है | धर्मशास्त्रं, पुराणों, रामायण, महाभारत आदि को भी अप्रमाण बताया 
ri । उन्हीं छोगों की कूटनीति का प्रभाव है कि आप ऋषियों, मुनियों एवं ध्म- 
हि नाम लेते हु भी मूल शास्त्रों के प्रामाण्य के सम्बन्ध में कहते हैं कि हम 
के या ग्रन्थ के पूजक नहीं । कभी कहते हैं कि हम ग्रन्थों 
Ci हैं ओर न इनकार करते हैं। ह रता भ 
याद घम, संस्कृति एवं राष्ट्र के गौरव का मूल हमारे त 

राजनीति, अथं भूळ हमारे वेद, धमंशास्त्र, दशंन, 
अथशास्त्र आदिकों पर आस्था नहीं रहेगी, तो धर्म-संस्क्रति की दुहायी 
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हममें हण, शक, तातार आदि अनेक जातियाँ मिल गयीं । अभी भी आप अंग्रेजों 
ओर मुसलमानों को अपने में विलीन कर लेने का प्रयतन कर रहे हैं । फिर भी 
हिन्दुत्व की बात करते हैं। कया जिसमें विभिन्न जातियों का रक्त मिल गया हो, वह 


. भी शुद्ध रक्त है? जिनके लिए आप कहते हैं कि 'हम मंदिर में पूजा करते हैं, तो वह 


उसे अपवित्र करेगा, यदि हम भजन करते हैं, भगवान्‌ की रथयात्रा निकालते हैं, तो 
वह इससे रुष्ट होगा । यदि हम गो पृजते हैँ, तो वह उसे खाना पसन्द करेगा, यदि 
हम स्त्री को मातृत्व के प्रतीक रूप में सम्मानित करते हैं, तो बह्‌ उस पर बलात्कार 


करेगा । वह हमारी जीवन-पद्धति के धामिक-सांस्क्ृतिक सभी पक्षों का अपनी पृण 


शक्ति के साथ विरोध करेगा” (पु० १४४), आपकी इष्टि में उन्हीं मुसलमानों से कहना 
चाहिए था कि “हमारा आपका रक्त एक ही है। मुगल, तुकं तथा अन्य विदेशी 
जातियों ने आपको तलवार की नोंकसे इस्लाम में धर्मान्तरित कर लिया है ।'""अर- 
गाव की स्मृतियाँ भूल जाओ। आओ, हम सब मातृभूमि एवं स्वतंत्रता ओर सम्मान 
के लिए लड़” ( पु० १४५ )। आप समझते हैं कि शास्त्रहीत निराधार हिन्दुत्व के छू- 
मन्तर से वे सब शुद्ध धर्मात्मा हो जायेगे और शुद्ध ब्राह्मणादि हिन्दुओं के साथ खान- 
पान, विवाह के योग्य हो जायेंगे । वया इससे बढ़कर दुराशा! का कोई उदाहरण मिल 
सकता है? जिसे अपने से प्रकृत्या अत्यंत विरोधी समझते हैं, उसीका अपने में प्‌णं 
विलय हो जायगा, यह सम्भव मानते हैं! जबतक वे आपसे पृथक्‌ रहें तबतक 
श्रुगाल और खराब तथा आपसे मिलते ही वे अच्छे सिद्ध हो जायेंगे ! वस्तुतः शास्त्रः 
विरोधी और शुद्ध हिन्दुत्वविरोधी कांग्रेसी तथा आप सभी शास्त्र एवं शास्त्रोक्त धर्म 
से दूर हैं। 

आपने लिखा है कि “पं० जवाहरलाल नेहरू ने मुसलमानों को लिखित आइवा- 
सन दिया था कि उनकी धामिक भावनाओं का ध्यान रखते हुए स्वराज्य मिलने पर 
गोवध पर प्रतिबन्ध नहीं लगाया जायगा, यद्यपि कुरान में गोवध के लिए स्वीकृत्ति- 
सूचक एक भी शब्द नहीं हैं” ( पू० १४७ )। परन्ठु इसका भी एकमात्र कारण था 
कि उनको वेदादिशास्त्रों एवं शास्त्रीय धर्म में कोई विश्वास एवं आस्था नहीं थी । 
इसीलिए उन्होंने मुस्लिम तुष्टीकरण के लिए गाय की हत्या मंजूर की, देश का बंट- 
बारा स्वीकार किया ओर विजातियों से पुत्री का विवाह भी किया । 


वस्तुतः जो परंपराप्राप्त शास्त्रों का प्रामाण्य एवं तदुक्त धर्म नहीं मानता, उसके 
लिए गाय, बकरी एवं गदंभी में कया मेद है! हिन्दू-मुसलमान या कुलप्रसूत और 
जारजात में क्या मेद हो सकता है? मंदिर की मूर्ति और म्यूजियम की सूति में क्या 
भेद है? और तो क्या, उनकी दृष्टि में तो पुत्री, पत्ती, भगनी आदि का भी भेद सिद्ध 
नहीं होता । अतः शास्त्र का अनादर सर्वानथ का मूल ही है। अगर आप भी 
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शास्त्रों के प्रामाण्य से भाग जाते हैं तो वे सब अनर्थं आपसे भी हो ह हें! र 
स्वेच्छांचारिता का नियामक शास्त्र ही है। उसके अनादर से स्तरेच्छाचारता फत 


ही है। 


किसी नेता की “बिना हिन्दू-मुस्लिम-एकता के स्वराज्य नहीं हो सकता ओर 
उसका सरल मागं है सभी हिन्दू-मुसलमान हो जाये”, इस उक्ति की समालोचना करते 
हुए आप लिखते हैं: “वह हिन्-मुस्लिम-एकता न होकर मुसलिम-एकता होगी; 
क्योंकि हिन्दू तो रहेंगे ही नहीं ।” परन्तु यदि आपको भी हि जाउन एवं शास्त्रोक्त 
घर्म मान्य नहीं तो आपका वह निराधार, निष्प्रमाण, - मनःकल्पित हिन्दू भी हिन्दू, 
मुसलमान, अंग्रेज, फ्रच आदि विभिन्न जातियों को खिचड़ी, Sie ( मिक्श्चर) 
ही होगा । उसकी अपेक्षा तो साधारण प्रामाणिक मुसलमान ही अच्छा है। 


आदचय है कि हिन्दू में मुस्लिम-रक्तप्रवेश पर आप उत्तेजित होते हैं, इसे 
'निळंज्जता' कहते हैं ( पु० १४८ ), परन्तु उसी मुस्लिम-रक्तप्रवेश के लिए मुसलमानों 
के लिए अपने घर का द्वार खोलकर स्वागत करते हें और दीपावली पर्व मनाने को 
तेयार हैं । यदि मुसलमानों का भोजन करने में, मुसलमान को लड़की देने में परहेज 
नहीं तो बात एक ही है--चाहे मुसलमानों में मिल जाओ या मुसलमानों को अपने 
में मिछा लो। चाहे चाकू पर खीरा डालो या खीरे पर चाकू डालो, परिणाम एक 
ही होगा । शास्त्रीय परंपरा आप मानते हो. नहीं । अशास्त्रीय मन:कल्पित आचारों 


का कोई भी प्रामाणिक महत्त्व नहीं। फिर नाममात्र के हिन्दू मुस्लिम विवाद में 
विद्वानों का आग्रह ही क्यों होगा ? 


मनुष्यों पाड रहें कि शास्त्रीय हिन्दू मुतलमानों का ही नहीं, सारे संसार के सभी 


रा स्वागत करने को तेयार है, परंतु शास्त्रीय मर्यादाओं के अनुसार ही. 
सानवमात्र तो सत्य, भक्त, ज्ञान आदि पूर्वोक्त मानव धमं का पालन करने से 
हिन्दु हो सकता है। फिर भी 


क र A जसे राष्ट्रविप्छावक जघन्य अन्यायों, पायों के 
कमर " स्टगा। फत: जन्मात विशुद्ध हिन्दुत्व एवं ब्राह्मण- 
त्वादिक सुरक्षित रहेगा । अपने शास्त्र a 


| एवं आष-इतिहास को भूल जाने.या ठकरा 
देने के ही कारण पाचात्त् कूटनीतिज्ञों द्वारा ग न है 





वही होना था,-जो हुआ | जब हम 
ही नहीं, तो फिर बँटवारे के 
रह्‌ जाता है? _ SEE, 
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आप यह भी कहते हैं कि “संसार में हिन्दुओं के समान अभागा कोई न होगा। 
भिन्न-भिन्न समाज के नेताओं ने सदैव अपने समाजों में आत्मविश्वास निविष्ट करके 
उनकी शिथिल हो रही चेतना को जागृत करने तथा शत्रुओं के सामने उन्हें विजयी 
एवं वीर्थवात्‌ बनाने का पूर्णशक्ति से प्रयत्न किया । किन्तु यहाँ हमारे ही नेता थे, 
जो मानो अपने समाज का समस्त पोरुष क्षय करने की प्रतिज्ञा लिये हों। '''अपना 
व्यक्तिगत बड़प्पन चमझोने के लिए स्वतंत्रता को विदेशियों के हाथ बेंच अपने ही 
जातिबन्धुओं का गला काटने के लिए अपने देश तथा धमं के चिरकालिक शत्रुओं के 
हाथ से हाथ मिलाया” ( पृ० १४९) । परन्तु आप भी तो वेसा ही कर रहे हैं। जो 
वेद, रामायण, महाभारत, मन्वादि घमंशास्त्र, दशन तथा तदनुसार वर्णव्यवस्था, 
भोजन, पान, विवाहादि मर्यादाएँ करोड़ों भारतीयों के लिए परमादरणीय एवं परम- 
पूज्य रही हैं; आप उनका अनादर करके उनके स्थान पर नया धमं, नयी राष्ट्रियता 
चलाकर प्रजा का अहित कर रहे हैं। ईसाई-मुसलमान नेता अपने-अपने घमंग्रंथों 
एवं तत्तदनुसारी परंपराओं का गुणगान करते हैं। पाकिस्तान रेडियो कुरानशरीफ की 
आयतों का महत्त्व वर्णन करता हुआ प्रतिदिन उसकी विशद व्याख्या करता है, पर 
आप कहते हैं कि अगर हम भी किसी एक पुस्तक को अपना आ दशं या आधार मानने 
लगें तो उनसे हमारी विशेषता ही क्या रह जायगी? आप वेद, रामायण आदि सद्ग्रंथों 
के तात्पर्यविषयीभूत परमेश्वर तथा कोटि-कोटि हिन्दुओं के पूज्य एवं आदर्श राम 
और कृष्ण को परमेश्वर न मानकर मातृभूमि का पुत्र कहते हैं और उनको आदर्श न 
मानकर भगवाध्वज को अपना आदर्श मानते हैं तो फिर उदार बनने की घुन में 
काँग्रेसी भी संसार के नेताओं से चार हाथ ऊंचा बतने के लिए देश के शत्रुओं से हाथ 
मिलायें, तो क्या आश्‍चर्य है ? 


'तुष्टिकरण से क्षुधा तीब्र होती है” ( १५०) यह ठीक ही है। इसी 
आधार पर हम धर्मसंघ के लोगों ने बार-बार कांग्रेस तथा नेहरूजी को चेतावनी ही 
नहीं दी, सन्‌ १९४७-२८ अप्रेल से प्रत्यक्ष सत्याग्रह-आंदोलन भी आरम्भ किया 
था जिसमें अनेक महापुरुषों के बलिदान भी हुए। पर आपलोग यह सब जानते हुए 
भी चुप बेठे थे । अस्थिरमति कांग्रेसी धर्म एवं शास्त्र से विमुख होने के कारण ही 
भूल पर भूल करते गये ओर अपने ही सिद्धान्तों एवं घोषों के विरुद्ध उन्होंने देश का 
विभाजन कराया। फलस्वरूप हिन्दू, मुसलमान दोनों ही को भीषण घन, जन, 
शक्तिक्षय तथा अपमानों का सामता करना पड़ा । यह ठोक ही है कि “हिन्दू ही 
भारत के राष्ट्रिय हैं' ( १५३ ), पर वह हिद तभी हिन्दू है, जब भारतीय शास्त्रों 
एवं परंपराओं-के अनुसार हो | परन्तु शास्त्र एव च से विमुख मिक्शचर या संकर 
हिन्दुओं का राष्ट्र एवं कांग्रेसियों का राष्ट्र तो एक Hl है, नाममात्र को छोड़कर 
. उसमें कोई अन्तर नहीं । वास्तव में आपके ससान ही कांग्रेसी भी आपके ही शब्दों 
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में “इण्डियन फिलासफी तथा “इण्डियन आटं' तथा उपनिषदों एवं कालिदास आदिकों 
का गौरवपूर्वक नाम लेते हैं” ( पृ० १५५ ) । आप भी ऋषियों, महषियों, दर्शनों एवं 
शाशत धर्म एवं हिन्दुत्व का नाम लेते हैं । परन्तु यह सब वथा है ओर इसका कया 
आधार है, यह पूछने पर आप कुछ भी प्रामा णिक उत्तर नहीं दे पाते । शास्त्रों के 


प्रामाण्य को आप सवंथा अस्वीकार कर देते हैं । कोटिल्य के अर्थशास्त्र को आपने _ 


भ्रि-म्रि प्रशंसा की है, परन्तु उसका भी प्रामाण्य मानने को तेयार नहीं । यही 
हाल कांग्रेसियों का भी है। 


“सोमनाथ के मंदिर का उद्धार हुआ, स्थापना-संस्कार भी हुआ और कई सी 
वर्ष की दासता का कलंक धुळ गया” ( पु० १५६ ), कांग्रेसियों के इस कथन से 
आपने यह सिद्ध किया कि यह हिन्दू-रष्ट्र है। मुसलमान आक्रामक होकर आये, यह 
ठीक है । परन्तु सोमनाथ परमेश्वर हैं, ज्योतिलिंग हैं, उनकी प्रतिष्ठा या संस्कार 
होता आवश्यक था-यह आपने ओर कांग्रेसियों ने किस प्रमाण से निकुचय किया ? 
कया हिन्दु-शास्त्रों के बिना किसी पत्थर की मूर्ति में परमेश्‍वर होनेको कल्पना 
की जा सकती है ? शास्त्रों का नाम लेने से आप दोनों ही चुप हो जाते हैं। सोमनाथ 
के संस्कार के प्रसंग में मेरे पास भी निमंत्रण आया था और मुझसे कहा गया कि 
आप अपने विद्वानों के साथ अवश्य आइये। मेंने लिखा कि 'में प्रसन्नता से इस निमं- 
. त्रण को स्वीकार करता हुं ओर आने को तेयार हूं । परन्तु इस शर्तं पर कि वहाँ 

विदवत्‌-सम्मेछन में इस बात पर विचार किया जाय कि मूर्तिपूजा एवं मूर्तिप्रतिष्ठा का 
आधार क्या है ? मंदिरों की मर्यादा कया है ? उसका पालन केसे किया जाय ? उसमें 
किनका केसे प्रवेश हो ओर किनका नहीं ?” इस पर वे लोग चुप हो गये | आप लोग 


अघे 'कुकक्रटी' न्याय से प्राचीनता की लेते हजर आन 
काड भी देते हैं । को एक टाँग पकड़ लेते हुं और अन्य छोड़ देते या 


माप लिखते हैं : “मिथ्या-वस्तु को भी बार-बार दुहराने से भान्ति होती है 
अतः उसको मिटाना आवश्यक है” ( पृ० १६१ ) इससे आपने भी सत्य प्रकट करनेके 


लिए प्रमाण की आवश्यकता बतायी और इस सम्बन्ध में रों एवं 
नाम भी लिया है (पृ० र इस सम्बन्ध में आपने शास्त्रों एवं गीता का 


की रे १६१ ) । पर यद्यपि आप शास्त्र और गीता का कांग्रेसियों 
की तरह तो लेते हैँ ओर अपने काम-लायक अंश को ग्रहण भी करते हैं, अपनी 
शक्तिको ही प उनके आधार पर प्रयत्न भी करते हैं, परन्तु वह परम प्रमाण 
शक्ति को ही आपने है। इसीलिए गीता के १४वें अध्याय द्वारा प्रदशित विध्वरूप की 
अब में समझ गया हे के re Fa अजुंन तुरन्त कहता ह ६ 
के भर  ( १० १६ क्या पिछले १० यो एव ! 
निरंक हैं ? ले अध्यायों एवं अगले पाँच 





क्या बेद-दास्त्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? | . ३९३ - 


वस्तुतः दर्शन का एक साधारण विद्यार्थी भी जानता है कि शक्ति कोई प्रमाण 
नहीं, प्रत्युत स्वयं वही प्रमाण से ही सिद्ध होती है। डाकुओं की शक्ति भी शक्ति 
है, आसुरी-तामसी शक्ति भी शक्ति है। देवी शक्ति, ईसवरीय शक्ति भी शक्ति है। 
प्रमाणों के आधार पर आसुरी शक्ति का मुकाबला करने के लिए देवी या ईश्वरीय 
शक्ति का आश्रयण करना पड़ता है। | 


यह टीक है कि “हमारे नेताओं के प्रमाद से ही देश का बॅटवारा करने का 
पाकिस्तानियों का प्रथम पग सफल हुआ। काइमोर पर आक्रमण का दूसरा पग भी 
अंशतः सफल हुआ । आज भी एक तिहाई काइमीर पर उनका कब्जा है” ( पु० १६५ )। 
आसाम, त्रिपुरा की ओर भी उनका योजनाबद्ध प्रोग्राम चल रहा है। “हमारा 
वर्तमान नेतृत्व उनकी इत कार्यवाहियों पर कठोरतापूर्वंक प्रतिबन्ध लगाने के लिए 
अतिदुबंल है” ( पृ० १६७ ), यह भी ठीक है। “मुस्लिमवर्ग का वोट प्राप्त करने के 
लिए कांग्रेस मुस्लिम तुष्टीकरण भी नीति की अपनाती है” ( पु० १६९ ), यह भो 
ठीक है । भारतीय नीतिशास्त्रों एवं धमं तथा च्याय की उपेक्षा के कारण ही भारतमें 
अगणित छोटे-छोटे पाकिस्तान बन गये ओर निरपराध हिन्दुओं के साथ अत्याय 
भी हुआ । राष्ट्रिय कहलानेवाछे मुसलमान भी पाकिस्तानी नींव के भीतर से पोषक 


रहे ओर अब भी हैं । , 

इसी प्रकार “ईसाई लोग भी भाँति-भाँति की रहस्यपूर्ण एवं क्षुद्र युक्तियों से 
धर्मान्तरण के प्रयत्न में संलग्न हुँ” ( पु० १७८) । नागालेण्ड की स्थापना से ईसाई- 
प्रसारवाद को अधिकाधिक बढ़ावा मिला है। भारत में ईसाई-साञ्राज्य स्थापित 
करने की ईसाई-योजना से अवश्य ही हमारी आँखें खुळनी चाहिए ओर उसका निश्चय 
ही समुचित उपाय होना चाहिए। पहाड़ी-राज्य एवं झारखण्ड-राज्य की माँग भी 
इसाई-षडयन्त्र की ही अभिव्यक्ति है। ईसाई-मिंशन एवं मुस्लिम-लीग के समझोते के 
अनुसार दोनों ही मिलकर भारत को पाकिस्तान, ईसाईस्तान बना लेता चाहते हैं-- 
ये सब बातें अवश्य सही हैं। शास्त्र और धर्म से विमुख नेताओं के हाथों में शासन- 
सत्ता बनी रही तो यह असम्भव भी नहीं है। इसीलिए बड़ी तत्परता के साथ शास्त्र- 
निष्ठा एवं धर्मनिष्ठा के लिएं काम होचा चाहिए । 

ईसाई, मुसलमान दोतों अपने घमंग्रन्यों में एवं स्वार्थो में स्थिरनिष्ठा रखते 
हैं, पर नास्तिक एवं सुधारक हिन्दू नेता छोग शास्त्रों एवं शाक्तोक्त घमो में विश्‍वास 
नहीं करते | अतएव उनकी गतिविधियों, व्याख्यानों एवं लेखों द्वारा हिल्दू-घ् एवं 
शास्त्रों के प्रति अश्रद्धा ही व्यक्त होती है। ie! SD JW 

घर्मात्ध ईसाइयों द्वारा किये गये धर्मान्तरण तथा देवी-देवताओं का अपाने 
तथा मंदिरों का विध्वंस भी नास्तिक या सुधा रक हिच्दु-नेताओं के लिए उद्देगजनक 

५९ 
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नहीं होते, क्योंकि उनकी ष्टि में तत्तत्माहात्म्यबोधक घमंपुस्तको का प्रामाण्य ही 

नहीं le बिना देवी-देवताओं एवं मंदिरों का भी कुछ महत्व नहं 

होता | वस्तुतः हिन्दुओं के धर्मान्तरण से भी उनको पीड़ा नहीं होती । किन्तु वे तो 

केवल राजनीतिक दृष्टि से हिन्दूसंख्या के हास के भय से ही ईसाईयत एव इरी” 

मियत-का विरोध करते हैं, क्योंकि हिन्दूसंख्याके ह्लास से.उनका नेतृत्व एवं प्रधाचता 
संकटग्रस्त हो सकती है | hi 

` त्तासत्रविसवास एवं वणव्यवस्था में शिथिलता आने से ही ईसाइयों, मुसलमानों 

को अपना मतप्रचार करने में सुविधा होती है । इसीलिए मेवसमूलर ने अपने किसी 

सम्बन्धी को भेजे गये पत्र में लिखा था कि “ऋष्‌-संहिता का एक सरल संस्करण मे 

| इंसीलिए प्रकाशित कर रहा हूँ, जिससे ईसाइयों को हिन्दू-धर्मं की कमजोरो दिखाकर 

ईसाइयत का प्रचार करने में सुविधा हो।' इसका स्पष्ट अर्थं यह है कि जिन वेदों 

पर हिन्दू-धर्म का विश्‍वास, है, उनकी पौरुषेयता बताकर, उन्हें साधारण गाय-भेंड 

चरानेवालों का गीत बताकर, उनके मनचाहे ऊलजुलूस अर्थ बताकर, उनके प्रति 












_ _ यूनानी सिकन्दर ने भी भारत पर आक्रमण किया, पर हमारी सामाजिक 
St उसे पराजित होकर ही यहाँ से भागना । पड़ा । विन्सेट स्मिथ ने 
+ ine Ee इण्डिया' में लिखा है कि सिकन्दर का आक्रमण सैनिक- 
पर र । उससे भारत में कोई परिवतंन नहीं हो सके । लड़ाई के घाव शीघ्र 
स क फिर से लहलहा उठे, किसान फिर से अपने काम में जुट 
बे को कार्यो | बी हो गयी । भारत यूनान न बन सका और पुराना 
र व्यतीत करने लगा । वहु शीघ्र ही यूनानी आक्रमण फा. तूफान 
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देया वेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अंपकर्ष ? ३९५ 


शूल गया । आया था सिकन्दर भारत को यूनान बनाने, पर वह लोटा भारत का 
दिष्य बनकर । यूनान की उस संस्कृति पर भारतकी संस्कृति की ही छाप पड़ी जिसका: 
उस समय पश्चिम यूनान में बोलबाला था । ॒ 


थूनान के बाद हूण, शक आदि अनेक जातियाँ. आक्रामक के रूप में यहाँ 
आयीं, प॑र भारतीय समाज पर उनका भी कोई असर नहीं पड़ सका | अरब तथा तुक; 
मुगछ आदि मुसळमान भी आक्रामक के रूप में आये. और उनका धीरे-धीरे यहां 
साञ्राज्य भी स्थापित हो गया। तलवार के बल पर इस्लाम यूरोप, चीन तथा 
एशिया के बहुत बड़े भागों में फेल गया । किन्तु जहाँ अन्य देशों के घम-कमं, ससक 
तियां लुप्तप्राय हो गयीं, वहीं भारत अपने हृढ़ शास्त्रों एवं वर्णाश्रम-व्पवस्था के बळ. 
पर जीता ही नहीं रहा, बल्कि मुकाबला भी करता रहा । अन्त में मुसलमाचों कोः 
उससे समझौता करना पड़ा। दोनों अपने-अपने धम॑-संस्कृति में स्थिर रहते हुए, रोटी- 
बेटी का सम्बन्ध न करते हुए भी परस्पर सहयोग करने लगे | साहित्य, कला आंदि 
में आदान-प्रदान करते हुए भी अपने धार्मिक आचरण में दोनों अडिट ही रहे | 


पाइचात्य अंग्रेजी शासनकाल में ब्रिटिश कूटनीतिज्ञों ने छल-छदूम से. भारतीय 
संस्कृति एवं धमं पर प्रहार करना प्रारंभ किया। अपने साम्राज्य की नींव सुदृढ़ करने 
के लिए मानसिक विजय का उन्होंने पूरा प्रयत्न किया । “मेकाले' की शिक्षा-योजचा 
ने हमारे सांस्कृतिक दुगा को ढहा दिया । उसका कहना था कि हिन्दू-धर्म के प्रत्यक्ष- 
खण्डन की आवश्यकता नहीं । अंग्रेजी शिक्षा से तीस वर्ष में बंगाल में एक भी मूति- 
पूजक न बचेगा । यद्यपि उसको यह इच्छा तो पूरी नहीं हो सकी, पर उससे हमारे 
शास्त्रीय एवं धामिक विएवासों की जड़ें अवदय हिल गयीं और आज संस्कृतिं एवं 
हिन्दुत्व का नाम लेनेवाले लोग भी शास्त्र एवं शास्त्रोक्त आचार-विचार से विमुख हो 
गये । हिन्दुओं की अपने शास्त्रों धर्मों एवं शास्त्रीय संस्कृति में अभिमान एवं श्रद्धा 
मिटा देना ही उस शिक्षा का मुख्य उद श्य था । E 


फ्रांसीसी पादरी डी वांय ते, जो दक्षिण भारत में ईसाईधमं का प्रचार करने 
आया था, अपनी मुस्तक में स्वीकार किया है कि मेरी विफलता का कारण यहाँकी 
वणंव्यवस्था ही है। . 5 ak I 


सर जाजं वडंवुड ने बहुत दिनों तक भारत में उच्च पदों पर काम किया 
था । उनके लेखों का संग्रह “स्व” नाम से सच्‌ १९१५ में प्रकाशित हुआ था जिसे 
उन्होंने भारत के चारों वर्णो को, जो उनके शब्दों में “हिन्दू भारत के आत्मा की 
नौका है”, समपंण किया है। उसमें उका कहना है कि 'जबतक हिन्दू वणंव्यवस्था 
अपनाये हुए हैं तभीतक बह भारत है। जिस दिन वे इससे अलग हुए कि फिरे 
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भारत हिन्दुओं का भारत न रह जायगा । तब उसे प्राचीन वेभवशाली प्रायद्वीप का 
पतन होकर अंग्रेजी साम्राज्य का एके पूर्वी कोनामात्र रह जायगा । 


वणंव्यवस्था के कारण ही ईसाई-मिशनरियों को यहाँ सफलता नहीं मिली । 
१९०८ में ईसाई-कांग्रेसकी रिपोर्ट में लिखा गया है कि चर्च को उन हिन्दु-सुधारकों 
की सहायता करनी चाहिए, जो जातिबन्धन ढीला करने के प्रयत्न में लगे हैं। 


' सर चाल्स इलियट ने अपने “हिन्दूइज्म एण्ड बुद्धिञ्म नामक प्रसिद्ध ग्रन्थ में 
लिखा है कि “छिल्न-भिन्न करने की अपेक्षा ज॑या कि बहुत-से यूरोपीय विद्वानों का मत 
है, वणंव्यवस्था भारत के इतिहास में एकता की सबसे बड़ी शक्ति रही है। ढाई हजार 
वषं तक इसने कितने ही आक्रमणों का मुकाबला किया और समाज को त्तरह-तरह 
के विघटनों से बचाया | इसकी उपयोगिता इसीमें है कि इसने उन सामाजिक सिद्धान्तो 
को, जो जनसाधारण के प्रतिदिन के जीवनमें व्यक्त होते हैं, सुरक्षित रखा है । सुरक्षा 
की दृश्सि हिन्दुओं की वणंव्यवस्था एक सुहृढ़ तथा सबसे स्थायी संस्था है । आज हमारे 
देश में अनेक सुधारक-संघटन हैं जिनको ईसाइयों द्वारा पर्याप्त सहायता इसलिए दी 
जाती है कि वे पूरी शक्ति से वेदादि शास्त्रविश्वास एवं शास्त्रों पर आधारित बर्ण- 
व्यवस्था एवं घमं को मिटाने का प्रयत्न करें। तभी ईसपताइयों को अपने मत-प्रचार 
तया हिन्दुओं को ईसाई बनाने में बड़ी सुविधा हो सकती है। आपने भो यह 
माना ही है कि “जहाँ बौद्धो के घमंप्रचार से वणंव्यवस्था एवं जाति-पाँत के बच्चन 
ढीले पड़ गये थे, वहीं इस्लाम सफल हुआ और जहाँ वणंव्यतरस्था सुहढ़ रही, वहाँ. 
उसका प्रभाव नगण्य हो रहा ।” आश्चयं है कि फिर भी आप अपने सत्रटन द्वारा 


शास्त्रविद्वास ओर वर्णाश्रमानुसारी जाति-पांति तथा रोटो-बेटी 
करे मे पूरी बाच से जुटे ह के नियम को नष्ट 


वस्तुतः शास्त्रामाप्य एवं शासत्रानुसारी वर्णाश्रम-व्यवस्था की पूर्ण प्रतिष्ठा 
गा, नो के षड़यन्त्रों का सही उत्तर है। उसीसे सुदृढ़ दाशे- 
TD ६५४७, र्‌ ज्ञ होगे शक्तियों ऱ््ो 
oC सिकेगा। उत्पन्न होगे । उसीसे समस्त विरुद्ध शक्तियों का 
आगे आपने कंम्यूनिज्म के खतरे की चर्चा करके यह तो 
न ई ठी 
ने पाश्‍चात्य ढग की जनतांत्रिक रचना अपनायी है । हे 
र र बाद उसके हितकर फलों को प्राप्त करने में वह समर्थं न हुआ । जनता की 
ह. se प्रतीक बनने के बजाय इसने सब प्रकार की अस्वास्थ्यकर 
समा क तभा सवाथ एब विच्छेद की शक्यो को बढ़ावा दिया है। हमारे देश में 
नत्तत्त्र को गंभीर असफलताओं में कम्यूनिज्म की बढ़ती हुई विभीषिका है, जो जन- 





. = ातरिकविषान की मानी हुई शर है” ( पृ० १८५ )। 
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कया वेद-सारत्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ३९७ 


यह भी ठीक है कि इस देश के शासक 'जनतांत्रिक समाजवाद' के चाम पर 
कम्यूनिस्टों का पुरा अनुकरण कर रहे हैं। ओर यह भी ठीक है कि देशभक्ति, चरित्र 
एवं ज्ञान के बिना केवळ आर्थिक विकाश ही कम्यूनिज्म से बचने का उपाय नहीं | 
इतना ही नहीं, किन्तु शास्त्र एवं धर्मनिष्ठा ही मुख्यरूप से कम्यूनिज्म को रोकने का 
उपाय है। इसके साथ ही आथिक विकास भी अवश्य सहायक होगा । 


थह ठीक ही है कि 'जब निष्ठा चली जाती है, कम्यूनिज्म आता है' ( पु० १८७) । 
रोटी बिना प्राणी कुछ दिन जी भी सकता है, पर निष्ठा के बिना मनुष्य रह नहीं 
सकता । वह निष्ठा भी निराधार, निष्प्रमाण नहीं, वेदादि शास्त्रोक्त प्रामाणिक धमं - 
निष्ठा या ब्रह्मनिष्ठा ही प्राणी के जीवन का लक्ष्य होती है उसीके लिए घ्राणी जीना 
या मरना भी पसन्द करता है । 


प्रत्यक्ष एवं अनुमान से हम जिन वस्तुओं को नहीं समझ सकते, उच्हींको 
बताने के लिए वेदादि-शास्त्रों का आविर्भाव हुआ हैं । [ 


प्रत्यक्षेणानुसित्या वा यस्तुपायो न बुद्ध्यते । 
एनं विदन्ति वेदेन तस्माद्वेदस्य वेदता॥ ( दलोकवातिक ) 


जैसे नेत्र के बिना रूप का ज्ञान नहीं हो सकता, वेसे ही वेदादिशास्त्रों के बिना घमं- 
ब्रह्म भी जाना नहीं जा सकता । इसीलिए गीता में भगवान्‌ ने भी कहा है कि 
जो शास्त्रविघान को छोड़कर ग्रत्यक्षानुमान या तकं के आधार पर बर्ताव करता है, 
बह सुख, शांति या सिद्धि कुछ भी नहीं पाता। इसलिए अजुन तुम, शास्त्रीय विधान 
के अनुसार ही कतव्य कमं करो : 
यः दास्त्रविधिमुत्सुज्य वतंते कामकारतः । 
न स सिद्धिमवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌ ७ 
तस्माच्छास्त्रं प्रमाणं ते कार्या का्यंव्यवस्थितो ॥ 
ज्ञात्वा शास्त्रविधानोक्तं कमं कतुंमिहाहंसि ॥ 
केवल कुछ इष्टान्तों, विएवासों या तकाँ के आधार पर धमं या संस्कृति की सिद्धि 
नहीं होती ओर न कोई सुस्थिर निष्ठा ही बनती है । 
पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया एकराद्‌ । 
“उत्तर यत्समुद्रस्य हिमाद्रेशचेव दक्षिणम्‌ । 
वषं तद्‌ भारतं नाम भारती यत्र सन्ततिः ए 


अर्थात्‌ जो समुद्र से उत्तर एवं हिमालय से दक्षिण का देश है, भारतीय जनता जहां 
निवास करती है, वह भारत है। राजि भरत के सम्बन्ध से इसका नाम भारत 
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पड़ा । परन्तु इस सम्बन्ध में एक बात ध्यान रखने की है। प्रायः लोग समझते हैं कि 
यहां भरत से अभिप्राय दुष्यन्त और सकुन्तला के पुत्र भरत से है, पर ऐसी बात नहीं। 
जिन भरत के नाम पर देश का नाम भारत पड़ा, वे ऋषभदेव के पुत्र थे, जो अपनी 
घोर तपस्या के कारण 'जड़भरत' के नाम से प्रसिद्ध हुए । | 


भारत नाम पड़ने के पहले इस देश का नाम 'मजनाभ वर्ष' था । विराट्‌ 
भावात्‌ का स्थूलरूप चतुदंश भुवनात्मक है। उनमें भूलोक एवं भूलोक में भी भारत- 
वषे हृदय या मध्य होने एवं विराट्‌ देह में हृदय या नाभि के तुल्य होने से इसे 'अज 
{ परमेश्वर) का 'नाभ' कहा जाता है। विशेष रूप से यहीं वेदादिशास्त्रोक्त धमे 
का अनुष्ठान होता है। यहाँ वर्णाश्रमवती प्रजा के साथ नारदजी भगवान्‌ की आरा- 
धना करते हें। 
. जसे अन्य अंगों की क्षीणता कथंचित्‌ क्षम्य होने पर भी हृदय के क्षीण या शुष्क 
होने पर शरीर के लिए संकट उपस्थित हो जाता है, वैसे ही वेद एवं वर्णाश्नमविशिष्ट 
भारत के क्षीण होने पर समस्त विश्व के लिए संकट उपस्थित हो सकता है। अतः 
इसके रक्षण के लिए साक्षात्‌ परमात्मा श्रीराम अथवा श्रीकृष्ण के रूप में यहाँ प्रकट 
होते हैं। यह भारत अनेक राष्ट्रों का समूह नहीं, किन्तु एक ही राष्ट्र था। राजषि 
भरत इसके एकमात्र दासक थे । इतना ही क्‍यों, यहाँके शासक राजसूय एवं अइ्वमेधँ 
के प्रसंगों से अखण्ड भूमण्डल के एकच्छत्र सञ्राट्‌ हुआ करते थे । पृथिव्ये समुद्रपर्यन्ताया 
इस वेदवचन का यही अर्थ है। समुद्रवसना सम्पूणं धरत्री का शासक क्षत्रिय अइवमेध- 
याजी एक ही सञ्राट्‌ होता था। गायन्ति देवाः किल गीतकानि धन्यास्तु ये भारत- 
भूमिभागे । स्वर्गापवर्गास्पदहेतुभूते के अनुसार यहाँ के लोग स्वगं एवं अपवगं को भी 


फर. छेते थे। फिर उनके लिए संपूर्ण भूमि का आधिपत्य तो सामान्य 





जेसे माता-पिता से बालक को भाषा प्राप्त होती है, वेसे 

[ , वसे ही आचाय से वेदादि- 
5 US के तुल्य र नान भी ठा 
oR ka म रचकर भाषा देता है, व ही शास्त्र का मी 
होती है। ही अभाग होती है। उसका प्रधान उपादान पृथ्वी ही 
पृथिव्याः । किन्तु यह भारत म माता और मैं उसका पुत्र हें” माता भूमिः पुत्रोऽहं 
है। हरएक देश की भूमि न एव भारतीयों का ही पोषक असाधारण वचन नहीं 
भी-मनुष्य, भले ही वह किसी जब St का वही सम्बन्ध होता है। कोई 
पुथिव्याः ie ee ४ ४४ | ie ज्र ! कह सकता है कि माता'भूमिः पुत्रोऽहं 
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“विजय के लिए सद्गुणों के साथ वीरता, स्फूतिमत्ता अत्यावश्यक है और 
अपनी सातृभूमि के लिए एक-एक कण की रक्षा के लिए--वह कच्छरन, लद्दाख या 
नागालेण्ड हो--किसी भी स्थिति में बलिदान अत्यावस्यक है”, ये विचार बहुत 

अच्छे हूँ । | | नए छ 
आगे चलकर आप यह कहते हैं कि “जीवन्त वर्धमान समाज अपनी प्राचीन 
पद्धतियों एवं प्रतिमानों में जो आवश्यक और प्रगति के पथ पर अग्रसर करने- 
वाली हैं, उसे सुरक्षित रखेगा । शेष को जिनकी उपयोगिता समाप्त हो चुकी है. फेक 
देगा एवं उनके स्थान पर नवीन पद्धतियों का विकास करेगा ।. किसीको प्राचीन 
व्यवस्था के समाप्त होने पर आंसू बहाने की आवश्यकता नहीं ओर न नवीच व्यवस्था 
के स्वागत से पीछे हटने की ही आवश्यकता है । ज्यों-ज्यों वृक्ष बढ़ता है, पक्की पत्तियाँ 
और सूखी टहनियाँ झड़ जाती और उस वृक्ष की नूतन वृद्धि के लिए ये मागं प्रशस्त. 
करती हैं । मुख्य बात यही है कि एकता का जीवनरस हमारे समाज के ढांचे के प्रत्येक 
भाग में परिव्याप्त रहना चाहिए” ( पु० ११५-) । 

इसका स्पष्ट अथं यह होता है कि यद्यपि आप प्राचीन संस्कृति, धर्म, परंपरा 
तथा वेद-शास्त्र, रामायण-भारत, पुराण, स्मृति सभीको चर्चा करते ओर आदर से. 
उनका नाम लेते हैं। किन्तु आपकी बुद्धि में जब जिनकी उपयोगिता समाप्त हो 
जोयगी तब उनको फेंक देने में विलम्ब भी नहीं होगा | आपकी दृष्टि में अनादि- 
अपौरुषेय वेदादि-दास्त्रों या परंपराप्राप्त प्राचीन पद्धतियों का कोई स्थायित्व नहीं, 
तो निराधार धर्म-संस्कृति की रक्षा का इतना जी-तोड़ प्रयास क्यों किया जाय ! 
फिर जैसे वृक्ष की सूखी पत्तियाँ एवं टहनियाँ झड़ जाती हूँ वसे ही कभी वृक्ष भी तो 
सूख जाता है। फिर क्या संपर्ण समाज एवं संपूर्ण व्यवस्था भी कभी त्याज्य न हो 
जायगी ? (यही तो जड़वादी माक्स भी कहता है कि संसार में निर्वाण एवं निर्माण 
की घाराएँ चलती ही रहती हैं। अतः किसी व्यवस्था के निर्वाण पर आँसू बहाना 
च्यथं है.” नेहरू भी कहते थे कि “शरीर ज्यों-ज्यों बड़ा होता है, पिछले वस्त्र एवं 
पोशाक अनुपयोगी एवं त्याज्य होते जाते हैं; वेसे ही समाज की प्रगति के साथ पुराची 
व्यवस्था समाप्त कर देनी चाहिए।' इसी अभिप्राय से 'हिन्दु-कोड' बनाकर मन्वादि: 
ध्ंशास्त्रों की व्यवस्थाएँ समाप्त करने का प्रयत्न किया गया था । र 

. मार्क्सवादी कम्युनिस्ट आदि प्राचीन सभी व्यवस्थाओं को सड़ियल बताकर सवंथा 
नयी व्यवस्था ही लाना आवश्यक समझते हें। आप कहते हैं: आवश्यक पद्धतियो 
को रख लिया जायगा, अनावश्यक तत्त्वों को फेंक दिया जायगा ।' ईसाई-मुसळमान 
भी यही कहते हैं कि 'वेद-शास्त्रों की व्यवस्था किसी काळ में उपयोगी रही हो, किन्तु 
नये युग के लिए बाइबिल-कुरान की व्यवस्था ही उपयोगी है।' भेद इतना ही 3५ कि 
वे उसके स्थान पर बाइबिल-कुरान की व्यवस्था छाना चाहते हैं, जब कि आप अपो- 
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-अनादि, ठोस वेदादि प्रमाणों पर आधूत व्यवस्थाओं को छोड़कर अपने मस्तिष्क 
ह निर्मित व्यवस्थाओं को लागू करना चाहते हैं। कदाचित्‌ आप अपने भस्तिष्क 
से कुछ प्राचीन व्यवस्थाएं रखने का प्रयत्न करें, परन्तु आपसे भी अधिक प्रगतिशील 
उन्हें भी प्राचीन एवं सड़ियल समझकर त्यागने का परामश देगा । 

अतः अनादि, अपौरुषेय वेदादि-शास्त्र ही हमारी संस्कृति एवं घमं का मूर 
है । वेदादि-शास्त्रों का धमं शाश्‍वत सनातन धर्म है। कभी Be वह्‌ त्याज्य कोटि में 
नहीं आता । भगवान्‌ उस शाश्‍वत घर्म की रक्षा के लिए अवतीणं होते हैं : त्वमव्ययः 
शाइवतघमंगोप्ता । | 

इस तरह स्पष्ट है कि आप राष्ट्रियता को परिभाषा ही अभारतीय है। फिर 
कोई आस्तिक पुरुष आधारशून्य विदेशी कल्पना को अपना उपास्य, भजनीय केसे 
मानेगा ? आपके कल्पनानुसार भी वह शाश्‍वत एवं अमर नहीं है । किन्तु हिन्दू यहाँ 
इस भूमि की संतानरूप में सहस्नों वर्ष से निवास कर रहा है । अर्थात्‌ लाखों, करोड़ों 


या अनादिकाल से नहीं । विशेषतया आधुनिक काल में हिन्दू-समाज के नाम से 


जाना गया है” ( पु० १२९ )। स्पष्ट है कि कुछ सहस्र वर्षो की वस्तु शाश्‍वत नहीं 
होती ओर न उपास्य ही हो सकती है। : . 

स इस विदेशीय-कल्पनोच्छिष्ट सारसंग्रह की अपेक्षा अनादि-अपौरुषेय वेदादि- 
स्रों के अनुरूप जननीजन्मभूमिइच स्वर्गादपि गरीयसी--जननी-जन्मभूमि का स्वग 
से भो अधिक महत्त्व है, यह कल्पना कहीं श्रेष्ठ है। भारतीथ-साहित्य में श्रीराम 
` द्वारा उसका कितने सुन्दर रूपमे अभिव्यक्ति हुई है : 


यद्यपि सब ष्ठ  बखाना वेद पुराण विदित जग जाना 0 
अवध सरिस प्रग्र सोंहि न सोऊ। यह प्रसंग जाने कोऊ कोऊ ॥ 


भारतीय-चदिक, साहित्य के अनुसार सर्वाधिष्ठान, स्वप्रकाश परब्रह्म की ही उपा- 
सना होती है, परन्तु उसके पहले ब्रह्मनिष्ठायोग्यता पाने के लिए समष्टि सुक्ष्मप्रपंच- 
विशिष्ट हिरण्यगर्भं को उपासना की जाती है। उससे भी पूर्व समष्टि स्थळप्रपंचवि रिष्ट 
सहाविराट्‌ की उपासना की जाती है। उसी महाविराट्‌ का अंश होने से आकाश, वायु, 
तेज, जळ तथा न घरित्री की भी उपासना होती है। चतुदंश भुवनों के मध्य यह 
द क है। उसके भी मध्य जम्बद्वीप एवे उसके मध्य भारतवर्ष है । एक प्रकार 
र वह महाविराट्‌ का हृदय है। विशेष रूप में यही वेदिक कमं-काण्ड, उपासना- 


तथा ज्ञानकाण्ड के अनुष्ठान की पवित्र एवं सुसंस्कारों से ओत-प्रोत भू 
पवित्र तीथों एवं ऋषि-महाषियों त श्रोत भूमि है। अनेक 
भी i शा तथा वर्णाश्रमी आस्तिक जनसमूह से अध्युषित प्रदेश 


. ` प्रचन योक मार आनी 






धार पर्‌ ही प्राकृतः सीमाओं के अनुसार द्वीप-वर्ष आंद्रि की 
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कल्पना भी अतिप्राचीन है । विश्वरचयितता ब्रह्मा ने विव्वप्रपंच का निर्माण कर उसके 
संचालन के लिए विभिन्न समूहों के अधिपति नियुक्त किये हैं। मनुष्यों के भूखण्ड 
का अधिपत्ति मनु को नियुक्त किया था : 


प्रियन्नतोत्तानपादों सुतो स्वायस्भुवस्थ वे । 
यथावसं जुगुपतुः सप्तद्वीपवर्तों महीम्‌ ॥ ( भागवत ३.२१.२) 


स्वायम्भुव मनु के प्रियन्रत एवं उत्तानपाद दो पुत्र हुए। उन्होंने धर्मानुसार 
सप्तद्वीपवती पृथ्वी का पालन किया । उत्तानपाद के ध्रुव आदि हुए । 


ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न; तपस्तेजःसमन्वित प्रियव्रत ने यह देखकर कि सूयं सुरगिरि 
का परिक्रमण करते हुए आधी ही पृथ्वी का प्रकाशन करते हैं, जिससे एक तरफ 
जब रात रहती है तो दूसरी तरफ दिन होता है- अपने ज्योतिमंय रथ से रात्रि 
को भी दिन बनाने की हृष्टि से सात वार सूयं के पीछे-पीछे सूर्य के समान ही सुर- 
गिरि का परिक्रमण किया | उनके रथखात से सात समुद्र बने ओर उन्हींके आधार 
पर सप्तद्वीपों का निर्माण हुआ | 


यावदवभासयति सुरगिरिमनुपरिक्रामन्‌ भगवानादित्यो वसुधातलमर्धेनेव 
प्रतर्वात, अर्धेनादच्छ!दयति, तदा हि भगदडुपासनोपचितातिपुरुषप्रभावस्तदनभिनन्दन्‌ 
समजवेन रथेन उयोतिमयेन रजनीमपि दिनं करिष्यामीति सप्तकृत्वस्तरणिभपनुपये- 


क्रामद्‌ द्वितीय इच पतङ्गः । ( भाग० ५.१५३० ) 
ये वा उ ह तब्रथचरणनेमिकृतपरिखातासते सक्च सिन्धव आसन्‌, यत एव कुताः 
सप्त भुवो द्वीपाः । ( भागवत ५.१.३१ ) । 


जम्बू , प्लक्ष, शाल्मलि, कुश, क्रांच, शाक, पुष्कर ये सप्तद्वीप हैं । प्रियव्रत के 
पुत्र अग्नीध्र, इध्मजिद्वा, यक्षबाहु, हिरण्यरेता, धृतपृष्ट, मेधातिथि, वीतिहोत्र क्रमशः 
—सप्तद्वीपों के शासक नियुक्त किये गये थे { पु० ३३ ) । जम्बूद्वोपाधिपति अरनीध्र के 
नाभि, किपुरुष, हरिवर्ष, इलावृत, रम्यक, हिरण्मय, कुरु, भद्राइव, केनमात्य ये नव 
पुत्र हुए थे । ये पुर्वोचत्ति नामक दिव्यांगचा से उद्भूत होने के कारण स्वभाव से 
ही दिव्य संहनन और बळ से सम्पन्न थे । उन्हींके नाम से जम्बूद्रीप में नव वर्ष हुए । 
नाभि से मेरुदेवी में भगवानु विष्णु ही ऋषभदेव के रूप में अवतीणं हुए । ऋषभदेव 
के एक पुत्र महायोगो भरत हुए, जिनके नाम पर ही इस देश का नाम 'भारतवष' 
पड़ा । इसके पहले इस देश का नाम 'अजनाभ' था | 


देषां खलू सहायोगी भरतो ज्येष्ठः भेष्ठगुण 
_आसोझेनेदं वर्ष भारतमिति व्यपदिशन्ति ( भागबत५.४,६ ) 
५१ 
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सप्तद्वीपा मेदिनी एवं उसके द्वीपों पर वेदिक भारतीय राजाओं के ही वंशज 
शासन करते थे । कालक्रम में उका वेदिक-धमं से सम्बन्ध द गया, तब उन-उच 
देशों में प॒थक-पृथक्‌ घमं आदि बने। हूप, रंग और हृष्टि में भेद तो देश, जलवायु 
आदिके भेद से होता ही है। सभी द्वीपों एवं वर्षों में अब भी दिव्य, विशिष्ट पुरुषों द्वारा 
श्री भगवान्‌ दिषणु की ही उपासना हो रही है। ्द्राइव वष में श्री भद्रश्रवा भगवान्‌ 
हयग्रीव की उपासना करते हैं। हर-वर्ष में प्रह्लाद नृसिह की आराधना करते हैं । 
केतुमाल में श्री लक्ष्मो कामदेवके रूप में भगवानु की उपासना करती हैं । किपुरुष- 
बषं में हनुमात्‌ रामरूप में भगवानु की उपासना करते हें। भारत में नारदजी 
वर्णाश्नमवती प्रजा के साथ नारायण की उपासना करते हुँ : 


तं भगवान्‌ नारदो वर्णाश्नमवतीमिः भारतीभिः प्रजाभिः भगवत्प्रोक्ताभ्यां 
सांस्ययोगाम्यां भगवदनुभावोपवर्णनं सावरणे रुपदेक्ष्यमाणः परमभक्तिभावेनोपसरति । 
( भागवत ५.१९.१० ) 
भारत की महिमा देवगण भी वर्णन करते हैं : 


महो अमीषां किमकारि शोभनं प्रसन्न एषां स्विदुत स्वयं हरिः। 

यजन्म छब्धं नुषु भारताजिरे भुकुन्दसेवोपयिकं स्पृहा हि नः 0 
( भागवत ५.१९.२१ ) 
` थ्र्थात्‌ आरतीयों ने कौन-सा बड़ा शोभन कार्य किया है अथवा भगवान्‌ 
स्वयं हौ उन पर प्रसन्न हो गये हुं, जिन लोगों ने भारत में मुकुन्द-सेवा के उपयोगी 
जन्म पाया है । हम देवताओं को भी ऐसे जन्म की प्राप्ति की स्पृहा रहती है । विष्णु- 


पुराण के अनुसार समुद्र के उत्तर, हिमाद्रि के दक्षिण ५ 
उसीमें भारतीय प्रजा निवास करती है : का प्रदेश भारतवषं है और 


उत्तर यस्समुद्रस्य हिमाद्रेशचेच दक्षिणम्‌ । 
ब्षं तद्‌ भारतं नाम भारती यत्रा सन्ततिः ॥ 


चिस्तारवाले हैं न भागवत की हिस अमबद्पके भीतर सवव तव-नव सहस्रयोजन 





` घस्मिन्नेव या 
लाति नबर वर्षाणि नवयोजनसहन्नायामानि अष्टभिसर्यादागिरिनिः सुविभ- 


| ( भाग० ५.१६.६ ) 
इसीके अनुसार भारतवर्ष क्रमंक्षेत्र ह रः 

ई । अन्य आठ वषं स्वागियों के पुण्यशेष के 

होते है । हैं। ने दिव्य हें। नहाँके पुरुष भी दिव्य हैं। वहाँ सभी बज्ञसंहतम 
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आप मुसलमान, ईसाई आदि अहिन्दुओं को अपनेमें मिछा ळेना राष्टिय जीवच 
को एकात्मताके लिए आवश्यक एवं तकंसंगत समझते हूँ । किन्तु शास्त्रीय इष्टि से 
जाति का परिवर्तन होता ही नही । हाँ, हिन्दु-शास्त्रों में मानवमात्रके भी घर्मे णत 


 हुं। भक्ति, ज्ञान, क्षमा, दया आ।द धर्मों का पालन करनेवाला कोई भी मनुष्य "हिन्दू 


कहा जा सकता है। परन्तु शास्त्रानुसार जन्मना ब्राह्मण, क्षत्रिय, बंश्म को ही बेद के 
अध्ययन एवं तदुक्त अग्निहोत्रादि धर्मों के अनुष्ठान का अधिकार होता है, अन्य को 
नहीं । आंहन्दू यदि शास्त्रोक्त हिन्दु-मानवधमे का पालन करता हूं, तो बह 'हि्दू' 
कहा जा सकता है। हिन्दुओं में जेस अनेक श्रॉणयां हूँ, बसे 'शोधित हिन्दू को भा 
श्रेणा हो सकती है। यहा माग है, शास्त्राय हिन्दुत्व के सरक्षण का । इस मागं स 
जन्मना ब्राह्मणादि का रक्तसांकयं से बचाव होगा, साथ हा सांकय या घर्माच्तरण 
आदि द्वारा जातिच्युतों का सग्रह भी हो सकेगा | 


इसके अतिरिक्त अन्य भी जो अहिन्दू, हिन्दू-शास्त्रों एवं हिन्दू-धर्म म॑ विश्वास 
करते हों, व ।हन्दूशास्त्रातुसार अपनी योग्यता के अनुसार हिन्दू-धम अपना सकते हूँ । 
गामासत्याग, गारक्षण, पुचजच्मवशवास, इशवरभांक, ईएवर-वाम, गंगास्नान, मंदर- 
शिक्ष रदशंन, सत्य, अस्तेय, भूत-दया आंद धर्मों का पालन कर ऊंचे से ऊंच पद पाचे 
के आंधकारा हा सकते हैँ । ।बना प्रांतबन्ध ओर बिना प्रायोरचत्त अपने पांरत्यक्त 
भाइयो का अपने घर .बुला लाना बहुत सरल प्रतीत होता है। परन्तु इसका पर-' 
णाम यह भी हो सकता हैं कि कोई भो अन्य अपने भाई छोटे-छोट स्वाथों के वंशो- 
भूत हकर धमान्तरण स्वाकार कर लेंगे ओर ।फर जब चोहेग लोट आयंगे । -ऐसा 
चर जाताय-नियम जात के सवंचाद का हेतु बन जायगा । हिच्चुआं के कठार 
जातानयम-क कारण हां अबतक हिन्दु-जात जांबत रहो है। उसकं ।शांधळ होते. 
हो वह समाप्त हो जायगा । : 


इसके अतिरिक्त जसे संस्कृत शब्दों को प्रत्यक्ष शुद्धिअशुद्धि पाणिनीय आदि 
आषंसूत्रो सं ही निर्धारत होती है वंसे ही हिन्दू या ब्राह्मणाद जायां कों अप्रत्यक्ष 
शुद्ध-अशुद्ध वेद तथा वेदाधारत मन्वांद घमंशास्त्रोसे ही निघारत होता हू । 
कनल कस व्यांक्त या |कसा पाठीं के निधारत [नयमो का उस सम्बन्ध म कुछ भां 
महत्व नही है। आत्मसात करने को शाक्त की बात करना भी अनासज्ञता हा है । 
चेदांदशास्त्रां क विपरीत किसी व्यक्ति या जात को हिन्दू-समाज में प्रविष्ट करने का 
अथं है, {हन्दू-शास्त्रों एवं घमं से पराङ्मुख होकर भ्रट दाचा ! किसोकी कित्तनों भोः 
तीब्र जठराग्नि क्यों न हो, वह खाद्य पदार्थ को हो पचा सकेगा । उसके छिए अखाद्च 
पाषाण, काष्ठ आदि का पचा सकता संभव नही । अभक्ष्य गोमांस आद के पचाते 
का साहस करने पर वह स्वयं ही अर्पानत्र हो जायगा। जसे खाद्यअखाद्य का 
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निर्णय शास्त्रों से ही होता है, वेसे ही किसका हिन्दू-समाज में किस रूप में समावेश 
हो सकता है, यह निर्णय भी शास्त्र से ही हो सकेगा, मनमानी नहीं । 


इसके अतिरिक्त यह भी न भूलना चाहिए कि यदि कथंचित्‌ शास्त्रविरुद्ध 
मनमानी तौर पर किसी व्यक्ति या जाति को हिन्दू-समाज में आत्मसात्‌ करने का 
प्रयत्त हुआ, तो पहले तो वह आस्तिक हिन्दू-समाज को मान्य न होगा; वसा 
करनेवाला स्वयं ही पतित हो जायगा। दूसरे अन्य जातियों के छोग भी उसी तरह 
अन्यान्य देशस्थ हिन्दुओं को आत्मसात्‌ करने का प्रयत्न करेगे । 


श्री गोलवलकर राष्ट्रिय जीवन के शाइवत सूत्रों की चर्चा करते हूं। किन्तु 
बे भूळ जाते हैँ कि उनके मत में कोई भी शाश्‍वत शास्त्र एवं शाश्‍वत धमं मान्य 
नहीं है । वे यह मान चुके हैं कि जिसकी उपयोगिता समाप्त हो जायगी, तभी वे उसे 
फेंक देंगे । राष्ट्रिय एकात्मता के आधारखूप में उन्होंने समान संस्कृति, समान, पतुक- 
दाय, समान इतिहास एवं समान परंपराओं तथा समान आदरो को भी माना है । 
किन्तु पाकिस्तान में रहनेवाला हिन्दू या इंगलेण्ड आदि के हिन्दुओं को भी यदि वहाँ 
के लोग समान संस्कृति आदि मान लेने का आग्रह करें तो क्या वह भी आपको 
मान्य होगा ? जिनको दृष्टि में घामिक, आध्यात्मिक भावों की अपेक्षा भौतिकता का 


महत्व अधिक है, वे ही किसी देश को राष्ट्रियता के लिए अपनी परंपरा और अपनी 
संस्कृति की तिलांजरि दे सकते हैँ, अन्य नहीं ।' ॒ 


वस्तुतः कूटनीतिज्ञों द्वारा भारतवर्ष तथा संसार का इतिहास विकृत किया गया 
है). रामायण, महाभारत के स्पष्ट आषं, परमसत्य इतिहास को झुठळाने का प्रयत्न 
किया गया हैं। उसका प्रमाव यहाँतक पड़ा है कि भारतीय संस्कृति के पुजारी कहे 
जानेवाळे छोग किसी अंश में उस इतिहास का खण्डन करते हुए भी अन्य अंशों में 
उन्हीं इतिहासकारों को ही गुरु मानकर चलते हैं । उसी प्रभाव के कारण 'भारत में 
अंग्रेजो राज्य' के लेखक एवं 'विचार-नवनीत' के लेखक अंग्रेजों का खण्डन क रते हुए 
भी उन्हीं दवारा निर्मित इतिहास के आधार पर अपने मन्तव्यो को प्रमाणित करने का 
A हुँ प्रदेश एवं प्रदेश में निवास करनेवाछी जातियां एक ही नहीं होतीं । 
र बम का 'व्यक्ति अन्य प्रदेश में जा सकता है । परन्तु इससे उसकी जाति 
` ्रदेश के जळूचायु का असर भी मनुष्यों पर पड़ता है। उससे रूप-रंग 
भाकति में स्पष्ट भेद परिलक्षित होता है। पंजाबी, पा मेथिल भरावी 
मद्रासी, उड्या आदि में प्रदेश के कारण रूप, रंग, आकृति में भेद दीखता है । 
चीनी, जापानी, रूसी, इंगलिश आदि में भी विलक्षणता दीखती है। परंतु प्रदेश- 


गथारण सम्बन्ध नहीं हुआ करता । तभी तो 


Ags, ; Si. 
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नेपाली, मेथिल, बंगाली आदि भारतीय प्रदेशमलक जातियों में धर्ममेद आवश्यक 
नहीं है । वेदिक कमं ब्राह्मणादि जातिमूलक होते हैं। अतएव ब्राह्मणादि जातियाँ 
एवं तन्मूलक वेदिक वर्णाश्रमधमं, पंजाबी मेथिल, बंगाली, उड़िया आदि सभी भार- 
तोयों में होते हैँ । हिन्दू, मुसलमान आदि जातियाँ धमंमूलक होती हैं। अतएव चीनी 
समान होने पर भी कोई मुसलमान बन सकता है, कोई ईसाई बनता है। भारतीय 
समान होने पर भी हिन्दू या मुसलमान बनते हैं। हाँ, वेदिक अग्निहोत्रादि धर्मों का 
जन्मना ब्राह्मणादि त्रवणिकों से ही सम्बन्ध है। उनमें स्वेच्छाचारिता नहीं चल 
सकती । कुरान, बाइबिल आदि के घमं जन्मना जातिमूलक नहीं होते, पर बेदिक- 
धमं वसा नहों है। 


आपके मतानुसार 'श्री सुभाषबाबू में राष्ट्रव की भावात्मक चिरंतन 
निष्ठा की पकड़ थी, इसीलिए वे शिवाजी के आदश का आदर करते थे। किन्तु ऐसी 
राष्ट्रनिष्ठा से रहित अंग्रेंजी-शासच के विरोधीःरूसो-क्रांति से प्रेरणा लेनेवाले क्रांति- 
कारी लोग अब रूसी और चीनी नेतृत्व के भक्त बन गये । जो मातृभूमि की स्व- 
तंत्रता के लिए अपना जीवन अर्पण करने को भावना रखते थे, वे आगे अपनी 
मातृभूमि को रूस एवं चीन का अनुषंगी बनाने के लिए उसी प्रकार जीवन अपंण 
करने की इच्छा करने लगे हैं। वे पहले ज्वलंत देशभक्त थे, अब परदेशभक्त हो गये 
हें। यह कितना घोर पाप है !' वस्तुतः कम्यूनिज्म को आदह राष्ट्रवाद न होकर अन्ता- 
राष्ट्रयवाद ही है । अतः स्व-पर-राष्ट्रकल्पनाहीन अन्ताराष्ट्रिययाद में परदेशमक्त की 
कल्पना नहीं हो सकती । सिद्धान्तनिष्ठावाला व्यक्ति समान सिद्धान्तवाले दूर के 
व्यक्ति को भी अपना मारता है। आपने भी राष्ट्रभख्चालों के लिए राष्ट्रभक्ति-हीन 
माता-पिता को भी शत्रु के समान त्याज्य बताते हुए श्री तुलसीदास की निम्तलिखित 
पंक्तियों का उल्लेख किया है: oF 

तजिये तोर्नाह कोटि बेरी सम, जद्यपि परम सनेही । 


हाँ, यह अवश्य है कि सर्माष्ट विसटू में आत्माभिमान करने पर व्यष्टि-देहा- 
मिमान गौण हो जाता है; तथापि व्यावहारिक रूप से व्यक्ति की उन्तति से ही 
समष्टि की उन्नति होती है। व्यक्ति के पतित या दलित होने पर समष्टि की भी दुगति 
होतो है; क्योंकि व्यक्ति-समुदाय ही तो समष्टि हे। इसके अतिरिक्त कम्युनिज्मः 
का सिद्धान्त ही शास्त्र एवं तर्क से विरुद्ध है; आत्मा, घम, ईश्वर एवं परंपराओं से 


` विमुख बनागेवाछा है। इसका विस्तृत वर्णन “माक्संवाद ओर रामराज्य में देखा जा 


सकता है । | [ 
आपने पृष्ठ १४९ तक कई पृं में कांग्रेस की सुस्लिम-तुष्टीकरण की नीति को 
देशद्रोह एबं जघन्य पाप बताया है। अवस्य ही यह सत्य है, पर आपका मुसलमानों 





४०६ विचार-पीयूष ५ आधुनिक वांदे | 


को आत्मसात्‌ कर और उनके साथ रोटी-बेटी का व्यवहार करने का उपदेश करके 
हिल्द-जाति को विङ्कत एवं वर्णसंकर बनाने. का प्रयत्न भी कुछ कम जातिद्रोह्‌, 
घमंद्रोह, देशद्रोह एवं जघन्य पाप नहीं है। जिनमें पीढ़ियों तक दूध बचाकर मो 
बहनों में ही शादियाँ होती रही हैं, जिनमें पाखाने से बचा हुआ बघने का जज ही 
मुह-हाथ धोने, वज्‌, करने या चाय बनाने तक के काम आता रहा है, जिनमे 
गोमांस-भक्षण चलता था, उन्हें हिन्दू बनाकर उनके साथ रोटी-बेटी का व्यवहार करके 
रक्तसांकर्य कर देना शेष हिन्दुओं को भी मुसलमान बना देना है। बया निष्प्रमाण, 
निराधार 'हिन्दू' नाम या कुछ आचारो का पालन करना ही हिन्दुत्व है ? ऐसे निरा- 
घार, निष्प्रमाण यह आचार भी कितने दिनोंतक चल सकेंगे ? कांग्रेसी नेताओं में भी 
शास्त्र-विदवास एवं परंपराओं के विश्‍वास घटने से ही थे देशद्रोही भावनाएं 
झायी हैं । 
' कम्यूनिस्ट लोग महायंत्रों, कल-कारखानों का खूब दोष वर्णन करते और 
उसीको गरोबो-भुखमरी, बेकारी-बेरोजगारी तथा आथिक असंतुलन का मूछ कारण 
मानते हैं । परन्तु जब वे ही महायंत्र उनके हाथ में आ जाते हैं तो उसे घटाने का 
प्रयास न करके बढ़।नेका ही प्रयत्न करते हैं । इसी तरह आप भी मुर्सालम दुर्नीतियों 
एवं दोषों का वर्णन करते हैं। साथ ही उन्हें अपने में मिलाकर परम शुद्ध हिन्दू 
भी मान लेने को उत्सुक रहते हैं। यह भी आइचशथ है कि संसार के सभी नेता अपने 
है. ओर संस्कृति के हे मूलभूत पवित्र ग्रन्थों का महत्त्व वर्णन करते नहीं अघाते। 
त 3 | दृष्टि में आपकी राष्ट्रियता या संस्कृति का कोई भी आधारभूत ग्रन्थ 
| RT आपका यह कहना भी ठीक नहीं कि 'हिन्दू-मुस्लिस- 

च ' इस घोषणा की सत्यता का ao दो गया sae 

यही समझना चाहिए कि अखण्ड भारत का स्वराज्य एकता से ही होता। हिन्दू- 

मुस्लिम मतभेद का ही परिणाम विभाजन है, इसे कौन अस्वीक ? 

हि आप सियों के समान आपकी भी राष्ट्रयता कास्ता निव हो हे । 

eT ह तो है। इसी" 
काल्पनिक वेष-भूषा कुछ तप लॉ लिए अराष्ट्रय हैं, क्षणभर में आपकी कुछ 
? ज मान छेने पर हिन्दू होकर पक्के राष्ट्रय बन 


जाते हैं । यह्‌ सब इसीलए कि आप हिन्दू-धमं, हिन्दू-संस्कृति के ठोस प्रमाण वदादि- 


0 की RE के अर्थं में "भारतीय ा्ट्र' शब्द का 
| ता भात शनी ॒ 
मम जे दु-कॉलोची' का हो 
[न चुके हैं; क्योंकि यहाँका. राष्ट्रिय हिन्दू हो है। न थात्‌ rp गा ीषा 
ना सत्य है, परन्तु अप्रिय है, अतः वेसा 
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न कहना चाहिए । इसीलिए तो अंधों को '्ज्ञाचक्षु कहने को पद्धति है। माता को 
“पिता पत्नी' भी कहना सत्य है, पर व्यवहार में वेसा न कहकर 'माँ' ही कहां 
जाता ह | 


'हिन्दू-मुसलिम भाई-भाई' या 'चीनी-हिन्दू भाई-भाई' इत्यादि घोष भयमूलक 
होते. हैं” यह कहना भी असंगत है। मेल-जोल की भावना से भी ऐसे घोषों का प्रयोग 
होता ही है । किसी ग्राम में हिन्दू-अहिन्दू, आस्तिक-नास्तिक़ तरह-तरह के लोग रहते 
हैं ओर उस ग्राम पर यदि डाकुओं या किसी खूंखार जंगली पशु का आक्रमण होता 
है तो वे सब एक होकर उनका मुकाबिला करते हैं। विभिन्न अवसरों पर विभिन्न 
मतभेद रहने पर भी उस समय सब भेदों को भुलाकर आक्रामक का मुकाबला होता 
है । उस समय सभी भाई-भाई ही होते हैं। वेसे वेदों के अनुसार तो प्राणिमात्र अमृत के 
पुत्र' होने से भाई-भाई हैं ही । यही तो समानता, भ्रातृता एवं स्वतंत्रता को आघार- 
भित्ति है । भीमसेन ने आक्रामक बकासुर से निबट लिया, उसे समाप्त कर दिया | आप- 
के अनुसार मुसलमान आक्रामक हैं, विरोधी हैं, उनसे निपट लेना ही उचित है। 
परन्तु वया आप या आपका संघ निबटने जा रहा है ? अया आप भी उन्हें आत्मसात्‌ 
करके अपनी बहन-बेटी उन्हींसे ब्याहने नहीं जा रहे हैं ? 


आप कहते हैं कि “मुसलमान अब भी इस देश के लिए 'नमक-हलाल' नहीं 
हें। इसकी संस्कृति को उन्होंने मनसा ग्रहण नहीं किया । उस जीवन-रचना को 
स्वीकार नहीं किया, जिसे इस देश ने शताब्दियों से विकसित किया है । इसके दशन, 
इसके राष्ट्रिय महापुरुषों तथा इस देश के आधारभूत तत्त्वों पर उनका विश्वास नहीं 
है” (पृ० १५९) । यह सत्य है, परन्तु किसी भी जाति का अपना घर्म, अपना घमंप्रन्थ 
होता है और तदनुसार ही उसकी संस्कृति होती है। लेकिन आपका धर्म एवं संस्कृति 
तो आपके अन्सार किसी शास्त्र पर आधारित है नहीं । निष्प्रमाण परम्परा भी 
'अन्ध-परम्परा' हो होती है। आप भले ही शास्त्र न मानते हों, परन्तु मुसलमान 
अपना एक घरमंग्रन्थ मानता है । उसकी संस्कृति, उसका इतिहास, उसके महापुरुष 
इस्लामी-भावना एवं इस्लामी आदर्श से प्रभावित होंगे । तब वह भारत में रहते हुए 
भी अपनी संस्कृति को केसे छोड़ सकता है ? जेसे कोई हिन्दू वेदादिशास्त्रों का अभि- 
मानी दुर्भाग्यवश भले ही कहीं रहे, पर अपने वेदादिशास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों, संस्क्ृतियों, 
दर्शनों एवं तदनुसार महापुरुषों से अपना मन हटाकर ईसाई या मुसलमान संस्कृति 
को अपना नहों सकता । हाँ, कतज्ञता के नाते जिस देश में रहे, उसका हित चाहुना, 
उस देशवासियों के साथ सद्व्यवहार रखना, उचके दुःख-सुख में हाथ बंटाना उचित 
है, परन्तु अपना घमं, संस्कृति छोड़कर अन्य घमं-संस्कृति अपना लेता किसीके लिए 
भी कदापि उचित नहीं । आय॑-राजाओं का ऐसा कभी आग्रह भी नहीं था। आप 








Nod विचार-पीयूष ! आधुनिक वाद 


भी मानते ही हैं कि पानीपत की लड़ाई में हिन्दुओं के तोपखाने का तोपची इब्राहिम 
मुसलमान ही था ।' 


` आपका यह कथन कि 'गीता में श्रीकृष्ण ने अर्जुन की शंकाओं का उत्तर द्वितीय 
अध्याय में दिया "फिर. भी अजुंन सन्तुष्ट न हुआ। अन्त में जब श्रीकृष्ण अपना 
भीषण विश्वहूप प्रकट करते हैं, तो वह तुरन्त कहता है : अब में समझ गया | '"' 
इसके पस्चात्‌ हम अजुनको अत्यन्त ग्रहणशील पाते हैं।” इसी तरह आपने 
यह भी दिखाया कि 'एक प्रसिद्ध कांग्रेसी नेता को दिल्‍ली के एक उत्सव में निमंत्रित 
किया गया था। वे आये और उन्होंने कई हजार स्वयंसेवकों को सुरचना तथा 
गणवेष देखा। वहाँ तीन लाख की संख्या में एक बहुत बड़ा श्रोतृ-समुदाय भी 
पूर्ण व्यवस्था एवं शांति के साथ उपस्थित था | उन्होंने कहा : 'यदि यह हिन्दुस्तान 
देश हिन्दुओं का नहीं तो किसका है? तथा इस भूमि का राष्ट्रिय जीवन यदि हिन्दू 
का नहीं तो और किसका है? "उन्होंने साथियों से कहा : “तुममें से किसीने यदि 
वह इर्य देखा होता तो जो कुछ मेंने कहा, उससे भिन्न और कुछ न कहते” ( पृष्ठ 
१६१-१६२ ) । 


बात भी ठीक है । संघटित शक्ति को देखनेवालों पर प्रभाव अवश्य ही पड़ता 
' है। अतएव साधारण लोगों पर प्रभाव डालने के लिए अंग्रेंज-सरकार भी गोरों की 


के हृदय में स्थित आतमा हूँ, मैं ही भूतों का आदि, अंत एवं मध्य है गो 
नक्षत मं 3 रा म \ हे अत एव दिद में 
EN में चन्द्रमा, वेदों में सामवेद, देवों में इन्द में ही हँ। पयो में मन 
उ र दरों र शंकर, राक्षसो में कुबेर, वसुओं में पावक, पुरोधाओं मे 
ह्‌ है। यज्ञों में जपयज्ञ, नागों में अनन्त, मृगों में मगेनद्र शस्त्रधारियों में 
[रण करके स्थित हूँ।' इस पर अजुन 


[किः ग्रह कर 
योग का वर्णन किया, इससे रा मोह तीला करके आपने गुह्य अध्यात्म- 


नदुरहाय परमं गुहासध्यात्मसंज्ञितम्‌ । 
यत्वयोक्तं | वचस्तेन सोहोऽयं | विगतो बे ॥ 
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४ आपने जेसा अपनेको कहा, आप वेसे ही हैं। यदि आप मेरेलिए शक्य समझते 
हैं तो कृपा करके अपने ऐश्वर्यका पूर्णरूप से दर्शन करा दें | बस, इसी प्रार्थना पर 
भगवान्‌ ने अजुन को विश्वरूप दिखलाया ।' गीता के किन्ही शब्दों से ऐसा नहीं 
प्रतीत होता कि उसके पहले अजुंन ने भगवान्‌ के वाक्यों को आदरपूर्वक ग्रहण नहीं 
किया और पश्चात्‌ ग्रहणशीळ हो गया । ग्यारहवें अध्याय के पहले की तरह ही पीछे 
भी अर्जुन ने कई प्रश्‍न किये हें। नष्टो मोहः स्मृतिलंब्धा--मेरा मोह चष्ट हो गया, 
मुझे स्मृति प्राप्त हो गयी', यह अजुन ने ११वें अध्याय के अन्त में नहीं, १८बे 
अध्याय के अंत में कहा है । | 

वास्तव में भाप किसी ग्रन्थ को प्रामाण्यबुद्धि से नहीं, किन्तु अपनी इष्टसिदधि 
के लिए पढ़ते हैं । कम्युनिस्टों को तरह आप भी कई ग्रन्थों की बातों का उल्लेख कर 
दिया करते हैं । रूसी लोग एवं भारतीय भूपेन्द्रनाथ सान्या आदि भी अपने कम्यु- 
निज्म का समर्थन करने के लिए भारतीय वेद, उपनिषद्‌, गीता आदि का नाम लेते 
हैं। रूसियों ने महाभारत, रामायण के अनुवाद भी इसो उद्देश्य से किये हैं। 
शेतान भी अपने पक्ष का समर्थन करने के लिए शास्त्र का नाम लेता है। परन्तु इससे 
कभी यह नहीं समझना चाहिए कि वह शास्त्रों का भक्त है । 


इसी तरह आप भी अपनी उद्देश्यपुति के लिए ही गीता का नाम लेते हैं, 
गीता का तात्पर्य समझने के लिए नहीं । पाकिस्तानी भारत को 'दारळ हरब से 
'दारुल इस्लाम” बनना चाहते हैं। आपके लोग केवल जबानी पाकिस्तान का 
विरोध करते रहे, परन्तु हम धर्मसंघ के लोग विभाजन से पहले ३ अश्रळ सन्‌ “४७ 
से प्रत्यक्ष सत्याग्रह कर “भारत अखण्ड हो” नारा बुलन्द करते हुए विरोध कर 
रहे थे। १५ अगस्त के दिन विभाजन के समय भी विरोध का नारा बुलन्द कर 
रहे थे। आप लोगों को सहयोग के लिए अनेक बार बुलाया गया, पर आए तटस्थ 
रहने में ही अपना हित समझ रहे थे। हमारे विरोध को वाइसराय के सेक्रेटरी ने 


अपनी डायरी में नोट किया था । 


५क्राइमीर, आसाम, त्रिपुरा में योजनाबद्ध रूप से पाकिस्तान की नीति चल रही 
है । सब जगह उनकी संख्या में विस्तार हो रहा है। स्थानीय मुसलमान भी उनके 
विस्तार को प्रश्नय देते हैं। देश के भिन्न-भिन्न स्थानों में आज भी उनके षड्यंत्र चल 
रहे हैं। हमारा वतमान नेतृत्व उनका मुकाबिला करने के लिए अत्यंत दुबे ह । 
हर जगह मुसलमानों की विघटनात्मक मौर विध्वंसक क्रियाओंको प्रोत्साहन मिलता 
है । मौलाना मुहम्मद अळी का यह कहना था कि 'पापी से पापी मुसलमान भी उनकी 
निगाह में महात्मा गांधी से बहुत अधिक श्रे है'' (पृ० १७३) । यह सब कथन 
ठीक है, पर क्या आपकी सोजनानुसार हिन्दू बता लेनेमात्र से मुसळमानों की ऐसी 


५२ 
















57 में उपयोग है। इसोलिए पूजित-विचार 
हि - हक जनन में इतिकतंग्यता भाग को प्रा करती द, जेसा कि 


“ः बिचार-पौमूंष ३ आधुनिक वांद 


[शी ? बहुत लोगों ों किया । 
ने जायेगी ? बहत लोगों ने कितने ही मुसलमान को शुद्ध 

चा नाम भी बदल दिये; पर वे लोग यहाँसे जो लाभ उठाना 
था, उठाकर कुछ हिन्दू-लड़कियों से शादी करके जो थे वही हो गये फिर आपकी 


' आत्मसात्‌ करने की योजना केसे सफल होगी ? 


तर्काप्रतिष्ठानात ( ब्रह्मसू० २.१.११ ) में स्पष्ट बताया गया है कि बड़ा-से- 
बडा ताकिक ऊँचे-से-ऊँचे तको से किसी तत्त्व का व्यवस्थापन करता है तो उससे 
उच्च-कोटि का ताकिक अपने तकों से उसका भी खण्ड कर देता है: 


यत्नेनानुमितोध्प्यथेः कुशलरनुमातृभिः । 
अभियुक्ततरेरन्ये - रन्यथेबोपपायते 0 
अतः शास्त्रप्रामाण्य से सवंथा हीन तकों के बल पर भारतीय संस्कृति, भारतीयता या 


हिन्दुत्व की रक्षा नहीं हो सकती । जब शास्त्र के मानने का प्रसंग आता तब 
आंप तंक की ओर भागते हैं और जब कठोर तक का सामना होता है तो विश्वास 


को ओर दौड़ते हैं। पर आपको मालूम होना चाहिए कि केवल विद्वास--प्रमाणहीन - 


विस्वास अन्धविश्वास माना जाता है | तक एवं विचार भी स्वतन्त्र प्रमाण नहीं 
माने जाते, किन्तु प्रमाण के सहायकमात्र होते हूँ । 'प्रमा-करण' को ही प्रमाण कहा 
जाता है। प्रमाणों में चाक्षुष आदि छह प्रकार के प्रत्यक्ष, अनुमान तथा वेद एवं तद- 
नुसारी शास्त्र-आगम-ये हो तीन मुख्य माने जाते हैं। वेसे उपमान, अर्थापत्ति, अनु- 
परूब्बि आदि भी प्रमाण अन्य दार्शनिक मानते हैँ | किन्तु विचार एवं तक, जिनका 
कुछ-कुछ सहारा आप छेते हैं, स्वयं प्रमाण ही नहीं हैं । 

दान्त के प्रसिद्ध ग्रंथ संक्षेप-शारीरक' में कहा गया है : 

स्वाध्यायवन्न करणं घटते विचारो नाप्यागमस्य परमात्मधियः प्रसूतो । 


्थात्‌ स्वाध्याय या वेद के तुल्य कोई भी विचार ब्रह्मःप्रभा का करण यानी प्रमाण 
नहीं और न वह अंग ही है | अंग दो प्रकार के होते हैं: सन्तिपत्योपकारक: एवं 
र हर ` प्रोक्षण, अवघातादि ब्रीह्या 
उपकारक होते ह तो प्रयाजादि फलों के जनन में साक्षात्‌ याग के उपकारक होते हैं । 
किन्तु विचार प्रोक्षणादि की तरह अंगों के उपकारक नहीं, क्योंकि दे हा 
मुल्य अंग वेद नित्य-सिद्ध है। विचार उसके स्वरूपका उपकारक नहीं हो सकता 
मौर न भ्रयाजादि के तुल्य बह वेद के ब्रहमज्ञान-जननमें किसी शक्ति का आधान ही 
करता हैँ । अत; पुरुषगत असंभावनादि दोषों के निराकरण द्वारा ही विचार का ब्रह्म- 

रूप मीमांसा! बेदान्त द्वारा ब्रह्मज्ञान- 
'कि "भावयेत्‌, केन भावयेत्‌, 


दि अंगों का संस्कार कर याग के 
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कथं भावयेत्‌' यह साध्याकांक्षा, साधनाकांक्षा और इतिकतंव्यताकाँक्षा होती है। 
इनकी पूर्ति स्वगं भावयेत्‌, यागेन भावयेत्‌, प्रयाजादिभिरङ्गेरुपक्ृत्य भावयेत्‌? इस 
तरह होती है । अर्थात्‌ स्वगं का भावन करे, यज्ञ से भावन करे, प्रयाजादि अंगों द्वारा 
याग को उपकृत कर भावन करे, वेसे ही ब्रह्मज्ञान में भी तीनों आकांक्षाएं होती हें। 
उनको पूर्ति भी निम्नोक्त प्रकार से होती है: ब्रह्मज्ञानं भावयेत्‌, वेदान्तेन भावयेत्‌, 
उपक्रमोपसंहारादिभिरुपकृत्य भावयेत्‌, षड्विधेलिङ्गे ब्रह्मणि तात्पर्यंमवघायं असम्भा- 
चनादिकं निरस्य भावयेत्‌ ।' अर्थात्‌ ब्रह्मज्ञान का भावन करे, वेदान्तो से भावन करे, 
उपक्रमादि छिगों से ब्रह्म में वेदान्तों का तात्पयंनिर्धारण कर असंभावनादि दोषों को 
मिटाकर ब्रह्माज्ञान प्राप्त करें : ह 

धसे प्रमीयमाणे हि वेदेन करणात्मना। 

इतिकतंव्यताभागं मीमांसा पुरयिष्यति ॥ 

अभिप्राय यह कि पूर्व-उत्तर दोनों ही मीमांसाओं के अनुसार धर्म-ब्रह्म में 

तकं को स्वतन्त्र प्रमाण नहीं, किन्तु शास्त्र के अभिप्राय को बुद्धयारूढ करने का 
साधनमात्र माना गया है । अतः धमं या ब्रह्म को समझने के लिए शास्त्र का प्रामाण्य 
मानना अनिवायं है । 


[ प्रमाणजन्य -तस्वज्ञान की हढ़ता के लिए ही तक अंगीकार किया गया है। 
संक्षेप-शारीरककार भी विचार को असम्भावना-निवृत्ति द्वारा ही सार्थक. मानते हैं: 


पुरुषापराधविनिवृत्तिफलः सकलो विचार इति वेदविदः। 
अतः केवल अन्धविश्वास या कुछ तर्कात्मक विचारमात्र किसी सिद्धान्त के साधक- 


` बाधक नहीं हो सकते । कम्युनिस्ट का खण्डन भी केवल विश्वास के आधार पर नहीं 


हो सकता । किसी शास्त्र को प्रमाण, किसी शाइवत सिद्धान्त को सदा के लिए अरपर- 
हार्यं न मानने में कम्युनिस्ट एवं आप तथा आपका संघ समान ही है। शास्त्र एवं 
शास्त्रोक्त धमं तथा जाति-पांति को आप ओर कम्युनिस्ट दोनों ही नहीं मानते । 


'प्रतिकर ( मुआविजा ) बिना दिये ही जमींदारी, जागीरदारी छीन छेना-- 
आप कम्युनिस्टों का दोष कहते हैं! ( पृ० १९० )। किन्तु आपके 'जनसंघ' ने भी तो 
अपने घोषणापत्र में यही घोषणा की थी कि “जनसंघ मुआविजा बिना दिये हो 
जमींदारी, जागीरदारी समाप्त कर देगा | 

आपने पृष्ठ १८५ पर वर्तमान जनतन्त्र के सम्बन्ध में कहा है कि 'जनता 
की सामूहिक़् इच्छा के प्रतीक बनने के बजाय इसने सब प्रकार की अस्वस्थकर 
स्पर्घाओं तथा स्वार्थो एवं विच्छेद की शक्तियों को बढ़ावा दिया है।' कितु अपनी 
तरफ से उसका कोई विकल्प नहीं बताया । जनततर, कम्युनिज्म, सोशछिज्म का भी 








573 : केरळ में कम्युनिञ्म क्यों फेछा १० 
..  तिशार हैं। कहीं भी अपर से भले 
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अगले पन्नों में खंडन करते हैं। तब वया आप हिटलर का अधिनायकतन्त्र या 
मन करना आहत हैं, यह भी स्पष्ट कर देना चाहिए | र साथ ही 
वहीं आप 'जनतन्त्र को असफलताओं में ही अपने देश में कम्युनिजम को वर्भीषिका 
की वृद्धि' मानते हैं । 
निःसंदेह 'उच्चस्तर के आश्वासनमात्र से कम्युनिज्म को रोका नहीं जा सकता', 


परन्तु 'देशभक्ति, चरित्र एवं ज्ञान जेसी उच्चतर भावनाओं के आह्वानमात्र से भी' 


( पृ० १८६) उसे रोकना असंभव है | रोटी-कपड़े की समस्या तो रोटी-कपड़े से ही 
हल होती है, देशभक्ति, चरित्र एवं ज्ञान से नहीं । इसीलिए तो भारतीय शास्त्रों 
में शोक-मोह-निवृत्ति के लिए आन्वीक्षिकी ( अध्यात्मविद्या ), परलोकचिन्ता-निर- 
सन के लिए त्रयी ( धर्मंविद्या ) ओर छोकिक जीवन-निर्वाह के लिए वार्ताविद्या 
( कृषि, वाणिज्य, शिल्प, पशुपालन ) को आवश्यकता बतायी गयी है । अतः शास्त्र- 
्रामाष्यबुद्धि, तदनुसार ब्रह्म एवं धं में निष्ठा तथा वार्ता का पूर्ण विस्तार ही 
कम्युनिज्म को समूल नष्ट कर सकता है । अन्धविर्वास पर आधारित देशभक्ति एवं 
तथाकथित निराधार चरित्र के बल पर उसका उन्मूलन नहीं हो सकता । प्रामाणिक 
धार्मिक-निष्ठा के अभाव तथा आध्यात्मिक विचारों की कमी एवं महायन्त्रवाद के 
परिणामस्वरूप उत्पादन-साधनों के केन्द्रीकरण, निस्सीम आथिक असन्तुलन तथा 
बेकारी, बेरोजगारी, गरीबी का विस्तार होने से ही कम्युनिज्म की ओर जनता की 
वत्ति होती है। | 


“माक्स के अनुसार भी 'महायंत्रसंपन्त पूंजीवाद के गर्भ से ही कम्युनिज्म की 
उत्पत्ति होती है।' इसीलिए पादचात्त्य लोग ईसाईमत द्वारा आध्यात्मिकता एवं 
धामिकता का विस्तार एवं डालर की सहायता से गरीबी रोकने का प्रयास करते 
हैं--यह उनका बुदधि-विश्रम है” ( 'पू० १८६ ), यह कहना भी ठीक नहीं। यद्यपि 
बेद्कदाशंनिक अध्यात्मवाद एवं घमं तथा वेदिक राजनीतिशास्त्र द्वारा ही मावस 
आदि के तको का समूल उत्मलन होता है, बाइबिल, कुरान आदि से नहीं, तथापि 
आपके निराधार एवं अन्धविश्वास पर आधारित हिन्दू-धर्म एवं संस्कृति की अपेक्षा 
तो ईसाइयत आदि का प्रचार कम्युनिऽम को कहीं अधिक रोक सकता है; क्योंकि 
फिर भी उतका आधार कोई धमंग्रन्थ ही है। पर आप तो किसी भी ध्मग्रन्थ को 
अपनी मान्यताओं एवं हिन्दुत्व का आधार मानते ही हीं । 


“इसाई-धमं की त्रुटियों के प्रतिक्रियास्वरूप 


विश्व के कट्टर देश रूस ने ईसामसीह के घर्म का क्यों त्याग किया ? ईसाई-बहुल 


( पृ० १८६) आदि बालोचित उक्तियाँ सर्वथा 
कोई चाहे इसाई, मुसलमान या हिन्दू ही क्‍यों न 


ही तो कम्युनिज्म है। ईसाई- 
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हो, पर इतने से ही यह नहीं कहा जा सकता कि उसमें अध्यात्मनिष्ठा या धर्मनिष्ठां 
हैं ही। इसीलिए तो भारत में ही देखें तो कम्युनिस्टों में प्रधानता हिन्दुओं की है। 
सुसळमान भी कम्युनिस्ट हैँ ही । इतना ही क्यों, आपसे भी तो कोई प्रन कर सकता 
है कि आपके शंकराचार्य के जन्मस्थान केरछ एवं रामकृष्ण, विवेकानन्द की जन्म- 
भूमि बंगाल में कम्युनिज्म क्यों पनप रहा है? शंकराचोर्य को जाति के ही ब्राह्मण 
क्योंकर कम्युनिस्ट नेता बन गये ? 


अवश्य ही किसी भी घमंग्रन्थ तथा तदुक्त ईश्वर एवं धमं के ठोस प्रचार से 
जब भौतिकवाद शिथिल होगा, तभी भोतिकता पर आधारित कम्युनिज्म कमजोर 
होगा । फिर भी भौतिकवाद पर आधारित तको एवं उनके द्वारा उठायी गयी राज- 
नीतिक-आथिक समस्याओं का पुणं समाधान वेदिक-दशंनों, राजनीतिक, आशिक 
शास्त्रों के बिना हो सकना असम्भव ही है। इसके अतिरिक्त महायंत्रों के विस्तार, 
बेकारी, बेरोजगारी या आथिक विषमताओं का फेलाव रोके बिना किसी भी घमं- 
प्रचारमात्र से कम्युनिज्म का रुकना सम्भव नहीं । 


आप कहते हैं कि “ईसाइयत के प्रसार से समाज की प्राचीन श्रद्धाएं ओर 
राष्ट्रियता भंग होती जाती है, वहीं कम्युनिज्म बढ़ता है। कम्युनिज्म के बढ़ने का 
सबसे बड़ा यही मनोवेज्ञानिक तत्त्व रहा है'' ( पृ० १८७) । वस्तुतः आपका मनो- 
वेज्ञानिक तत्त्व ही सबसे कमजोर एवं लचर तक है। किसी तरह हिन्दुस्तान के लिए 
किसी अंश में यह कहा जा सकता है, पर ईसाई-राष्ट्रों में उसके प्रचार से उनकी 
प्राचीन श्रद्धाएँ एवं राष्ट्रियता क्यों भंग होगी ? साथ ही हिन्दुस्थान में आपके संघ- 
संबंधी प्रचार से भी प्राचीन शास्त्रों एवं तदुक्त जाति-पाँति, खान पान तथा आचार- 
विचार की श्रद्धाएँ भंग हो रही हैं, बया इस पर भी कभी आपने विचार किया है? 
जो शास्त्रों पर विश्वास छोड़ बेठेगा, वह आपके उपदेशों एबं पुस्तकों पर तथा 
भगवा-ध्वज पर भी कितने दिनों तक विश्वास रख सकेगा ? 


इसी पृष्ठ में लिखित आपकी विज्ञानवाली बात भी निःसार हो है| यह भाप- 
को मालूम होना चाहिए कि ईसाइयों ने ही बड़े समारोह के साथ पहले-पहल विज्ञान 
की घज्जियाँ उड़ायी हैं। विज्ञान ने मात्र काळ, अन्तरिक्ष आदि ईसाई-कल्पनाओं 
को ही नहीं उड़ाया, आपके हिन्दुस्थान की आत्मा, ईश्वर एवं परछोक की कल्पनाओं 
को भी उड़ाने का प्रयत्न किया था । किन्तु कुछ शताब्दियों बाद आपके ही शब्दों में - 
'विज्ञान ने अपनेको उस रूप में अप्रमाणित करना प्रारंभ कर दिया ।' 


“साइंस एण्ड रिलीजन ( धमं एवं विज्ञान ) पुस्तक में सर ओलिवर जोसेफ 
लाज एफ० आर० एस० डो० एस० सो०, एल-एछ० डी०, प्रो० जान एम्बोज, प्रो० 
डब्ल्यू० बी० बादमछी, प्रो० एडवर्ड हुल, जान एछन हकर; प्रो० जमेत सिक्स उड़- 
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हेड तथा प्रो० सिलवेनिस फिलिप्स थास्पसन-~इन सात प्रसिद्ध वेज्ञानिकों ने अपने 
समय में प्रचलित वेज्ञानिक मन्तव्योंके विरुद्ध अपना मत प्रकट किया था । इसमें 
ईस्वर, जीव, घमं एवं विकास के सम्बन्ध में डाविन के मत का खण्डन कर आस्तिक 
पक्ष का समर्थन किया गया है। प्रो० बाटमली ने कहा है कि 'हेवल का पुराना 
भोतिकम्कूल वतमान युग से बिलकुल दूर हे । हैव की दि रिड्ल आफ युनिवस' का 
उत्तर 'रही विचार एवं नूतन उत्तर ( दि ओल्ड रिड्ल एण्ड न्यूएस्ट आंसर ) 
पुस्तक में दिया गया है। इसी तरह सेकड़ों पुस्तकें उच्छुङ्कल विज्ञान के खण्डन में 
आस्तिक वैज्ञानिकों दवारा ही प्रकाशित हैं ॥ इसके लिए 'माक्सँवाद और रामराज्य 


` (पु० १४६ ) द्रष्टव्य है । 


महान्‌ वेज्ञानिक डाक्टर ली ने यह स्पष्ट कहा है कि 'आजका सबसे बड़ा 
आविष्कार यह है कि अभी हमने कुछ भी नहीं जाना । आपका यह कथन सत्य से 
अत्यंत दूर है कि “विज्ञान-निष्ठा के इस अवसाद के परचात्‌ पर्चिम का मनुष्य अज्ञान- 


सागर में कर्णाधारहीन नौका के समान हो गया | प्राचीन निष्ठाएँ मर चुकी थीं 


तथा नवीन निष्ठाएँ प्रकाश में आ नहीं पायी थीं। निष्ठा की इस रिक्तता की स्थिति 
में यह घटित हुआ कि उस अवकाश को पूर्ण करने के लिए कुछ ऐसे विशवास आये 
जिनमें सत्य एवं शिव का आभासमात्र थां। ऐसा ही एक विश्वास कम्युनिज्म भी था” 
( पुश १८७ ) । क्योंकि फम्युनिज्म विज्ञाननिष्ठा के अवसाद का परिणाम नहीं है | 
किन्तु वह विज्ञान के हो पूर्ण विशत्रास पर आधारित है। कम्युनिजम की वेज्ञातिक 
व्याख्या करनेवाले माक्स एवं एंगल्स ने विज्ञान के आधार पर भी देहुमिन्त आत्मा, 
ज्ञान, आनन्द आदि अभौतिक तत्त्वों का निराकरण करके भूतों का ही परिणाम 
चेतना स्वीकार किया है । अन्य वज्ञानिकों ने महायंत्रों के आविष्कार को ही कम्यु- 
निज्म का. उदुगम-स्थान घोषित किया है । साथ ही विज्ञान के आगामी बिकास पर 
ही महायंत्रों एवं कम्युनिज्म फा आगामी पूर्ण विकास माना है। दाशंलिकों ने अपने 
तको एवं विज्ञानों के आधार पर वेज्ञानिकों की सर्वज्ञता के दावा भर का खण्डन कर 
यह्‌ प्रमाणित किया है कि घमं, ब्रह्म, आत्मा, काल'आदि के सम्बन्ध में विज्ञान का 
निणय अंतिम या सहो नहीं है। प्रयोगों, यंत्रों आदि के आधार पर होनेवाले प्रत्य- 


क्षायित ज्ञान ही विज्ञान हैँ। किन्तु प्रत्यक्ष एवं अ >> 

नुमान आदि को पहुँच के बाहर 
अर्थात्‌ प्रत्यक्ष-अनुमान से अविज्ञात धमं, ब्रह्म आहि 
विषय है, विज्ञान का नहीं : ए साद का प्रतिपादन करना वेद का 


प्रत्यक्षेणानुसित्या बा यस्तुपायो न बुदृध्यते 


र्यतु जो उपाय प्रत्यक्ष या अनुमान प्रमाण से विदित नहीं हो पाता, उसका ज्ञान. 
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वेद से होता है--यही वेद की वेदता है। इस तरह दाशंनिकों ने विज्ञान के घमण्ड 
का खण्डन कर धर्म-ब्रह्म-निष्ठा को पुनः प्रतिष्ठापित किया है। | 


कुछ थोड़े-से बहुत समझदार वेज्ञानिक भी मानने लगे हैं कि 'हमें जिज्ञासा के 
मार्ग पर चलकर खोज करनी चाहिए । हमारे निर्णय गलत भी हो सकते हैं। अभी 
हमारी खोज बहुत थोड़ी एवं अधूरी है। इसके आधार पर हमें शास्त्रोक्त निर्णयों में - 
अर्थात्‌ आत्मा, ब्रह्म, घमं आदि के विचारों में हस्तक्षेप न कर उनसे सबक लेकर 
आगे खोज करने का प्रयत्न करना चाहिए।' किन्तु मावस, एंगल्स आदि कम्युनिज्म 
के प्रवतेंकों का आत्मा, ज्ञान, आनंद एवं धमं आदि के सम्बन्ध में अभी भी वही 
निर्णय है कि 'इस सम्बन्ध में विज्ञान का निर्णय ही ठीक एवं अंतिम है ।' परोक्षवादी 
शास्त्र की अपेक्षा प्रत्यक्षवादी विज्ञान के प्रत्यक्ष करिशमे अब भी अपनी वेज्ञानिक 
चमत्कृति की चकाचौंध में लोगों को मोहित करते हैं। उत्तरोत्तर वर्धमान वेज्ञानिक 
यंत्रों, राकेटों, वैद्युत चमत्कारों, परमाणु, हाइड्रोजन के विश्लेषणजनित परिणामों का 
प्रभाव अनिवार्य रूप से आध्यात्मिक, धार्मिक लोगों पर भी पड़ रहा है। यही कारणं 
है कि अमेरिका, इंगळेण्ड आदि राष्ट्र अपने थामिक प्रचारों एवं धन-साहाय्य आदि 
द्वारा भौतिकवादी कम्युनिज्म के विस्तार को रोकने का कुछ प्रयास कर रहे हैं। 
उनके भीतर भी इसका असाधारण प्रभाव प्रतिक्षण बढ़ ही रहा है । 


इसलिए जबतक भारतीय, वेद, दर्शन, धमंशास्त्र, राजनीतिक शास्त्रों के 
द्वारा कम्युनिज्म-सिद्धान्त के आधार पर उठायी गयी समस्याओं एवं र सक्रिय 
समाधान न होगा, तबतक उसका रुकना असम्भव ही है। कम्युनिज्म में सत्य एवं 
शिव का आभास नहीं ओर वह कोई विश्वास हो है। वह तो शुद्ध भौतिकवादी 
तको पर आश्रित है। अमेरिकनों का डालूर-दान, किन्‍्हींका अन्नदान, धनदान, 
भूदान आदि भी सर्वथा निरर्थक नहीं | वे सभी यथासम्भव आथिक विषमता के 
निवारक हैं, किन्तु वे निःस्वार्थ हों तो उनका महत्त्व बहुत अधिक हो सकेगा । 


भारतीय शास्त्रों से अनुसार ज्ञान के लिए विद्या, संरक्षण के लिए शक्ति एवं 
दान के लिए घन होता था। तभी इनको विषमता अन्थंकारिणी नहीं होती थी । पर 
जहाँ विद्या विबाद, शक्तिं विनाश एवं घन के लिए कारण होता है वहाँ निश्‍चय ही 
आथिक आदि विषमताएँ सब अन्थोकी हेतु ही होती हैं। इसलिए घमंयुक्त संतुलित 
विषमता भी क्षम्य हो सकती है, धर्मयुक्त होने पर भी असंतुलित आथिक विषमता 
कभो भी क्षम्य नहीं । हाथ की अंगुलियों में असमानता होती है, पर वह असन्तुलित 
नहीं । वेसी विषमता को तो रोग हो समझा जाता है। पेट की निःसीम मोटाई तथा 
हाथ-पाँवों की निःसीम पतलाई जलोदर रोग का ही चिह्न है। किसी घर में करोड़ों, 
अरबों की संपत्ति का होना और किसीको रोजी का भी कोई ठिकाना न होना, किसी- 
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के घर लाखों सन्तरे सड़ते रहें और किसीको इलाज के लिए सन्तरे की एंक 
फक भी न मिले, तो उससे अनर्थ की ही सृष्टि होगी । यही कारण था कि वैदिक 
ष्टि में मतिथि-सत्कार, दान, सादर तथा यज्ञादि के प्रसंग से वितरण द्वारा आथिक 
सन्तुळत बनाये रखने का प्रयत्न प्रतिक्षण चलता रहता था। सम्राट्‌ लोग भी यज्ञों 
में सर्वस्वदान कर अकिंचन हो जाया करते थे । “तीन-चार रुपये प्रतिदिन कमाने- 
वाले रिक्शेवाले को 'ए; ओ' पुकारना, साठ रुपये मासिक कमानेवारे को 'बाबूजी 
कहना भी भूणा के आधार पर नहीं, किन्तु जातीय व्यवस्थाओं या राजकीय पदों के 
आघार पर होता है” ( पु० १८८ )। आप भी मान चुके हैं कि 'एक शासक अंग्रेज 
` झो अपेक्षा भी एक गरीब ब्राह्मण चपरासी का अधिक सम्मान उसकी जाति या कुर 
के आधार पर किया जाता था' ( पू० १३५ ) श्रम या थन के आधार पर सम्मान 
का रूप मलग होता है तथा कुल या प॒द के आधार पर सम्मान का रूप अलग । 
एक करोड़पति भी जज के सामने बड़े सम्मान के साथ उपस्थित होता है। धन की 
को हृष्टि से जज का महत्त्व बहुत ही कम रहता है, पर पद की इटि से उसका महत्त्व 
अधिक है । 


'कर्तव्य कर्मों के पालन में ऊँच-नीच होने का भाव नहीं है' ( पृ० १८९ ), यह 
भी सत्य नही । कारण कतंव्य कमंका पालन करनेवालों में भी उत्कषं-अपकषं का भेद 
होता ही है। तभी तो कतंव्यपरायण शूटर कतंव्यपरायण ब्राह्मण को नमस्कार करता 
है, ब्राह्मण शूद्र को नमस्कार नहीं करता । पिता पुत्र को प्रणाम नहीं करता, पुत्र 
पिता को प्रणाम करता है। पिता पुत्र को 'ए, आ' कहकर पुकारता है, पर पुत्र 
“पिताजी” कहकर पुकारता है.। यह कोई घुणामूछक व्यवहार नहीं और न इससे 
कम्युनिज्म का ही खतरा होता है। एक वेद-वेदांग विद्वान्‌ आज मुश्किल से महीने 
में सो-पचास कमाता है, पर एक मोची या जूतों पर पारिश करनेवाला उससे बहुत 
ET र काशो ष्ट में मोची का वेदिक ब्राह्मण से अधिक 
| होना चाहिए ? प्राचीन काल में सदेव वेदिक ब्राह्मण के सम्बो- 
5 मोची के सम्बोधन में भेद रहा । किन्तु उसका हेतु न तो घृणा थी ओर न 

उ रजत कस्युनिज्म का खतरा ही खड़ा हुआ। आज भी ऐसे व्यवहार नहीं, किन्तु 
असंतु्त भथे-बेषम्य हो वर्गभेद, वर्गंसंघ का कारण बनता है । पु 


वस्तुतस्तु मासँ के अनुसार कुछ अधिक बोन 
Ss ह खर्च एवं सरकारी टेक्स, मशीन, मकान का भाड़ा भादि 
चाहिए | इससे लेके घनराशि मजदूर के श्रम का फळ है। वह उसीको मिळना 
| कम्युत्तिस्ट कभी भी सन्तुष्ट न्‌ द्वोया । कुछ आणिक असमानता 
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तो कम्युनिस्टों में भी रहती है। बुद्धिजीवी ओर श्रमजीवी के व्यवहार एवं सम्बोधन 
भी भिन्न-भिन्न होते हैं। 'सबको शिक्षा, श्रम और उसका फल पाने का समाच 
अवसर! हो उनकी समानता का अर्थ है । इंजीनियर एवं राज के काम, दाम, आराम 
में तो भेद उनको भी मान्य ही है। [ 
इसी तरह 'मतपत्र-पेटिका से समाजवाद को प्राप्त करेंगे, चीन तथा रूस के 
समान गोली से नहीं' ( पृ० १८९ ) यह आपके नेताओंकी कोई नवीन बात नहीं । 
इसमें यह हेतु भी नहीं कि रूस के लोग अधिक जाग्रत थे, इसलिए वहाँ गोली की 
आवश्यकता थी । भारत के लोग राष्ट्रसेनानियों के कहने से गर्दन भी कटा सकते हैं 
अतः यहाँ गोली फी आवद्यकत्ता नहीं। किन्तु काळं मावस ने ही अपने ग्रन्थों में वर्ग- 
संघ, वर्ग-विद्वेष एवं वर्ण-विध्वंस द्वारा समाजवाद को स्थापना बतायी है। इसके 
साथ ही उन्होंने यह भी कहा है कि इंग्लण्ड, फ्रांस, अमेरिका जेसे प्रजातांत्रिक देशों 
में वर्ग-क्रान्ति के बिना निर्वाचनःप्रथा से भी समाजवाद लाया जा सकता है | 
आपने लिखा है कि “यहाँ हमारे लोग नम्र, वीरपुजक हैं। *” 'वे राष्ट्रसेनानी के 
आदेशानुसार गर्दन झुकाकर सिर कठाने-हेतु अपंण कर देंगे” ( पृ० १८९ )। परन्तु 


भारत की अपेक्षा बहुत पहले इङ्गेण्ड में मजहूर-दर की सरकार बन चुकी है; 


नेता के प्रति अन्घश्रद्धा पाश्‍्चात््य-जगत्‌ की देन है, उसीसे अन्ध लोगों के समान 

आप भी लाभ उठा रहे हैं। भारत में तो ईश्वर एवं आचार्यों में भी शास्त्रानुसार ही 

विवेकयुक्त श्रद्धा का विधान है: तद्विज्ञानाथं स गुरुमेवाभिगच्छेत्‌, समित्पाणिः 

श्रोत्रियं ब्रह्मनिष्ठम्‌ ( उपनिषद्‌ )। ब्रह्म को जानने के लिए समित्‌-पाणि होकर 

श्रोत्रिय, ब्रह्मनिष्ठ गुरुकी शरण जाना चाहिए। यद्यपि श्नूति का अर्थं गुरुपरंपरा से 

ही जानने का विधान है, तथापि शास्त्रों के अनुसार ही गुरु का लक्षण जानना 

चाहिए, शास्त्रविरुद्ध आचार एवं उपदेश देनेवाले को कभी गुरुत्वेन वरण नहीं 
करना चाहिए । शास्त्रबिरुद्ध आचरण एवं उपदेश देनेवालों का जो आज भारत में 
सम्मान हो रहा है, वह पाश्‍चात्प-सभ्यता की ही देन है। इतना ही क्यों, कम्युनिस्टों, 
माक्संवादियों के पास तो कुछ सिद्धान्त भी हैं, पर भारतीय पाटियाँ तो संथा 
सिद्धान्तहीन हैं। भूमि अदि छीनने के लिए कम्युनिस्टों के पास कुछ तकं भी हैं, 
पर यहाँ तो तकंहीन होने पर भी घड़ल्ले से जन-जन की वैध सम्पत्तियों के छीनने में 
कोई हचक नहीं । श्री तिलक ने “मिताक्षरा के जन्मना स्वत्ववाद के अनुसार देश 
के स्वराज्य में अपना जन्मसिद्ध अधिकार माना था, पर भारतीय संस्क्ुति का ठोल 
पीटते हुए भी आपका जनसंघ भ्रतिकर बिना दिये जन-जन् की वेध भूमि आदि छीन 
लेने की घोषणा कर चुका है। आप कहेंगे : 'वह तो फिर से बंटवारे के लिए आव- 
इयक है ।! पर कया दान के लिए भी चोरी या डाके से घन-संग्रह वेध कहा जा 
सकता है ? | 

५३ 
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- वस्तुतः वैध संपत्ति-स्वातंत्र्य के मनन्तर शिक्षा एवं धमं की स्वतन्त्रता भी 
समाप्त हो जाती है, जनतन्त्र भी समाप्त हो जाता है; क्योंकि जनतन्त्र वहाँ रहता है 
जहाँ जनता में नापसंद सरकार को बदलनेकी शक्ति बनी रहती है। वह शक्ति तभी- 
तक रहती है जबतक जनता में निर्वाचन जीतने की शक्ति रहती है। वह भी तभी- 
तक सम्भव होता है, जबतक जनता के पास वेध -सम्पत्ति रहती है। सम्पत्ति रहने 
पर ही निर्वाचन जीतना सम्भव है। पोस्टर, नोटिस, लाउडस्पीकर, मोटर एवं कार्य- 
कर्ताओं के बिना योग्य से योग्य व्यक्ति भी निर्वाचन में सफल नहीं हो पाता । अतः 
उसे घनहीन बना देने के पश्चात्‌ निर्वाचन लड़कर सरकार बदल देने की स्वतन्त्रता 
प्रदान करने का अर्थ है, किसी पक्षी को पंख काटकर, पंखहीन कर उड़ने की मुक- 
म्मिल स्वतन्त्रता देना । 


आप कहते हैं : “समाजवाद इस मिट्टी की उपज नहीं है। यह हमारे रक्त 
एवं परंपराओं में नहीं है। हमारी परंपराओं एवं आदशों से इसका कोई सम्बन्ध 
नहीं । हम लोगों के लिए यह परकीय विचार है” ( पु० १९१ )। परन्तु जब आपने 
शास्त्रप्रामाण्यवाद को तिलांजलि दे दी, खान-पान एवं भारतीय सदाचार को त्याग 
देता उचित हा भी प्राचीन मान्यता. की उपयोगिता खतम होने पर उसे 
आप त्याज्य लेते हुं ओर इस भूमि की जो उपज नहीं, यहाँके रक्त से जिनका 
सम्बन्ध नहीं, उन्हें आत्मसात्‌ कर सकते हैं, तो फिर समाजवांद से ही परहेज क्यों ? 
यदि शास्त्र एवं पारम्पर्यं का त्याग हो सकता है, तो समाजवाद में और कोई भी 
नयी बात नहीं। आखिर क्या वतमान मोटर, हवाई जहाज, फाउच्टेनपेन, भारतीय 
भूमि की ही उपज है ? यदि नहीं, तो क्या उनसे परहेज करते हैं ? 


' वस्तुतः भौतिक समाजवाद या समाजवाद शास्त्र, घमं, ईदवर 
भवलंबित र्‌ के निराकरण 
ह J on ie hs मूलोन्मूलन हो सकता है, 
° याद उसका उन्मूलन लन इष्ट है, तो 
प्रयत्न करना आवश्यक है | न्मूलन इष्ट है, तो शास्त्प्रामाण्यवाद समझने का 
आप अपने 'अमर-समाज' के सम्बन्ध में कहते हैं कि " 


जन्म दिया तथा सर्वोकृष्ट दशन एवं पवित्रः उसने महत्तम व्यक्तियों 
| पवित्रतम सामाजिक मानदण्डों 
किया । आपने राम, इष्ण, शंकराचायं का भी उल्लेख तडका विकसित 


| किया है” 

परन्तु है, भी सर्वोत्कृष्ट दर्शन को सांगोपांग मानने की प क्ते ; 

क क न 

मानते हैं ? रामायण, महाभारत में UT 
हतत भं तो राम, कृष्ण को “साक्षात्‌ परब्रह्म" कहा गया 


को उ 





वया बैद-शास्त्रे का प्रामाण्य मानेनो अपकषं ? ४१९ 
हिन्दू-समाज का गोरव उसके प्रामाणिक घमं, दर्शन एवं सदाचारों पर निर्भर 
था । उसी आधार पर. प्रतिष्ठा भी थी | परन्तु आज आत्मरलाघाके सिवा कुछ भी 
आपके पास नहीं । आप कहते हैं: 'समाज हो ईश्वर का जीवित स्वरूप है' ( पु० 
१९६ ), पर यह किसी भी शास्त्र में वणित नहीं है। ईश्वर का स्थूलरूप महाविराट्‌ 
है । भारत एवं भारतीय समाज भी उसीका एक अंश होने से वह भी ईरवर का 
एक अंश है। इसको विशेषता तो इसके वेदादि-शास्त्रों एवं तदुक्त कमं, उपासना, 
ज्ञान-विज्ञानों से थी, पर उसकी आज उपेक्षा हो रही है। भारत का वेभव, ज्ञान 
विदेशी लेखकों के आधार पर नहीं; किन्तु भारतीय रामायण, महाभारतादि आष- 
इतिहासो से ही प्राप्त हो सकती है। विदेशी विचारको के उक्त लेखों में भारतीय 
वभव का शुद्ध रूप नहीं मिलेगा । | 


कृण्वन्तो विश्वमायंस्‌ ( ऋ० सं० ९. ६३. ५ ) का विर्व के मनुष्यमात्र को 
आये बनाओ' ( पु० १९८ ) अथं नहीं । ऐसा अर्थ वेदभाष्यकार सायणादि से विरुद्ध 
है । वहाँ तो ऋत्विजों से संपूणण सोमादि हवि को संस्कारों द्वारा श्रेष्ठ बनाने के लिए 
कहा जा रहा है। अतएव वेद तिस्रः प्रजा आर्याः के अनुसार ब्राह्मणादि तोन प्रकार 
की प्रजाओं को आये! कहते हूं। 
यह ठीक है कि भारत का प्राचीन गौरव एवं धन-धान्य, कला-कोशल, 
चिकित्सा, विज्ञान आदि की उन्नति अवश्य ही महत्त्वपूणं थी । आखिर हम इतने 
उन्नत होते हुए भी वर्तमान घृणित अवस्था में क्यों पहुंचे ? घनःधान्यपूण संस्कृति 
के इस देश में दुःख-दारिद्रय एवं अधमं का पिशाच किस प्रकार घुसा, यह कभी 
सोचा है ? 3४ 
आपका यह कहना तो ठीक है कि विदेशी मुस्लिमों, अंग्रेजों के अत्याचारों 
एवं जाल-फरेब के कारण भारतीय सद्गुणों एवं वेभवों का नाश हुआ। यह कहना 
भी ठोक है कि “हमारी जनसंख्या, सेना, नीतिज्ञता, पराक्रम, ऐइवय, बुद्धिमत्ता 
ज्ञान एवं प्रत्येक गुण भी, जिनसे किसी भी जाति को निश्चित विजय प्रास होती 
है, आक्रामकों झो तुलना में अधिक श्रेष्ठ थे ।”“'इसी प्रसंग में कोटिल्य के अथं 
शास्त्र के सम्बन्ध में आप कहते हैं कि “जिसकी बराबरी का संसार के समस्त राज- 
नीतिक-साहित्य में दूसरा एक भी ग्रन्थ मिलना कठिन है। यह छोटा-सा ग्रन्थ ऐसे 
विचारों का कोष है, जिनकी स्वाभाविक एवं स्थायी श्रेष्ठता देश-काळ को : सभी 
सीमाओं से परे है” ( पू० २०० )। आपकी उपयुक्त बातें बहुत ठीक हैं; किन्तु 
आचर्य तो यह है कि आप फिर भी उस ग्रन्थ का भ्रामाण्य ओर उसे अपना मा्- 
दशक नहीं मानते ! कौटिल्य पद-पद पर धम एवं वेदादिःशास्त्रों का गोरव-वणं 
करता है। यदि उसे आप मानते तो कितनी अच्छी बात होती! कोटिल्य का 
निम्नोद्धुतं वचन गंभीरता से विचारणीय है : पन 








3 विचार-पीयूष | आधुनिक वांद . 
व्यवस्थितायंमर्यादः ङतवर्णाभमस्थितिः। 
` त्र्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति॥ 


( को० अथशास्त्र १.३.४ ) 


- के सम्यक व्यवस्थित होने और वर्णाश्रम की स्थिति संपादित 
उ यजुः, साम ) यानी वेदत्रयी द्वारा रक्षित छोक प्रसाद को प्राप्त 
होता है, अवसाद को नहीं । | के ; 

आगे आपने लिखा है कि : “हमने पहले शकों, हुणों के बबेर-समू' को खदेड़ 
दिया था। जो लोग यहाँ रह गये थे, उको अपनी सवंग्राही संस्कृति मे समाविष्ट कर 
लिया” ( पृ० २०० ) । परन्तु क्या कभी यह भी सोचा कि यह सवंग्राही 'मिक्शर- 
संस्कृति कौटिल्य को मान्य थी ?. वस्तुतः कौटिल्य ने अपने ग्रन्थ में वणंसांकर्य को 
ही राष्ट्र का विध्वंसक माना है। मनु भीं वही बात कहते हैं : 


यत्र त्वेते परिध्वंसा जायन्ते वणंदूषकाः ॥ 

राष्ट्रियः सह तव्राष्टरं क्षिप्रमेवः विनयति ॥ 
( मनु० १०६१ ) 
संभव है, इसी सांकयं से यह सवंगुणसम्पन्न देश गुलामी की जंजीरोंमें जकड़ 
गया हो । चन्द्रगुस के समय कोटल्य के घमं एवं शास्त्र का पुण सम्मान था। देश के | 
लोग: बलिष्ठ एवं ्घामष्ठ थे। तभी तथाकथित विश्वविजेता सिकन्दर एवं सेल्युकस 
आदि को पराजित किया जा सका था। यह ठी% हैः कि ऐक्य के अभाव में राजा का 
पद जनता की निष्ठा का आधार बन जाने से परम्पर द्वेष एवं स्पर्धा से छोटे-छोटे 
राजाओं के सम्बन्ध दूषित हो जाने पर चन्रुःमित्र की पहचान न होने तथा अदीघ- 
दशितापुणं प्रवृत्तियों के कारण शत्रु हमारे अतिथि बनकर बिजेता एवं शासन बन 
गये { पू० २०१)। किन्तु राष्ट्र के पतन का इससे भी अधिक मूलकारणः था 
` आन्यीक्षिकी, त्रयी (तीनों वेद), वार्ता तथा दण्डनीतिरूप लोकप्रतिष्ठा-हेतु विद्याओं का 


अनभ्यास | जहाँ विधिवत्‌ उक्त विद्याओं का ज्ञान एवं ठीक से अनुष्ठान चलता रहता 
है, वहाँ कभी भी ऐसा प्रमाद नहीं होता । अतएव हीं कि “महा- 
काइ ग हो एवं यह कथन ठीक नहीं कि “महा 


काल में समस्त राष्ट्र सुरक्षा की भावना के कारण 
एक प्रकार की मूर्च्छा को प्रात हो गया था । ऐक्य. की प्रवृत्ति, जो आनेवाले खतरे की 
चेतना के फलस्वरूप उतपन्न होती है, शताब्दियों के कालान्तर में मन्द पड़ गयी थी” 
६ पृ० २०१ ).। क्योंकि आपके कथनानुसार भी कौटिल्य के काल में देश पूर्ण समृद्ध 









FR 'हनेवाछी दुर्दशा का हेतु कोटल्य 
ह नाला सकता है? हेतु -पुरवेकाल की स्थिति को 


महामारत-युद्ध के पूवं भी भारत में छाठे-छोटे' बहुत-से 


न 
rik 
| IATA 





क्या बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ४२१; 


राज्य थे ओर उनमें संघर्ष भी चरता ही रहता था । इसका परम प्रमाण द्रोपदी को 

नग्न करने का प्रयत्न, पाण्डवों का वनवास तथा महाभारत-युद्ध ही है । 
जनता में राजपद का सम्मान तो महाभारत-काल में ही नहीं, मनवादि-काल 

में भी था ही । | 

महतो देवता होषा नरझ्पेण तिइति। ( मनु० ७.८) 

नराणां च नराधिपम्‌ । ( गोता ) 


आदि मनु तथा भगबद्गीता के वचनों में स्पष्ट ही राजा को ईश्वररूप कहा गथा है। 
इतने स्पष्ट शब्दों में कहीं भी किसी एक समाज को ईर्वररूप में नहीं कहा गया है । 
अतः देश की दुरवस्था का मूल था, बोद्ध-प्रभाव के विस्तार के कारण वेदादि- 
शास्त्रों में अश्रद्धा का सूत्रपात, तदुक्त वर्णाश्रम-व्यवस्था को विश्वृंखखता, तदनुसारी 
धर्मो के अनुष्ठानों में शिथिलता । भट्टपाद कुमारिळ, शंकराचार्य आदि के प्रयतनों से 
जितने अंशो में शास्त्रादि-व्यवस्था प्रतिष्ठापित हो सकी, उतने अंशों में समाज जीवित 
रह सका । उतने अंशों में उन आगन्तुक उपद्रवों के निवारणार्थं प्रयत्न भी होते रहे । 
यही सुसलिम-आक्रमणों के भी प्रतिरोध की कहानी है । 
कौटल्य के उपदेशों का ठीक आदर एवं पालन न करने ओर आन्वीक्षिको, 
त्रयी, वार्ता एबं दण्डनीति की उपेक्षा के परिणामस्वरूप मागेश्रष्ट हिन्दू ही विदेशी 
आक्रामकों के सहायक बने । इतना ही. नहीं, इसी कारण बहुत दिनों से हमारे देश में 
इतनी अदीघँदाशिता बढ़ गयी कि वह निर्वाण या विध्वंस ही सोचना जानने लगा, 
निर्माण या रचना की बात सोचता ही नहीं था। पृथ्वीराज की किन्हीं बातों से उद्विग्न 
होकर लोगों ने सोचा कि उसे मिटाना है, भले ही मुगल आयें । किन्तु जब मुगल 
एवं: मुसङ्िम कुछृत्यों से छोग उद्विग्न हुए तो सोचा कि इस शासन को खत्म करना. 
है, फिर जो आये सो आये | फलस्वरूप अंग्रेजों के पाँव जमाने में मदद कर मुसलिम- 
शासन समाप्त किया गया । 
अंग्रेजों से ऊब जाने पर उनके खत्म करने का प्रयत्न हुआ और यह सोचा गया 
कि अंग्रेज हटने चाहिए, उनके स्थान में जो आये सो आये । इस प्रयत्न के फलस्वरूप, 
कांग्रेस को बलवान्‌ बनाकर सफर बत्ताया गया । कांग्रेस ने देश के टुकड़े किये-हिन्दु- 
स्तान, पाकिस्तान का बंटवारा स्वीकार किया; भूमि-संपत्ति छीनी; धर्म-कर्म तथा 
शास्त्रों को ठकराया; मनमाना कानून बनाया; गोहत्या को बढ़ावा दिया । अब आज 
जनता की इच्छा है कि कांग्रेस हटनी चाहिए, इसके स्थान पर अन्य चाहे जो 
भी आये । 
. किन्तु हम निर्माण नहीं सोचते, इस भन्धःपरंपरा से कभी भी शांति! न होगी।. 


निर्माण के बिता निर्वाण सवंथां व्यर्थ ही होता हे। जबत्तक हम अपनी शास्त्रीय 











४२२ विचार-पोयूष । आधुनिक वांदे 
परंपराओं के अनुसार अपने निर्माण को रूपरेखाओं पर विचार करेंगे, तबतक सभी 


दलों एव संघटनों की प्रतिक्रियास्वरूप प्रवृत्तियाँ शांति एवं समृद्धि-स्थापना में सफल 
न हो सकेगी । धर्म-संघ, रामराज्य-परिषदु का प्रयास इसी निर्माण को ओर है। 


आप "पंजाब को वेदों का जन्मस्थान मानते और उन्हें पवित्रता मानते हैं' 
( पृ० २०५ ) । किन्तु खेद है कि आप उन पित्र वेदों को अपने संघटन का आधार 
बनाने को तेयार नहीं । आप यह मानते हैं कि “प्रान्त, दळ, भाषा, पन्थ, सम्भ्रदाय 
के नये वेष में परस्पर घुणा-द्वेष का वही अभिशाप अपना मूत्यु-नुत्थ किये जा रहा ह” 
( पृ० २०७) । परन्तु यह नहीं सोचते कि हम सवंमाच्य या बहुमान्य वेदादिशास्त्रो, 
रामायण, महाभारत, मनु-गीतादि ग्रन्थों को जबतक अपना सरपंच मानकर उनके 
अधीन अपनी गतिविधि नहीं बनायेंगे, तबतक कोरे रोनेमात्र से क्या कभी हमारा 
उद्धार हो सकता हे? | 


आप यह भी मानते ही हैं किं “राजसूय, अद्वमेधादि वेदिक यज्ञों द्वारा संपूण 
भारत को एक ही चक्रवर्ती के सर्वोच्च राजकीय प्रभुत्व के अन्तर्गत छाने का प्रयत्न 
होता था । उसमें राज्यों की जनता का शोषण या दमन के सहश कोई स्वार्थी मन्तव्य 
नहीं होता था । वह छोटे राज्यों में एक सर्वोच्च केन्द्रीय सत्ता के प्रति राज्यभक्ति 
की अपेक्षामात्र रखता था । अन्य बातों में हस्तक्षेप न करते हुए उनको स्वतन्त्ररूप 
से पहले के समान रहने को छोड़ देता था” ( पु० २०९ ) । 


पर इतना ही क्यों, मान्धाता आदि सप्तद्वीप-अधिपत्ति चक्रवर्ती हुए। अन्य 
लोग जम्बूद्ीपाधिपति भी हुए । अन्ताराष्ट्रिय संघटन एवं सुव्यवस्था का संपूण कार्य 
चक्रवर्ती राज्य पर ही निभर रहता था'। उसीसे विद में शांति एवं सुव्यवस्था बनी 
रहती थी। विभिन्न प्रान्तों, पन्थो, पार्टियों की तबतक देश-विभाजनकी ओर 


_ भ्रवृत्तियाँ चलती रहेंगी, जबतक इस प्रकार के यज्ञों के मूळ वेदों तथा भारतीय 


राजनीतिक ग्रन्थों का लोग सम्मान करना न सीखेंगे। यही नहीं, तबतक नाना 


रकार के पन्थों से देश विभक्त ही बना रहेगा और विदेशियों की शिक 
ल कूटनीति का शिकार 
बन ओर भी नाना विभा में विभक्त होता रहेगा । द्रविड़नाड, पंजाबी सूबा, झार- 
खण्ड स्थानकी माँगों के रूप में उसीकी प्रारम्भिक अभिव्यक्तिमात्र है। अवश्य ही एका- 
लक ह की व्यवस्था के विरुद्ध 'संघात्मक' राज्य की कल्पना दुर्भाग्यपूर्ण है । 
की हि सीमा-विवाद आदि प्रकाश में आ रहे हैं और उन्हीं- 
$ स का परस्पर बिलगाव एवं एक को दूसरे के सुष्न-दुःख में सहानु- 


. यद्यपि आत्मनिर्णय का अधिकार भुतासम्पन्न 
मान्म है; तथापि पाकिस्तान, हिन्दुस्तान के | लता 


कै विभाजन के मूल-में उसकी मान्यता: 


SN 
, RN PN 
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स्वीकृत हो चुकी है। यद्यपि उसकी रोकथामकी कुछ व्यवस्था भी है, फिर भी वतंमान 
शासन के कर्णधारों की कमजोरी से जो कुछ हो जाय, वह थोड़ा ही है। यह भी 
ठीक है कि इस दुरवस्था कों दूर करने के लिए समाज को संघटित, जागरूक, 
राष्ट्रिय चेतना तथा ऐक्य की भावना से पुनरुत्यानशील बनाना चाहिए । परस्पर 
प्रेम ओर अनुशासन का भाव भी बढ़ाना आवश्यक है। किन्तु क्या यह सब पीढ़ियों 
से प्रचरित शास्त्रसम्मान, धर्मनिष्ठा, सदाचार-परिपालन के बिना सम्भव है? क्या 
काल्पनिक गीतों एवं खेलों के प्रलोभन से एकत्रित बालकों का संघटन ही वह संघटन 
होगा ? 
यद्यपि आप प्रतिक्रिया-पक्ष का खण्डन करते हैं, पर कया आपकी प्रस्तुत 
पुस्तक में ही मुसलमानों, अंग्रेजों एवं कांग्रेसियों की घृणित-निदित चेष्टाओं, दुर्नी- 
तियों, दुर्गणों के वर्णन में सेकड़ों पृष्ठ नहीं खर्च हुए हैं ? वस्तुतस्तु शास्त्रदृष्टिसम्पन्न 
व्यक्ति के लिए यह सब कोई नयी बात नहीं है । जबतक रोग का स्वरूप एवं निदान 
सम्यक्‌ रूप से विदित नहीं ढोता, तबतक चिकित्सा भी ठीक नहीं होती। यों तो 
दोष ही बया, गुण का देखना भी दोष है। गुण तो यही है कि गुण-दोष-दर्शनसे 
सवंथा विमुक्त रहा जाय : 
गुणदोषदृशिर्दोषो गुणस्तुभयवजितः। ( भागवत ) 
गुण यह उभय न देखिये देखिय सो अविवेक । ( रामचरितमानस ) 
तथापि व्यवहार में विद्वान्‌ बिपश्चिद्‌ दोषज्ञः ( अमरको० २. ब्रह्मवगं ५ ) के अनु- 
सार दोपज्ञ होना विद्वानु का लक्षण कहा गया है। पूर्वमीमांसा के अथातो घमं- 
जिज्ञासा ( १. १. १ ) सूत्र में 'अकार' का प्ररलेष कर धर्म-जिज्ञासा के समान 
अधमं-जिज्ञासा की भी प्रतिज्ञा की गयी है। जसे धमं का ज्ञान अनुष्ठान के लिए अपे- 
्षित है, वेसे ही अधर्म का ज्ञान भी उससे बचने के लिए अपेक्षित होता है। 
यही कारण है कि धर्म-शास्त्रों में तथा पुराणों में विस्तार के साथ गुण-दोषों 
का वर्णन है। इसमें पुण्य-पाप, शुभ-अशुभ, दिन-रात; सुखदुःख, विष-अमृत, गंगा- _ 
कर्मनाशा, काशी-मगध, सभी तो हैं । 
भलेउ पाँच सब बिधि उपजाये । गनि गुतदोष बेद बिलगाये 0 
'ताते कछु ग्ुन-दोष बखाने। संग्रह त्यागत बिनु पहिचाने ॥ 
जड़ चेतन गुणदोषमय, विश्व कीन्ह करतार ॥ 
सन्त हंस गुण पय गहि, परिहरि बारि विकार॥ 
आपका यह कथन कि “सभी गोमांसभक्षी मुसलमानों का चिन्तन करते- 
करते हिन्दु-नेत्मओं को कोई दोष नहीं भासित होता” ( पु० २१७), निस्सार है; 
क्योंकि उपादेय-बुद्धि से दोष का चिन्तन ही घृणा का निवारक होता है। इेय-बुि 











द विचार-पीयूष । आधुनिक वाव 


से दोष-चिल्तन से तो उत्तरोत्तर घृणा ही बढ़ती है। हिन्दू-शास्त्रों र धमो का 
अध्ययनं एवं अनुष्ठान का सम्बन्ध टूट जाने और पाञ्चात््य-विचारो का अध्ययन 
करने पर उपयुक्त बुद्धि सम्भव ही है। एक नेता मुझे ऐसे भी मिले, जिन्होंने 
कहा कि गोह॒त्या बन्द हो जाने पर हम लोग जनता से कया कहकर वोट म गिगे प्र 
आज तो हजारों अपटूडेट, आधुनिक युग के हिन्दू भी इस विचार के हो गये हूँ कि 
यदि हम गाय न खायेंगे तो गाय ही हमें खा जायगी। क्या यह मुसलिम-दोष-चिल्तन 
का फल है? यही कहना होगा कि यह सब वेदिक सिद्धान्तों की अशिक्षा एवं वत्ते- 
मान कुशिक्षा का ही परिणाम है। शास्त्रों ने केवल सावधानी के लिए गुण-दोष का 

वर्णन किया है। सदेव दोषानुसंधान को तो त्याज्य ही कहा है : 

नेवातीव प्रकतंव्यं दोषद्ष्टिपरं सनः । द 

दोषो ह्यविद्यमानोऽपि तच्चिन्तानां प्रकाशते ॥ ( इलोकवातिक ) 
अर्थात्‌ दोपचिन्तन में बहुत मन नहीं लगाना चाहिए , क्योंकि कभी-क्रभी कहीं दोष 
न होने पर भी दोष-चिन्तन करनेवाले को चिन्तन की महत्ता से दोष भासित होने 
लगते हैं। अतः स्व-पर-दोष का निराकरण करने के लिए दोष का ज्ञान होना 
चाहिए । इसीलिए श्रीराम के अनेक गुणों में “स्वदोष-परदोषवित्‌'” भी एक गुण है। 
चे अपने तथा अन्यों के दोषों को भी जानते थे । 


“आप अपने संघ के संगठन का बखान करते हुए कहते हैं कि “संघ का यह 
अनोखा लक्षण है, जिसमें साघन-साष्य एकरूप हो जाते हैं । जेसे भक्त के लिए भक्ति 
साधन एवं साध्य दोनों हैं, वसे ही हमारे संगठन का कार्य, जो समाज के प्रति अत्य- 
घिक भक्ति के कारण उत्पन्न होता है, स्वप्रेरित, स्व-आधारित हैं। अपने निर्धारित 
पथ पर बाता उन सिद्धान्तों की पूर्ण पकड़ के कारण उत्पन्न होती है, जो 
शाइवत सामर्थ्यशाली एवं स्व-आधारित है, राष्ट्रिय जीवन क्री जड़ों का निर्माण 
करती है। ऐसी एकाग्रता ने ही हमारे संगठन को अजेय, चिर-उन्नतिशील बनाया 
है! (पृ० २१९-२० ) । 

[ किन्तु बया जो स्वाधारित, स्वप्रेरित होता है, उसके लिए भी - 
वयक होते हैं ? दाशेनिक-जगत्‌ में सवकारण में भ र ० में ही 
स्वाधारत्व का औपचारिक प्रयोग होता है। उसका बीज है: सूळे सूलाभावादमुलं 
मूलम्‌ ( साल्यसूत्र ) । भक्ति को स्वफलता' का भी अर्थ यही है कि जेसे अपक्व आम्र 
ही पा हु होता है। अर्थात्‌ पक्व-अपक्व दो अवस्थाओं के भेद से ही 'हेतु- 

हेतुमद्भाव' होता है, ह अत्यन्त अमेद में तो कार्य-कारणमाव कभी भी बन नहीं 

 सकता। यदि राष्ट्रिय जीवन शाइवत सामर्थ्यशाली एवं स्वाघारित है, तब उसकी जड़ों 
`: कानिर्माण कया होगा? क्या वह बिना जड़ों Lo 


बसे ही रहने दो । यह बा व्यापार: का गा रहा ? यदि हो तो अब भी 
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_ पूर्वं के अनेक पृष्ठों में आपने राष्ट्र की दरिद्रता, हीनता एवं दुरवस्था का 
वर्णन किया है। वथा उन सब अवस्थाओं के रहते हुए भी 'शाइवत सामथ्यंशालरी 
राष्ट्र कहा जा सकता हे? यदि भारतमाता के अंग-प्रत्यंग, छिन्न-भिन्न, क्षत- 
विक्षित ऽयों-के-त्यों बने रहे और दिनोंदिन छिन्न-भिन्न होते रहे, देश में गोहत्या का 
का काला कळंक चलता रहे, शास्त्र एवं धर्मंघाती कृत्य होते रहे, धमंशास्त्रविरोधी 
शासन दिनोंदिन शास्त्र, धम, संस्कृति एवं देश का विनाश करता ही रहे और आप- 
का संघ इन सम्बन्धों में कुछ न कर सके, तो भी आप अपनी सफलता ही का स्वप्न 
देखें तो 'किमाइचयंमतः परम्‌ !' 

आजकल भारत में कितने ही अवतार हैं, जो अपनेको सवंशक्तिंमान्‌ ईइवर 
मानते हें। किन्तु क्या अवतारी के सामने भी गोहत्या होती रहे; देश, जाति, घमं 
का पतन होता रहे और अवतार पूजते रहे-यह संगत है? हाँ, यदि गोहत्या 
आदि समस्याएं समाप्त हो जायेगी तो गोरक्षा के नाम पर चंदा बटोरने एबं बोट 
माँगने के काम तथा अवतार-पुजा में बाधा अवश्य खड़ी होगी ।' परन्तु क्या डाक्टरों 
के अस्तित्व के लिए रोगों का बना रहना भी आवश्यक है ? 


आगे आपने कांग्रेस के उद्देश्यों की चर्चा करते हुए कांग्रेस की असफलता की 
फिर चर्चा की है। पर कया कोई यह पूछ नहीं सफता कि आपको वे उद्देश्य अभीष्ट हैं 
या नहीं ? देश को स्वतन्त्र, शक्तिशाली, सच्चरित्र, सत्यनिष्ठ, अहिसक, भ्रष्टाचारहीन 
तथा अखण्ड, अक्षत, निष्कंटक बनाना आपको अभीष्ट है या नहीं ? यदि है तो आप 
भी वेसा करने में कहाँतक सफल हुए ? यदि नहीं तो मनःकल्पित उन्नति के आधार 
पर शाइवत्त सामर्थ्यशाली, स्वाधारित, स्वप्रेरित मान लेते का क्या अर्थ है ? आज 
जो-जो देश की त्रटियाँ आप स्वयं ही बड़े समारोह के साथ अन्य लोगों के सम्बन्ध. से 
वर्णन कर रहे हैं, बया वे सब त्रुटियाँ आपके शाइवत सामध्यंश्षाली राष्ट्रिय-जीवन के 
अनुरूप हें ? 


आगे आपने कांग्रेसी तिरंगे-ध्वज की समालोचना की है का उसमें भगवा-रंग 
हिन्दुओं का, हरा मुसलमानों का और सफेद अन्य सभी जातियों का बताते हुए फहा 


. है कि “भगवा-त्याग का प्रतीक और सफेद पवित्रता तथा शान्ति का प्रतीक है।'' 


कोन कह सकता है कि यह एक शुद्ध स्वस्थ राष्ट्रिय दृष्टिकोण है, यह तो केवल एक 
राजनीतिज्ञ की जोड़-जाड़ है” ( पृ० २२४)। पर क्या आप बता सकते हैं कि 
आपका एक कौन-सा राष्ट्रिय-ध्वज था ? भगवा-ध्वज राष्ट्रिय-घवज कब था ओर 
इसमें क्या प्रमाण है? महाभारत-संग्राम में तो अनेक वीरों के पृथक्‌-पृथक्‌ ही ध्वज 
थे । अजुँन 'कपिध्वज' नाम से प्रसिद्ध है, तो श्रीकृष्ण गरुडध्वज' नाम मे। सूर्यंवंशियों 
का 'सूथध्वज' था । किसी राजा ने संन्यासी का भक्त होने से “मगवा-च्वज' बना लिया, 


५४ 














के ; _ विदार-पीयुष ! आधुनिक वादे. 


तबसे उसके राज्य में भगवा-ध्वज चल पड़ा । अबतक विभिन्‍न राज्यों के अपने- 
अपने पृथक्‌-पृथक्‌ ध्वज चलते हैं । नेपाल हिन्दूराष्ट्र है, उसका ध्वज भगवाध्वज न 
होकर अन्य ही है। जिस राज्य या सभा ने किसी भावना से अपने राष्ट्र के प्रतीक" 
स्वरूप जैसा ध्वज मान लिया, उसके लिए वही ठीक है । उस दृष्टि से त्याग, पवित्रता 
एवं शांति के प्रतीकरूप में भगवा-रंग, इवेत एवं हरे रंग का समुच्चयभूत तिरंगा भी 


हो ही सकता है। 

संविधान के सम्बन्ध की समालोचना ठीक ही है। परन्तु प्रश्‍न तो यह है कि 
भारतीयता का आधार तो आपके पास भी कुछ नहीं । वेदादि अपोरुषेय शास्त्र, 
'मन्वादि आषं घमंग्रन्थ, शुक्र, कोटल्य आदि नीतिशास्त्र आप-भी नहीं मानते | फिर 
जसे कांग्रेसी, वेसे ही आप भी हैं । | 


 आपकहतेहेकि' 'संविघान में भारतीय आदर्शों या राजनीतिक दर्शनों को 
कोई झलक नहीं” ( पू० २२५) । पर कया आप ही उपर्युक्त आदेशों, दर्शनों में से 
किसीको भी मानते हैं ? यदि नहीं, तो दूसरों को कहने का केसे अधिकार हैँ? 
यत्रोभयोः समो दोषः परिहार तादृशः । 
मेकः  पर्नुयोक्तव्यस्तादुगर्थविचारणे 0 


[ जहाँ दोनों पक्षों में खा दोष एवं समान हो परिहार हो, वेसे अर्थविचार में किसी 
एक पर ही पर्यनुयोग नहीं किया जा सकता । .अतएव आपका यह कहना कितना 
संगत है, यह स्वयं सोचें । | 


: र आप कहते हैं : “क्योंकि हम अपने पेरों पर नहीं खड़े हैं, जिन्होंने अपने झा धार- 
कई को खो दिया, उनको बहुना ही पड़ेगा” ( पु० २२५ )। परन्तु क्या आपका 
पाप मद है? कोई घमंग्रन्थ, कोई दाशंनिक सिद्धान्त, कोई रामायण, महा- 
त आदि इतिहास या राजनीतिक ग्रन्थ आपको मान्य है? यदि कुछ निराधार, 


स्वाभ्यूहित शब्दजाळ या गीत आपके लिए 


आधार ७ ७, सियों _ 
निस्टों के भी अपने विचार आधार हैं हो । ह लेहल, कय 


पोछे आपने कहा था : “हमारा शाइवत सामथ्यं | 
3" मल आप शाली राष्ट्रिय-जीवन स्वाधा- 
| oe ल re उसके विपरीत लिखा है: “हमारा ताराया दंत: 
कि बठा है, इसीलिए बहने के अतिरिक्त कोई चारा नहीं है--इस 
डभाग्यगु ए में हम आजकल अपनेको खड़ा पाते हैं” ( पृ० २२५ ) । वस्तुतः 


र । इससे क भिन्न तो आकाशीय कल्पना की उड़ान या. कोरी भावना 
"ns Pde है कि इसी वस्तुस्थिति को समझकर इसे दूर करने का 
। द लिए मभमानी नहीं, शास्त्रीय परंपराओं के अनुसार ही 








क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ? ४२७ 


संघटन की आवश्यकता है। कह देनेमात्र से स्वार्थपरता, मतमेद और अनुकरण की 
दुगन्धको नहीं रोका जा सकता | 


आगे के पृष्ठों में आपने कांग्रेसी-शिविरों एवं उनकी स्त्रेण-प्रवृत्तियों एवं अमे- 
रिकन तथा फ्रांसीसी स्त्रेण-प्रकृति का वर्णन कर अपने संघ का ही गौरव-गान किया 
हे । अवश्य ही यौन-संबन्ध से प्रभावित साहित्यों द्वारा राष्ट्रों एवं सभ्यताओं का 
विनाश होता है और उससे प्रत्येक समाज, राष्ट्र एवं जाति तथा व्यक्ति को सावघान 
रहना आवश्यक है । किन्तु उसके लिए भी शास्त्रीय घर्माचरण अपेक्षित है । तभी तो 
वेद स्वयं कहते हूँ : अदिद्यया मृत्युं तीत्वा विद्ययाऽमृतमइनुते । अविद्या अर्थात्‌ विद्या- 
भिन्न, विद्यासदुश वेदिक काम-कर्म-ज्ञान से ही पाशविक, स्वाभाविक काम-क्मं-ज्ञान 
का अतितरण कर अधिकारी प्राणी विद्या उपासना या तज्जनित विद्या तत्त्वज्ञान 
द्वारा अमृतत्व पाता है । , 


इतिहास साक्षी है कि बोड़ों ने वेदादि-शास्त्रों का सम्बन्ध छोड़ दिया | ज्ञान, 
वेराग्य, संन्यास, योगसाधना की ओर बड़े और खूब बढ़े। कुछ-कुछ लोग सिद्ध भी 
हुए, परन्तु शास्त्रविहीन स्वाभ्यूहित मागं अपनाने के कारण अन्ततः उनका पतन ही 
हुआ । सहजयान, वज्ञयान आदि कई साधनाओं में वेराग्य के स्थान में राग का 
प्राधान्य हो गया, इसी कारण उनका पतन भी हुआ । 


आगे आपने देश-विदेश के संघर्ष को महान्‌ तथ्य के इप में वर्णन किया ओर 
कहा कि जीवो जीबस्थ जीवनम्‌। मात्स्यन्याय भी इसीका प्रमाण है। यह भी 
ठीक है कि “घोषणाएं बदल गयी हैं, वास्तविकता बही बनी रहती है, पारस्परिक 
मित्रता की कामना भी मृगतृष्णा ही है, शक्तिहीन को शक्तिशाली मित्र से भी खतरा 
रहता है । अतः हर तरह से स्वयं ही शक्तिशाली बनना आवश्यक है” (पृ० २३६) । 


यद्यपि प्रत्येक राष्ट्रों, जातियों में ही नहीं, किन्तु व्यक्तियों में भी देवासुर- 
संग्राम अनादिकाल से ही चला आ रहा है। राजसी-तामसी प्रवृत्तियाँ असुर हैं तो 
सात्त्विकी प्रवृत्तियाँ देव | देव दुर्बल और असुर प्रबळ होते ही हैं। हम देखते ही हैं 
कि काम, क्रोध, ईर्ष्या के भाव प्रबळ होते हैं और शम, दम, शान्ति, सन्तोष के भाव 
दुबंछ । यह आन्तरिक संघर्षं ही अधिक विकृत होकर बाह्य संघषं का रूप घारण 
कर लेता है। कुशल यही है कि देव संत्यपक्षपाती होते हैं, तो असुर असत्यपक्ष- 
पाती । इसीलिए अनेक बार देवताओं की हार होने पर भी अन्त में विजय उन्हीकी 
होती है । सत्यमेव जयते नानुतम्‌-अन्त में सत्य की ही विजय होती है, अनुत 
की नहीं । तत्त्वपक्षपातो हि धियां स्वभावः--बुद्धियों का स्वभाव से ही तत्त्व का पक्ष- 
पात करना है । पव॑त्त-कन्दरा का लाखों वर्ष का बद्धमूल अन्धकार भी प्रथमःभ्रभा से 
ही नष्ट हो जाता है। कोटि-कोटि कल्पों की ज्ांतियाँ प्रसा-प्रत्यय से क्षण में ही नष्ट 








४९८ ._, विचार-पोमूष । आधुनिक वाद 


हो जाती है। संशय ओर भ्रम से असंपृक्त, यथास्थित भूतविषयक प्रमातमक ज्ञान 
का लाख यत्न करने पर भी विपर्ययात्मक ज्ञान से बाघ नहीं होता; क्योंकि बुद्धि का 
स्वभांव ही तत्त्वपक्षपात यानी यथार्थका आग्रह होता है” : 
निरुपप्लवभूतारथ-स्वभावस्य विपर्ययः । 
न चाधो यत्नवत्त्वेषपि बु द्वेस्तत्पक्षपाततः ॥ 
( प्रमाणवातिक १ घमंकीति ) 


किन्तु इस तरह संघष स्वाभाविक प्रतीत होने पर भी वस्तुतः वह स्वाभाविक 


नहीं है । अमृतस्य पुन्न! के अनुसार तो अ्रातृता ही स्वाभाविक है और शत्रुता औपा, . 


तिक । पानी स्वभाव से निमंल है, उसमें मलिन भूमिके सम्पकंसे मलिनता ओपाधिक 
रूपमें आती है। यदि जीवो जीवस्य जीबनम्‌ या “मात्स्य-त्याय” को स्वाभाविक 
मान लें तो किसी कुटुम्ब, जाति, समाज या राष्ट्र का कभी सोमनस्य, सामंजस्य तथा 
ऐक्य नहीं हो सकेगा; क्योंकि मत्स्य तो एक जाति के होते हुए भी आपस में हो एक 
दूसरेके भक्षक होते हैं। तब भाई भाई पर भी केसे विशवास करेगा, राष्ट्रिय-सामा- 
जिक संघटन भी केसे पनप सकेंगे ? अतः “मात्स्य-त्याय” को महान्‌ तथ्य न मानकर 
ओपाधिक ही मानना उचित है। 


अतएव समन्वय या सामंजस्य-वाद ही अपेक्षित सिद्धान्त है। भ्वातृत्व ही 


वास्तविक एवं प्रामाणिक है । मरिन जल भी निमंली के उपचार से शुद्ध हो जाता. 


kl ॥ कभी का डाकू भी कालान्तर में महंषि बन जाता है| दुजंन ओर सज्जन तो 
संत्र ही मिलते हैं | अपनी जाति एवं समाज में भी दोनों तरह के लोग मिलते हैं । 
इसीलिए तो जोकिक-अलोकिक उपायों से दुर्जेनता मिटाने एवं सज्जनता बढ़ाने का 
प्रयत्न किया जाता है। भक्तराज प्रह्लाद की यही तो प्रार्थना है : 

स्वस्त्यस्तु विश्वस्य खरः प्रसीदतां ध्यायन्तु भूतानि.दिवं मिथो धिया । 


सनश्च अग्रे भजतादधोक्षजे आवेदयतां नो मतिरप्यहैतुकी ७ 

 . ( साग० ५.१८.९ ) 
अर्थात्‌ विशव का कल्याण हो, खल प्राणी की 
॒ 3 खलता दूर हो जाय, सभी एक 
स sr द या मन भद्रदर्शी हो, सबकी बुद्धि SR प्रविष्ट हो । 
ह भाथना है कि दुजंन सज्जन बनें, सज्जन शांति प्राप्त करें, शान्त 
बुर मुक्त हों और मुक्त अन्य लोगों की मुक्ति का प्रयास करें : 
दुर्जन: सज्जनो भुयात्‌ सज्जनः शान्तिमाप्नुयात्‌ । 


धातत युध्येत बन्थ्यो मुक्तसत्व्न्पान्‌ विमोचयेत्‌ 0 
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क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४२९, 


“संसार के प्रायः सभी लोग सेनिक-संघटन का महत्त्व मानते हैं ओर युद्ध, 
कोशळ को सफलछताके लिए आवश्यक बतलाते हैं। किन्तु तत्काल संघटन कर युद्ध 
कोशळ संपादन करने से सफलता नहीं मिलती, युद्धकोश के लिए चिरन्तन अभ्यास 
अपेक्षित होता है। भारत में तो एक वगं-क्षत्रिय का. युद्ध नित्यकमे ही माना गया 
है । शास्त्रोक्त वणं-व्यवस्था में ही सबका समाधान निहित है। यहाँतक कि सन्धि- 
विग्रहादि भी शास्त्रप्रामाण्य पर ही निर्भर हें। यही कारण है कि कौटल्य आदि 
नीतिज्ञों ने शास्त्रविशवास पर बल दिया था। शास्त्रप्रामाण्य एवं आस्तिक्य से ही 
संधि सम्भव है, क्योंकि परस्पर विश्‍वासोपगम ही सन्धि है। इसीलिए राजनीति- 
ग्रन्थों में भी नास्तिकय चिद्य माना गया है। 


” 


संसार में रहते हुए भ्रातृत्वभाव ओर सद्भावनाके बिना अन्ताराष्ट्रिय, 
राष्ट्रिय, सामाजिक, जातीय, कोटुम्बिक किसी भी क्षेत्र में शांति संभव नहीं । इसी- 
लिए न्याय को भी महत्ता है। न्याय्य-मागं पर चळूनेवाले के पशु-पक्षी भी साथी बन 
जाते हैं, जसा कि राम का साथ वानर-भालुओं ने दिया। अन्याय के रास्ते पर 
चळनेवालों का साथ उनका भाई भी छोड़ देता है, जेसा कि रावण का साथ विभी- 
षण ने छोड़ा : ॒ 
यान्ति च्यायप्रवृत्तत्य तिर्यञ्ञोऽपि सहायताम्‌ । 
अपन्थानं तु गच्छतं सोदरोऽपि विमुज्नति 0 


( अध्यात्मरामा० १.४ ) 


इसीलिए धमंशास्त्र, नीतिशास्त्र के अनुसार न्याय-अन्याय का विएलेषण आवश्यक 
है । भगवान्‌ कृष्ण यह नहीं कहते कि 'में लोकसंहारकृत्‌ काल हूँ, संहार ही करूंगा । 
किन्तु यही कहते हैं कि 'अन्याय्य पथ पर चळनेवाले का ही Bs करूंगा।' तभी तो 
गीतामें वे कहते हैं कि तुझे तथा तेरे सहृ घमंमागेनिछ्ठों को छोड़ विपक्ष के सभी 
योद्धा मारे जायंगे ; 

कालोऽस्मि लोकक्षग्रकृत्‌ प्रदद्धो लोकान्‌ समाहतुंमिह प्रवृत्तः । 

ऋतेषपि त्वां न भविष्यन्ति सर्वे येऽवस्थिताः प्रत्यनीकेषु योधाः ॥ 

रवर भी कर्मानुसार ही यथायोग्य फर देता है। दुष्टनिग्रह ओर शि&- 

अनुग्रह उसका विधान है। धामिक शासन का भी यही कार्य होता है। नीति- 
शास्त्रों में शत्र से समाक्रान्त होने पर निबंल-दशा में धामिक बलवान्‌ मित्र का 
आश्रयण विहित है। पंचतंत्र, कथासरित्सागर आदि ग्रन्थों में मित्र-लाभ को नीति 
का परम सार और मित्र-भेद से महती विनष्टि कहा गया है। किसी भी संघटन का 


अथे ही मित्र-संग्रह है । सुग्रीव, विभीषण की सुस्थिति श्रीराम जेसे मित्र के लाभ से 





४३० विचार-पीयूष १ आधुनिक वाद 


| बुद्धिमात्‌ ईमानदार, कमजोर मित्रों से भी लाभ निकलता हे । पंचतन्त् में, 
sl कछ्आ, कोआ, शृगाल, खरगोश, हिरण आदि की मेत्री का महत्त्वपूण उदा- 
हरण बाणित है। [ 


कहीं-कहीं तो आवश्यकतानुसार चूहे ओर बिल्लीकी भी सफल संधि हो 
सकती है। परिस्थिति के अनुसार गुट-निरपेक्षता एव गुट-सापेक्षता भी लो भदायक हो 
सकती है। गत दिनों जब चीन ने भारत पर आक्रमण किया, तो अमेरिका एवं 
इंग्लेण्ड ने बिना शतं भारत की सहायता की थी। भले ही उसमें कुछ उनका भी 
स्वार्थ रहा हो, भारत को उप अंश में उनका कृतज्ञ होना ही चाहिए। किसी गुट में 
न रहने पर भी वैयक्तिक या सामूहिक रूप से जिसने हमारो सहायता की हो, उसके 
प्रति कृतज्ञ ही नहीं, समय पर उसकी सहायता के लिए प्रस्तुत रहना भी सज्जनत्ता 
है । यदि पाकिस्तान, काश्‍मीर, लद्दाख, नेफा, कच्छरन आदि भारतीय प्रदेशों का 
उद्धार करने के लिए शक्ति एवं मेत्री दोनों अपेक्षित हैं, तो आक्रमण के लिए तो 
उससे भी अधिक शक्ति अपेक्षित होती है । 


` ` अन्ताराष्ट्रियता एवं विइवबन्धुत्व तथा राष्ट्रियता और जातीयता का विरोध 
भी सिद्धान्तज्ञान-शून्यता में ही सम्भव है | विश्व ही नहीं, प्राणिमात्र को ब्रह्मस्वरूप 
समझने पर भी अन्यायी को उसके हिते के लिए दण्ड देना एक विश्वबन्धु का ही 
कतंव्य है । आपने भी तो माना है कि “भगवान कृष्ण ने कहा कि में 'लोकक्षयकृत्‌' 
महाकाल हूं । कया श्रीकृष्ण से अधिक विश्वबन्धुत्व किसीमें हो सकता है? अतः 


संनिक या सेनानायक को विश्वबन्धुत्व का उपदेश हानिकारक नहीं। पर व्यष्टिका 
समष्टि के साथ समस्वय भी समझना आवश्यक है। 


कई लोग युद्ध के अवसर पर अजुन के लि 
भी असंगत मानते हैं । परन्तु उन्हें-- जु ए भगवान्‌ का सर्वात्मभाबोपदेश 





विद्याविनयसम्पस्ते ब्राह्मण गच हस्तिनि। 
` शुनि चेव इवपाके च पण्डिताः समर्दाशिनः 0 
साधुष्वपि च पापेषु समबुद्धिविरिष्यते । 
तत्मावृत्तिष्ट कोन्तेय ` युद्धाय क्ृतनिइचयः । 
| हतो वा प्राप्स्यसि स्वरं जित्वा वा भोक्ष्यसे सहीम्‌ 0 
आदि वचनों का समन्वयात्मक अध्ययन करना चाहिए | 

ea गिनो संत ए। इससे स्पष्ट गा 
णा ठ सवन एक ही स्वप्रकाश ब्रह्मात्मतत्तव है । es न 
HE vr छ अभिव्यक्ति में बाधा पड़ती है । अत: व्यवहार में सवत्र शॉति- 
झ्य के छिए अघम, अन्याय मिटाकर धं एवं न्याय की व्यवस्था अनिबार्य 
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दा शो अन्यायी, अधर्मी को दण्ड देना व्यष्टि-समष्टि दोनों के ही हिताथं भपे- 
त॒ ह। 

यह समझना कि समष्टि-हितेषी व्यष्टिगत हितों की उपेक्षा करता है, भूल है । 
कहा जा चुका है कि एक व्यक्ति मानवता के नाते मानव होता हुआ भी भारतीयता 
के नाते भारतीय भी है तथा ब्राह्मणता के नाते ब्राह्मण भी है। ब्राह्मणोचित कमं 
छोड़कर तो वह मानव भी नहीं हो सकता, क्योंकि स्वघमंनिष्ठ होना ही तो मानवता 
है। व्यष्टियों के बुद्धिमान्‌ बलवान्‌ और धर्म॑निष्ठ होने पर ही समाज या राष्ट्र बुद्धि 
मानु, बलवान्‌ एवं धमिष्ठ होता है। इसी तरह राष्ट्रोंके शक्तिशाली होने पर ही 
विश्व शक्तिशाली हो सकेगा । व्यष्टि के दोबंल्य से समष्टि का दौबेल्य अनिवार्य है; 
क्योंकि व्यष्टि का समुदाय ही समष्टि है। 

“वर्तमान भारतीय शासन भी शक्तिशाली होने का प्रयत्न कर ही रहा है। 
अतएव अपनी दुर्बलता और अज्ञान अन्ताराष्ट्रियता के जोरदार चाम के आवरण में 
छिपाना चाहते हें। संसार का भविष्य विचारने की धुन में कुएं में गिर पड़नेवाले 
ज्योतिषी की विपत्तिसे पाठ सीखें | अन्ताराष्ट्रिय उद्योग प्रारंभ करने से पुवं, जिन्हें 
सम्पादित करने की उनके पास कोई शक्ति नहीं, अपने राष्ट्र को व्यवस्थित कर ले” 
( पु० २३८-२३९ ), यह कथन दुरभिमानमूलक है | किसीसे मतभेद हो सकता है, 
पर उसके सतप्रयत्नों को झुठळाना दुरभिसन्धिमात्र है। कोन नहीं जानता कि आधु- 
निक ढंग के अस्त्र-शस्त्र, टॅक-मशीनगन और शक्तिशाली लड़ाकू वायुयानों का 
निर्माण कर बहुत अंशों में देश को स्वावलम्बी और शक्तिशाली बनाने का सफल 
प्रयत्न देश के कणंधारों ने किया है | केवल भारत के ही नहीं, संसार के सभी राष्ट्रों 
के लोग अपते को शक्तिशाली बनाने का प्रयत्न करते हुए भी अन्ताराष्ट्रिय सहयोग 
करते हैं। यह दूषण नहीं, भूषण ही है । 

जितने अंशों में अन्ताराष्ट्रियता के मोह में विदेशियों की कुटनीति का शिकार 
होकर कांग्रेसी नेताओं ने देश का विभाजन आदि अनं किये, उसकी जितनी निन्दा 
की जाय, कम ही है। पर इतने से ही अन्ताराष्ट्रिय सहयोग त्याज्य नहीं हो सकता। 
जैसे आप राष्ट्रियता के व्यामोह में जातिहित तथा वर्णाचार का अहित करते हैं; 
वैसे ही राष्ट्रिय कणंघार भी शांति का अग्रदूत बनने के मिथ्याभिनिवेश में राष्ट्रहित 
का नुकसान कर बेठते हुँ | उन्होंने सह-अस्तित्व एव पंचशील की घोषणा के जाल में 
फेसकर तिब्बत को गेवाकर चीनियों को लद्दाख और नेफा पर हुमछा करने का 
अप्रत्यक्ष प्रोत्साहन दिया | पाकिस्तान, लंका, बर्मा जेसे छोटेछोटे देशों ने भी इस 
कमजोरी से लाभ उठाया । (दी चा 

यह सच है कि “शक्ति का ही सवंत्र सम्मान होता है। शक्तिशाली का 
उपदेरां शतु बात है। शक्तिशाली की क्षमा ही क्षमाकोटि में परिगणित होती 
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है । सामथ्यं ही पुण्य है और दुर्बलता है पाप” ( पृ० २४९ ) । किन्तु इसे सामथ्यं की 
प्रशंसा का 'अर्थवाद' ही समझना चाहिए। इससे दुर्बलता दूरकर सामथ्य के सम्पा- 
दनार्थ प्रयत्न होना चाहिए । यह नहीं कि पुण्य, पाप इसके अतिरिक्त होते ही नहीं । 
कांग्रेसी भो पहले कहते थे कि गुलाम का कोई धमं नहीं होता, गुलामी मिटाना ही 
घमं है। फलस्वरूप वे न तो गुलामी के समय शास्त्र और घमं के संपक में आये 
बौर न अब स्वतन्त्रता के समय ही धर्म से संबद्ध हुए। यही स्थिति आपके संघ को 
भी है। वे जातिःपाँति का विचार छोड़कर सबके सब सबके साथ खाते-पीते ओर 
कहते हैं कि यहो सैनिक का धर्म है, शक्तिशाली बनना ही धमं है। परिणामस्वरूप वे 
शास्त्रोक्त धमं सदाचार से बहिर्मुख होते जा रहे हैं । 


विश्वामित्र के सम्बन्ध में आपने लिखा है कि “एक दिन उन्होंने एक चाण्डाल के 
घर मृत कुत्ते की सड़ती टांग देखी। विश्वामित्र ने छिपाकर उसे ले लिया और पहले 
परमात्माको भोग लगाकर खाने को सिद्ध हुए। चाण्डाल विस्मय से बोला : 'अरे 
ऋषि, तुम कुत्ते की टाँग केसे खा रहे हो ?” विश्वामित्र ने उत्तर दिया: संसार में 
तपस्या और सत्कमं करने के लिए -मुझे पहले जीवित रहना और शक्तिशाली होना 
आवस्यक है” ( पु० २४६ )। आइचय है कि जब आप वेदादि-शास्त्रों का प्रमाण 
स्वीकार करने को तेयार नहीं, तो ऐसी पोराणिक कथाओं पर केसे विश्‍वास. हो 


गया ? वस्तुतः शास्त्रोय पद्धति के बिना ऐसे शास्त्रवचत्त आप और आपके साथियों 
का अकल्याण ही करेंगे । 


_ _ विश्वामित्र की कथा का सार इतना ही है कि प्राणरक्षा का प्रयत्न अनि- 
« वाये है | वस्तुतः आपने विकृत रूप में ही विश्वामित्र की कथा का उल्लेख किया है। 
उसका यथार्थ रूप निम्नोक्त है: महामारत के आपद्घमं-प्रकरण के १४३ वें अध्याय 
में भीष्म ने कहा है कि 'प्रजा में योगक्षेम, सुवृष्टि सब कुछ राजमूलक होता है। 
प्रजा में व्याधि, मरण, भय, कृत, त्रेता, द्वापर, करि सब राजमूलक होते हैं । भीषण 
अकार आने पर भी विज्ञानबळ का आश्रय लेकर जीवित रहने का प्रयत्न करना 
चाहिए। किसी समय बारह वर्ष की घोर अवृष्टि के कारण ओस भी नहीं पड़ता था । 
५ | 528 सवंत्र द गया । सरोवर, सरिता, झरने आदि सूख 
र न र भी सब कल ततियमों शोर आश्रम को छोड़कर इतस्ततः भाग रहे थे । 
यह विदित होने ते रेवपच-गह में कुत्ते का मांस प्राप्त करने के लिए प्रविष्ट हुए। 
र if । पर कि ये महषि विश्वामित्र हैं, उसने कहा : “महर्षे, यह इवमांस है 
यह विद्वानों के लिए सवंथा अभक्ष्य है । अन्य भिक्षा के लिए प्रयत्न करोः 
भिक्षामन्यां सिक्षय मा ते मनोऽस्तु ३वभक्षणे। | ““इवा ह्युभक्ष्यो द्विजानाम्‌ ॥ 


( सहाभा० शान्ति० १४१,६८ ) 
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विश्वामित्र ने कहा : 'इस भीषण दुभिक्ष में और कुछ भी नहीं मिल रहा है, 
में क्षुध्रातं हुँ, जीवन से निराश होकर ऐसा कर रहा हैं अगस्त्य ने भी वातापिः 
असुर का भक्षण किया था | में आत्मरक्षा के लिए ऐसा नृशंस कमं कर रहा हूँ [? 
इवपच ने कहा : 'शिष्ट लोग प्राण भी त्याग देते हैं, पर अभक्ष्य-भक्षण नहीं करते। 
शुघा एवं अनशन से मरकर अपने अभीष्ट कामों को प्राप्त करते हैं! : i 


कामं नरा जीवितं सन्त्यजन्ति न चाभकषये क्वचित्‌ कुर्वन्ति बुद्धिम्‌ । . 
सर्वान्‌ कामान्‌ प्राप्नुवन्तीह विद्वान्‌ प्रियस्वकासं सहितः क्षुधेव॥ 
( महाभा० शान्ति० १४१.७८ ) 


विश्वामित्र ने कहा कि ज्ञानोत्पत्तियोग्य शरीर की रक्षा प्रत्येक प्रकार से 
करनी चाहिए। इसीसे यश एवं स्वगं सम्भव है। में ब्रत एवं तपस्या में निरत 
होकर इस अभक्ष्य-भक्षण का प्रायक्चित्त कर लूंगा | इसीमें मुझे पुण्य की प्रतीति 
होती है। में प्राणसंकट में पंडकर ऐसा करने पर भी तुम्हारी तरह चाण्डाल नहीं 
बनुंगा, क्योंकि तीब्र तप द्वारा अमक्ष्यभक्षणजनित दोष दूर करने में भी समर्थं हूँ : ' 


_यद्यप्येतत्‌ संशयात्मा चरामि नाहं भविष्याप्ति यथा त्वमेव । 
( वहीँ १४१.८० ) 


ग विश्वामित्र ने यह भी कहा कि में बहुत समय से निराहार भटक रहा हूँ । मेरे 
जीवित रहने का अन्य कोई उपाय नहीं है। क्षत्रिय का पालन ऐन्द्र घमं है। 
ब्राह्मण का आरिनक धमं है। वेदरूप बह्निं ही ब्राह्मण का बल है। क्षुधा को शान्त- 


कर में अपने उस वेद की रक्षा करूँगा : 
ऐखो घसः क्षत्रियाणां ब्राह्मणानामयारितकः। 
ब्रह्म बह्विमंम ` बलं भक्ष्या शसयत्‌ क्षुधाम्‌ ॥ 
( वहीं १४१.६४ ) । 
उन्होंने कहा कि में जीवन की कामना से अभक्ष्यमक्षणार्थ बुद्धिपूवेक प्रस्तुत हुँ। इससे 


प्राण घारणकर ईन्धन से उद्दीप्त अर्ति के तुल्य तपस्या, विद्या एवं तत्वज्ञान से 
सब अशुभों, पापों को मिटा दूंगा और आत्मा को बलवान बचा छूगा । 


बलवन्तं करिष्यामि प्रणोत्स्याम्पशुभानि तु । 
तपोभिविद्यया चेव ज्योतींषीव महत्ततः | 
.( वहाँ १४१.६७ ) 
यहाँ स्पष्ठ ही तपस्या द्वारा आत्मबल के संपादन की बात कही गयी है। : 
५५ 








¥१४ ` . विचार-पीयुष ॥ आधुनिक वांद 


` “अन्त में मुनि ने ब्राह्म-विधान, अरिनसंस्कार करके ऐन्द्राग्नेयविधि से उस 
चरुकाश्रपण किया ओर यथाविधि देव एवं पिश्यकर्म करने का निश्‍चय किया । जब 
बिच्वामित्र इन्द्रादि देवताओं एवं पितरों को यथाक्रम भाग देने के लिए उद्यत हुए, 
उसी समय इन्द्र ने संपूण वरव की प्रजा का आप्यायन करते हुए वर्षा की और ओष- 
चियाँ उत्पन्न कर दीं । भगवान्‌ विश्वामित्र तपस्या से दरघकिल्बिष होकर महती 
सिद्धि को प्राप्त हुए । विश्वामित्र ने उस देव्य एवं पित्र्य कमं को समाप्त किया ओर 
उस हवि का भक्षण न कर औषधियों से देवों एवं पितरों को तृप्त किया : 
ततोऽर्निमुपसंहुत्य ब्राह्मणविधिना मुनिः। 
ऐन्द्रार्नेयेन विधिना चरुं अपयतः स्वयम्‌ ७ 
४ 27: ' ततः समारभन्‌ देवं पित्र्यं कमं च भारत। 
Fort FT आहुत्य देवानिन्द्रादीन्‌ भागं भागं विधिक्रमात्‌॥ 
एतस्मिन्नेव काले तु प्रववषं स वासवः । संजीवयन्‌ प्रजाः सर्वा जनयामास चोषधीः ॥ 
विद्वामित्रोषपि भगवांस्तपसा दग्घकिल्बिषः। कालेन महता सिद्धिमवाप परमाङ्भूताम्‌ 0 
स संहृत्य च तत्कमं अनास्वाद्य च तद्धविः। तोषयामास देवांश्च पित श्व हिजसत्तमः ॥ 
er ( महाभा०, शान्ति० १४१.९५-९९ ) 


. यहाँ स्पष्ट है कि विश्वामित्र को वह व्वमांस खाना नहीं पड़ा। उसके पहले 
ही इन्द्रादि का आसन डोल गया । उन्हें शीघ्र वृष्टि एवं ओषधियाँ उत्पन्न करनी 
पड़ीं । कथा का अभिप्राय इतना ही है कि भीषण आपत्ति के समय जिस किसी तरह 
भी जीवन धारण का प्रयत्न करना चाहिए । फिर भी यहां अभक्ष्य-भक्षण का विधान 
कथमपि नहीं है । हक है: 
एवं. विद्वानदोनात्मा . व्यसनस्थो जिजीविषुः । 
सर्वोपायरुपायज्ञो दीनमात्मानमुद्धरेत्‌ ७ 
FE एतां बुद्धि समास्थाय जीवितव्यं सदा भवेत्‌ । 
हः; जीवन्‌ पुण्यमवाप्नोति पुरुषो अद्रमइनुते ॥ 
5 तस्मात्कोन्तेय विदुषा घर्साघमवनिइचये । 
बुद्धिमास्थाय लोकेऽस्मिन्‌ बतितव्यं कृतात्मना ॥ 


। पे ( बहीं, १००-६०२ ) 
अत: सुस्पष्ट है कि ऐसे वचनों से इवमांसमक्षण का समर्थेन अनभिज्ञता ही है.। 


Ee एक ही. कमं कहीं पुष्य होता है तो स्थानान्तर में पाप भी 
ह द 5389 था हत्यारे को बचाने के लिए अहिंसा हा रह पा 
न्त [र से छिखा जा चुका है। ब्रह्मसूत्र में भी इस विषय कीः चर्चा हैं:। 





Fs 





क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपक्षं ? ४३५ 


उपनिषद्‌ में उषस्तिचाक्रापण का उपाख्यान है । उन्होंने क्षुधपीड़ित होकर हस्तिपक 
का उच्छिष्ट कुल्माष खाया था। जव उसने पानी देने को कहा, तब उन्होंने यह 
कहकर अस्वीकार कर दिया कि “पानी तो हमें कहीं भी मिल सकता है, अतः तुम्होरा 
पानी नहीं पी सकते, कुल्माष तो कहीं मिल नहीं रहे हैं, अतः उच्छिष्ट कुल्माष खाकर 
प्राण बचाना उचित है। सर्वान्नानुमतिइच प्राणात्यये तदृझंनात्‌ ( ब्र० सू० ३.४.२८ )। 
प्राणसंकट होने पर सर्वान्नप्रहण की अनुमति हो सकती है, क्योंकि उषस्ति के आख्यान 
में ऐसा ही देखा गया है । क्‍ pre 

संसार में दुबंछ के लिए भी क्षमा, दया आदि का अवकाश रहता है, क्योंकि 
किसीको अपेक्षा सभी दुर्बल होते हैं और किसीकी अपेक्षा सभी प्रबल । हर 

अघो5्धः पश्यतः कस्य महिमा नोपचीयते । 
उपर्युपरि पश्यन्‌ हि सर्वं एव दरिद्रति॥ 

अपने से नीचे की ओर दृष्टि डालने पर सभी अपना महत्त्व समझने लगते हैं, 
परन्तु अपने से ऊपर की ओर देखने से हरएक अपने को क्षीण, दुर्बल या दरिद्र सम- 
झने लगता है। अतः दुबंल से दुर्बल व्यक्ति को भी अपने से निम्नश्रेणी के लोगं मिल 
सकते हें । वह उनके प्रति क्षमा एवं दया कर सकता है। दरिद्रसे दरिद्र को भी उसंसें 
भी अधिक दरिद्र मिल सकते हैं और वह उन्हींको थोड़ी-सी भी सहायता पहुंचाकरं 
पुण्य का भागी हो सकता है। 

अतएव आपका यह कहना भी कि “एक पतला-दुबला व्यक्ति मच्छर जेसा 
जा रहा है और कोई उसका कान खींच लेता है, अब यह मच्छर सिरं से पेर तक 
काँपता कहता है, 'महाशय में आपको क्षमा करता हैँ तो कोन उसपर' विइ्वोसं 
करेगा” ( पृ० २४६ ), दुरमिमानमूलक ही है। यह कहना भी कि ' ' ` 

“तावानेवास्ति पुरुषो यदमर्षी यदक्षमी । 
क्षमावान्‌ निरमषंद्च नेव स्त्री न पुनः पुमान्‌ ॥ 

अर्थात्‌ वही पुरुष है जो न सहन करता ओर न क्षमा करता है, क्षमा करनेवाछाः 
तथा सहन करनेवाला न तो स्त्री है और न पुरुष” ( पु० २४७ ), गलत है. 
प्रस्तुत शोक एकदेशी है। फिर सहन एवं क्षमा में कया मेद हैं, यह भी आपने नहीं 
बताया । लोक में तो सहन ओर क्षमा में कोई भेद नहीं होता । क्या क्षमा-दयाशीळ 
एवं सहिष्णु होना दुर्गुण है? कया अहिसा क्षान्तिराजवस्‌ यह गीता का उपदेश 
असंगत है ? 

वस्तुतः संसार में अनेक प्रकार के अधिकारी होते हैं | सबके लिए एक उपदेश 
देना शास्त्राध्ययन-शूत्यता का ही परिणाम हैं। ब्राह्मण का असन्तोष दोष है, पर 


क्षत्रिय का वही गुण होता है। 











४३६ .. विचार-पोयूष ॥ आधुनिक वाद 


'असन्तुष्टा हिजा नष्टा। सन्तुष्टाइव महीभुजः । 

के दमन सिद्धि सुतनों न सुभूतः। ` 
ऋषि-मुनि लोग शम से सिद्धि प्राप्त करते हैं, पर राजा नहीं। वेसे तो किसी व्यव- 
हारःपरायण के लिए 'न मारना' ही उपदेश पर्याप्त नहीं | किन्तु उसे तो समझना 
चाहिए कि किसीको मारना पाप है, लेकिन मार खाना महापाप है। किसी पर अत्या- 
चार करना पाप है, पर किसीके अत्याचार का शिकार बनना है महापाप ! इत्तना 
ही नहीं, अत्याचार, अनर्थ के प्रति क्रोध भी होना आवश्यक है, उसीको यहां 
(अमर्षः कहा गया है। भीमसेन ने इसीकी चर्चा करते हुए कहा था कि 'अमषं 
( र से शून्य निस्तेज व्यक्ति का न मित्र आदर करता है और न शत्रु ही उससे 
डरता है: 


अमषंशुन्येन जनस्य अन्तुना न ज्ञातहार्देन न विहिषादरः । 


जिसे अपने माता-पिता के अपमान या माँ-बहनोंकी बेइज्जती पर क्रोध नहीं 
आता, वह अमषंशून्य ( क्रोधशून्य ) व्यक्ति निद्य है । इसी प्रकार राष्ट्रध्वज या राष्ट्र- 


मर्यादाओं के अतिक्रमण एवं अवमान में भी अमषं का महत्त्व है। निकृति एवं क्षमा. 


अर्थे का मूल है: अर्थस्य सूलं निकृतिः क्षमा च। “यहाँ ‘निकृति’ का अर्थ है, छल- 
छद ओर क्षमा का अर्थं है, छतखोर होना, अपमान पी जाना । शोर्य-वीयं की दृष्टि 
से वह निन्द ही है। 


एक शास्त्रों में परिस्थिति के अनुसार सब वस्तुओं को आदरणीय कहा गया है, 


किन्तु सिद्धान्त का निश्चय पूर्वापर का समन्वय करके ही किया जाता है:। महा 
च न 
भारत के अनुसार भीष्म पितामह का उपदेश सुनकर भी विदुर, अजुन आदि अपनी: 


रुचि एवं योग्यता के अनुसार विभिन्न निष्कर्षों पर पहुंचे । 
चे। युधिष्ठिर के प्रश्‍न पर 
I ने र बहुधुतत्व, तप, त्याग, श्रद्धा, यज्ञक्रिया, क्षमा, भावशुद्धि, दया, 
त्य, संयम ये सब आत्मसम्पद्‌ हैं, इनको प्राप्त करो । इन्हींसे घमं ओर अर्थ मिळते 


हं य चमं से ही ऋषि लोग संसार का अतितरण करते हैं। घमं में ही सभी लोक 
वृद्धि को प्राप्त हुए। घमं में ही अर्थ भी प्रतिष्ठित है।, 


प्रतिष्ठित हुँ । धमं से ही देवता 


संश्ेष्ठ घमं है, अर्थं मध्यम है ओर काम है उन सबमें 
त 4 उन सबमें छो ° सर्वदा चमं- 
शान हो होना चाहिए। स्वंमूतों से आत्मतुल्य बरताव हस उचित हः 7 


' बाहुशुत्यं तपस्त्यागः अद्धा यज्ञक्रिया क्षमा। 

धर्मो राजन्‌ ee sles घाल 
i उच्यते । : 

कामो यवीयानिति च ्रबदन्ति मनोषिणः॥ .. | 
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तस्मादधमंप्रचानेन भवितव्यं यतात्मना। ` 
तथा च 'सवंभुतेषु वतितब्यं यथात्मनि॥ 
| ( महाभा० शान्ति० १६७. ५,८,६ ) 
वहीं अजुंन ने अथं की ही श्रेष्ठता बतलायी : 
कमंभूमिरियं राजन्निह वार्ता प्रशस्यते | 
कुषिर्वाणिज्यगोरक्षं झिल्पानि विविधानि च ॥ 
अर्थ इत्येव सर्वेषां कमंणासव्यतिक्रमः। 
न हदतेऽर्थेन वर्तेते घमंक्कामाविति श्रुतिः॥ 
( महाभा० शान्ति १६७.११-१२ ) 
अर्थात्‌ .खेती, व्यापार, गोरक्षा ओर विविध शिल्प ये ही सब अर्थके स्रोत हैं । 
अर्थं से ही कर्मों में व्यतिक्रम नहीं होता । अर्थं के बिना धम और काम दोनों ही 
निष्पन्न नहीं हो सकते। अर्थवान्‌ प्राणी ही धमं कां आचरण एवं काम का सेवन कर 
सकता है। अतः घमं और काम दोनों अथं के ही अंग हैं अर्थसिद्धि से ही दोनों 
निष्पन्न होते हें। इसीलिए अर्थवान्‌ व्यक्ति की सब लोग वेसे ही आराधना करते है, 
जैसे सारी प्रजा ब्रह्मा को। श्मश्ुल, जटिल, मुण्डी, काषायवसन और वल्क्रला-जिन- 
घारी तपोधन तथा शान्त विद्वान्‌ भी अथपिक्षी होते हैं। स्वगंमनाकांक्षी भी 
अन्तत: अर्थाकांक्षी ही होते हैं। आस्तिक-तास्तिक, नियमनिष्ठ, अज्ञानी-ज्ञानी सभी 
भ्थंसापेक्ष होते हैं।. अतः भोगों से भृत्यों और दण्डों से शत्रुओं को समन्वित करने- 
वाला अर्थवान्‌ ही होता है। 
दिषयेरर्थंवान्‌ घमंपाराधयितुमुत्तमम्‌। 
कामं च चरितुं शक्तो दुष्प्रापपकृतात्मभिः ॥ 
( महाभा० झान्ति० १६७.१३ ) 


नकुल ओर सहदेव ने भी अथ को प्रशंसा को है, किन्तु घमंयुक्त अर्थ एवं अथं- 
युक्त धमं ही पुरुषाथं बताया है: 
अर्थयोगं दृढं कुर्याद्योगरुच्चावचेरपि। 
अस्मिंस्तु वे विनिवृत्ते दुलंभे परम प्रिये । 
इह कामानवाप्नोति प्रत्यक्षं नात्र संशयः ॥ 
योऽर्थो घर्मेण संयुक्तो घर्मा यरचार्थसंयुतः। 
तदृधित्वाम्ृतसंवादं तरसादेतो मताविह ॥ 
| { महाभा० शान्ति १६७-२२-२४ ) . 








४१८ विचार-पीयूष $ आधुनिक वाव 


ने काम की ही प्रधानता वर्णन करते हुए कहा कि संसार में कोई भी 
अकाम कब की अपेक्षा gs करता और न वह धमं ही चाहता है। निष्क्राम 
काम भी क्यों चाहेगा ? अतः संसार में काम ही प्रधान पुरुषार्थ है । काम से ही ऋषि 
लोग बडी से बड़ी तपस्या करते हैं; कन्दमूल-फलाशी, वायुभक्ष होकर भी वेदोपवेदादि 
के स्वाध्याय में निरत होते हैं; श्रादन-यज्ञादि क्रियाओं या र दान-प्रतिग्रह में व्यापृत 
होते हैं वेश्य व्यापार में, किसान खेती में, गोप गोपालन में कार ओर शिल्पी शिल्प 
मेसभी काम से ही व्यापृत होते हैं | देवकमं करनेवाले भी काम से ही व्यापृत हैं । 
कहाँतक कहें, काम से ही प्रेरित होकर लोग समुद्र में भी प्रवेश करते हैं, अतः काम 
ही सब कुछ है । धमं और अर्थ का भी सार काम ही है । जसे पिण्याक से तल श्रेष्ठ 
है, मठे से चुत और काष्ठ से पुष्प-फल वेसे ही घर्म और अर्थ से काम ही श्रेष्ठ है : 


ताकासः कामयत्यर्थं नाकामो धर्ममिच्छति | 
नाकामः कामयानोऽस्ति तस्मात्कामो विशिष्यते ॥ 
एतत्सारं महाराज धर्मार्थावत्र संस्थितो। 
नवनीतं यथा दध्नस्तथा कामोऽय-घमंतः ॥ 


( भहाभा० ्ञान्ति १६७.२९,३४-३५ ) 


अन्त में भीमसेन ने कहा । 


च्ार्थेकामाः सममेव सेव्या यो होकभक्तः स नरो जघत्यः। . 
तयोस्तु दाक्ष्यं प्रवदन्ति मध्यं स उत्तमो योऽभिरतस्त्रवर्गे ७ 
( महाभा० घान्ति० १६७.४० ) 


: अर्थात्‌ धमं, अर्थ, काम तीनों का समानरूप से आदर करना चाहिए । जो इनमें से 
किसी एक का ही भक्त है, वह जघन्य है। जो अर्थ-कोम में दक्षता प्राप्त करता 
है, वह मध्यम है। उत्तम वही है जो त्रिवर्ग में निरत है। | 


अन्त में युधिष्ठिर ने सबकी प्रशंसा करते हुए कहा कि जो न पाप में रत है, 
न पुण्य में तथा न अर्थे एवं काम में रत है, जो निर्दोष और लोष्ठ ( ढेला) तथा 
कांचन में समबुद्धि हैं, बही सुख-दु:ख ओर अर्थसिद्धि ( कमंवुन्द ) से विमुक्त होता है । 
जरा-विकारादि से युक्त जन्म-मरणवाळे भूतकर्मों: एवं संस्कारों द्वारा वह पुनः जन्म- 
मरण को ही प्राप्त होता रहता है। सबमें मोक्ष ही प्रशंसनीय है। स्नेह, राग, द्ेषादि 
के रहते मोक्ष असम्भवः है | इसलिए प्रिय-अप्रिय से विमुक्त होकर मोक्ष प्राप्त करना 
ही परम पुरुषार्थ है। पूर्वोक्त अधिकारी न्रिवगंहीन होने पर भी मोक्ष प्राप्त कर लेता 
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पथा,वेद-शास्त्र का प्रामाण्य सांनना अपकर्ष ? ४३९ 


' योवे न पापेनिरतो न पुण्ये नार्थे न मे सनुजो न कामे । 
विमुक्तदोषः समलोएकाञ्चनो विमुच्यते दुःखसुलायंसिद्धेः ॥ 


( महाभा० शान्ति० १६७.४४ ) 


आपने अप्रतीकार की समालोचना ठीक ही की है। कितु अजुंन के अप्रतीकार 
ओर आधुनिक नेताओं के अप्रतीकार में महान्‌ अन्तर है। वस्तुतः अप्रतीकार का 
प्राधान्य सत्याग्रह से प्रचलित हुआ | पर यह भो न भूलना चाहिए कि वास्तविक 
अहिसा एवं सत्य का महत्त्व कम नहीं है यह अळग बात है कि वह हुममें है या हम 
उसका केवल ढोंग ही रचते हें ! आहिसाप्रतिष्ठायां तत्सन्निधौ वैरत्यागः . ( योग- 
सत्र २३५ ) मनसा, वाचा, कर्मणा अहिसा की प्रतिष्ठा हो जाने पर उसके समीप आते 
ही हिस्र प्राणियों को हिसा-प्रवृत्ति भी निरुद्ध हो जाती है। 'रामचरितमानस' में 
चन्द्रमा मुनि के आश्रम में इसका प्रत्यक्ष दर्शन होता था। वहाँ मूषक, मार्जार, व्याघ्र, 
बकरे भी मेलजोल से रहते थे । राष्ट्रिय स्वतंत्रता के आंदोलन में गांधीजी ने उसी- 
का प्रयोग करना चाहा | दूसरे छोगों ने कम से कम नीति के रूप में इसे अपनाया | 
क्रांतिकारियों की छिटपुट कार्यवाहियों की अपेक्षा यह मागं अधिक सफर रहा । एक 
सेनिकशक्तिसम्पन्न शासक के सामने हिसामागं अपनाने का अर्थ होता है, भीषण 
जनक्षय । अतः अहिसा का आश्रय लेकर अन्यायों के विरुद्ध विपक्षी पर प्रहार न कर 
उसके प्रहार सहते हुए आगे बढ़ता एवं विरोधी संघटन बढ़ाने का प्रयत्न करना अनुः 
चित नहीं आज आप लोग भी इसका प्रयोग करते ही हैं। 


भगवान्‌ कृष्णको आप महान्‌ उदाहरण मानते हैं। उन्होंने कंस आदि का बध . 
किया ओर गीता में अहिसा का उपदेश दिया । ऐसे ही राम का उदाहरण मी आपने 
प्रस्तुत किया है ( पू० २४७-२४८ ) । कितु कृष्ण एवं राम की वेदादि-ञास्त्रनिष्ठा 
की ओर आपका ध्यान क्यों नहीं जाता ? वस्तुतस्तु कृष्ण ने केवल अहवा का हो 
उपदेश नहीं दिया, युद्ध का भी तो उपदेश दिया है। अन्यायी, अत्याचारी को दण्ड 
देना उसके कल्याण के लिए अपेक्षित है, अतः वह हिसा भी आहसा ही है। आज 
के सब आक्रामक भी तो यही कहते हें कि हम शांति-स्थापनाथ ही युद्ध करते हैं । 


यद्यपि सहृदय शासकों पर ही अहिसात्मक आंदोलन अधिक सफल होता है, 
तथापि क्रूरवृत्ति शासकों की क्रूरता को भी अहिंसात्मक आंदोलन शिथिल कर देता 
है । अहिसात्मक अप्रतीकार गतिरोध भी मिटाता है, प्रह्लाद की भी अप्रतीकारात्मक 
भक्तिनिष्ठा थी । हनुमान्‌ ने भी पाताल से राम को छाते समय शत्रुकृत प्रहारो को 
नगण्य मानकर प्रतीकार में समय न लगाकर श्रीरामःलक्ष्मण को वानरी सेना में 


पहुँचाने में ही संछग्त रहे। 











४४० | विचार-पोयूष आधुनिक वांदे | 
आपने कई पृष्ठों में महान्‌ व्यक्तियों को देवत्व-प्रदान” शीर्षकसे ( पृ० २१२ ) 

लिखा है कि दुर्भाग्य से पूर्वजों द्वारा स्थापित आदश के स्मरण की परंपरा में विकृति 

झा गयी । यद्विभूतिमत्‌ सत्त्वम्‌ के अनुसार यह भ्रमपूर्ण विइवास हुआ कि ऐसे सब 


महापुरुष अतिमानव हैँ। सवसाधारण लोग इन्हें 'देवता' को श्रेणो में ढकेछ कर 


अपने आपको परिस्थितियों का दास समझकर भ्रा कर्तव्य से पलायत, करते हैं । 
परमात्मा पृथ्वी पर मुझे विपत्तियों के भंवर से मुक्त कर किनारे पर लगाये ।* 


आप अवतारों की पूजा की अपेक्षा उनके आदशों के अनुकरण पर ही बळ देते 
और कहते हैं कि “उद्यम ही सवंशक्तिमान्‌ है” ( पु० २५६ )। यह ठीक है, पुरुषाथ 
का महत्त्व अवस्य है। किन्तु यह भी न भूलना चाहिए कि पुरुषाथ के साथ देवीबल 
की भी अपेक्षा होती ही है । जेसे दो पंखों से ही पक्षी उड़ पाता है, वेसे ही देव एवं 
पुरुषकार दोनों मिलकर ही कार्यसिडि के हेतु होते हैं : 
अधिष्ठानं तथा कर्ता करणं च पुथरिवधम्‌ । 
विविधाश्व पृथक्‌ चेष्टा देव चेवात्र पञ्चमम्‌ ।। ( गीता १८ १४ ) 
अर्थात्‌ शरीर, आत्मा, विविध करण, एवं चेष्टाएँ तथा पाँवर्वाँ द्वव यानी फलोन्मुख 
प्राक्तन कम प्रत्येक कायं में आवस्यक है, फिर भी पुरुषार्थं न कर केवल 'देव-देव' 
की पुकार छगाना आलसियों का ही काम हे । साथ ही ईद्वर अपेक्षा न कर अपने 


हो बोढबल, बाहुबल के अभिमान में रहना भी पतन का मूल है। इसीलिए भगवान्‌ . 


ने बताया कि हे अर्जुन, सर्वेकाल में मेरा स्मरण भी और साथ ही युद्ध भी करते 
रहो। अर्थात्‌ देश, काल, परिस्थितियों के अनुसार जो भी कत्तव्य उपस्थित हों, 
उनका पालन करते रहो: 


तसमात्‌ सर्वेषु कालेषु सामनुंस्मर युद्धय च । | 
आभीरों द्वारा पराभूत होने पर अजन ने कहा था कि यह व द 
i ह वही मेरा गाण्डीव 
धनुष है, वे ही मेरे अमोघ बाण हैं, वही नम्दिघोष रथ है, वे ही घोड़े हैं. ओर वंही 


में रथी हूँ, फिर भी केवल भगवानके बिना सब कुछ वे जसे 
ह { कुछ चेसे ही निरथेक जसे 
भस्म में डाळी आहुति, छद्म से की गयो उपासना, या स डाला जज | 


तहे धनुस्त इषवः स रथो हयास्ते सोऽहं रथी नूपतयो यत आनमनि 
क न्त्‌ । 
सवं क्षणेन तदभूदसदीशरिक्तं भस्मन्‌ हृते कुहकराद्वामवोप्तमुष्पाम्‌ ॥ 
( श्रोसदूभाग० १. १५.२१ ) 


a a. e F 


ता श्रेष्ट हे, हिम्मत अच्छी हे, 
बात न आये। साथ ही यह भी जान लेना चाहिए कि श्रीराम एवं श्रीकृष्ण सचमुच 


पर उसी सीमा तक जहाँ तक अहंकार की _ 
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पया बेद-शास्त्र का प्रामाण्य सानना अवकषं ? ४४१ 


परमेश्वर थे। उन्हें ईश्वरकोटि में ढकेला नहीं गया | जिन ग्रन्थों के आधार पर 
राम, कृष्ण का अस्तित्व सिद्ध होता हे, उन्हींसे उनका ईश्वरत्व भी सिद्ध होता हे 
ओर उनकी पुजा, ध्यान, जप पुण्यदायक माना जाता हेः 

प्रीयते सततं रामः स हि विष्णुः सनातनः | 

( वाल्मी० रामा० युद्ध १२८,११७ ) 

स हि देवेरुदीणंस्य राबणस्य वधार्थिभिः । 

जज्ञे विए्णुमहाते्वाः ```` | ( वा० रा० ) 

कुष्णस्तु भगवान्‌ स्वयम्‌ । ( भाग० १.३.२८ ) 


आपने लिखा है कि “जब रावण सीता को हर ले गया तब श्री रामचन्द्रजी 
ने उसी प्रकार विलाप किया और उसी प्रकार रोये जैसा कि हममें से कोई अपने 
पारिवारिक जीवन में विपत्ति आने पर करेगा | ऐसा कर उन्होंने संसार के समक्ष 
घोषित कर दिया कि वे भी अन्य किसीके समान ही मनुष्य हैं” ( पु० २५७) | 
यही देखकर तो रावण भी राम को म नुष्य ही समझता था किन्तु आस्तिक तो गीता 
के इस वचन के आधार पर कि-- | 
अजोऽपि सन्तव्ययात्या भुतानाप्तीश्वरोषपि सन्‌। 
प्रकृति स्वामधिष्ठाय संभवास्यात्समायया ॥ 
श्रीराम या श्रीकृष्ण को सर्वेश्वर परमात्मा ही मानते थे और मानते हैं। इलोक का 
स्पष्ट यह अथं है कि में अजन्मा, अव्यय, सवंभूतों का ईश्‍वर निजी सच्चिदानन्द 
स्वरूप होता हुआ भी प्रकृति का आश्रयण कर अपनी माया से श्रीराम, श्रीकृष्ण आदि 
रूपों से व्यक्त होता हूं । 
द्य रांकराचारयं ने भी अपने गीता-भाष्य में स्पष्ट लिखा है : 
नारायणः परोऽव्यक्ष्तादण्डमव्परक्तसंभवम्‌ । अण्डस्यान्तस्त्विमे 
लोकाः सप्तद्वीपा च मेदिनो ॥ स भगवान्‌ सृष्टवेदं जगत्‌ तस्य सिर्थात 
चिकोषुः सरीच्यादीमग्ने सृष्ट वा प्रजापतीन्‌ प्रवृत्तिलक्षणं घं ग्राहयामास 
वेदोक्तम्‌ स च भगवान्‌ ज्ञानेशवयंर क्तिचलवीयतेजोभिः सदा सम्पन्न 
स्त्रिगुणात्मिकां वेऽणवी स्वां सायां सुलप्रकृति वशीकृत्य अजोऽव्पयोः 
भुताचामीइवरो नित्य-शुद्ध-बुद्ध-स्वभानोऽपि सन्‌ मायया देहवानिव 
जात इव लोकानुग्रहं कुर्चन्तिव लक्ष्यते । 
अर्थात्‌ चारायण अव्यक्त से भी परमोत्कृष्ट हैं। संपृणं ब्रह्माण्ड अव्यक्त हे से 
उत्पन्न होता है। ब्रह्माण्ड के भीतर भू आदि सप्तलोक और यह सप्तद्वीपोंवाली मेदिनी 
रहती है। उन नारायण भगवान्‌ ने इस जगत्‌ की रचना कर उसकी स्थिति के लिए 
५६ 
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प्रभति प्रजापतियों को रच और उन्हे वेदोक्त प्रवृत्तिरक्षण धमं का उप- ठ 
ह रात सतकादि को उत्पन्न कर उन्हें ज्ञान-वेराग्य-लक्षण निवृत्तिधमं 
का उपदेश किया ।”"'वे भगवान्‌ ज्ञान, ऐरवर्य, शक्ति, बल, वीर्यं, तेज से सदा सम्पन्न 
रहते हुए अपनी वेष्णवी न्िगुणात्मिका माया को वश में कर, अज, अव्यय तथा भूता 
के ईइव र एवं नित्य शुद्ध, वुद्ध, मुक्त स्व॒डप होते हुए भी अपनी माया से ही देहवान्‌ | 
जेसे होकर, लोकानुग्रह करते हुए-से प्रतीत होते हैं । इससे स्पष्ट है कि भगवान्‌ मनुष्य ट 
जेसे प्रतीत होते हुए भी मनुष्य नहीं, साक्षात्‌ ईश्वर ही थे। 
अतएव “महात्‌ व्यक्तियों को देवत्व प्रदान”"। यह भ्र सपूर्ण विश्‍वास उत्पन्न 
हुआ कि ऐसे सब महापुरुष अतिमानवी हैं” ( पृ० २५३-२५४ ) यह सब आपका 
कथन ञ्रमपूणं तथा भ्रामक ही है। “लोग महापुरुषों को परमात्मा की श्रेणी में 
ढकेल देते हैं” ( पृ० २४६) आपके इस कथन के आधार पर ही आपके कार्यकर्ता ने 
एक बड़ी सभामें यह भी कहा था कि लोगों ने राम, कृषण को परमात्मा को श्रेणी में 
ढकेल दिया । रामायण, महाभारतादि सदग्रन्थों को प्रभाण न साननेवाले नास्तिक 
लोग ही राम, कृष्ण को परमात्मा न मानकर महापुरुष मानते हें। अतः किसी लोब 
मान्य तिलक आदि जीव को एवं श्रीराम, श्रीकृष्ण को समानछप से महापुरुष को 
कोटि में रखना नितान्त भ्रम ही है | वाल्मीकि, वशिष्ठ, व्यास, प्रभति महषिगण तो 
श्रीराम, श्रीकृष्ण को परातर ब्रह्म ही मानते हैं। 


| 
सुर्यस्यापि भवेत्‌ सूरयोऽन्नेररिनः प्रभोः प्रभुः \ | 
शियः श्रीइच भवेदग्रया | 
| त र सूये के भी सूये हैं, अग्नि के भी अग्नि हैं, प्रभु के भी प्रभु हैं एवं श्री के 
भ t 
स येः स्पृष्टोऽभिदृष्टो वा संविष्टोऽनुगतोऽपि वा । 
कोशलास्ते ययुः स्थान यत्र गच्छन्ति योगिनः 0 
( भाग० ९.१२.२२ ) 
अर्थात्‌ जिन लोगों ने राम का स्पशं किया, दर्शन किया, जिन्होंने उनके साथ 
संवेश किया, जिन्होंने राम का अनुगमन किया वे सभी कौशलपुरवासी दिव्यधा ममे 
पहुँच गये, जहाँ महामहायोगीन्द्र एवं मुत्तीन्द्र जाया करते हुँ। उदीणं रावण के 
वधार्थी देवों की प्रार्थना पर साक्षात्‌ विष्णु ही राम के रूप में प्रकट हुए थे । 
सर्वेषार्माप चस्तूनां भावार्थो भवति स्थितः । 


ge तस्यापि भगवान्‌ कृष्ण: किमतद्वस्तु रूप्यताम्‌ 0 ( भागवत ) 
६ अर्थात्‌ सभी वस्तुओं का याथात्म परम कारण ब्रह्म या ईश्वर में निहित 
. होता है। उस कारण का भी परमाथ स्वरुप कृष्ण ही हैं। फिर उनसे भिन्न कोन 
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वेया वेद-दारत्र का प्रामाण्य सानना अपकर्ष ? . ४४३ 


वस्तुतत््त ही सकता है जिसका निरूपण किया जाय ? अनेक उपनिषदे भी समारोह 
के साथ श्रीराम, श्रीक्षष्ण का साक्षात्‌ परमात्मा होना बतला रही हैं। तब उनको 
परमात्मा की श्रेणी में ढकेलवा केसे कहा जा सकता है? 


उद्यम सरवंशक्तिमान्‌ है, यह तो ठीक है, किन्तु 'उद्यम ही सर्वशक्तिमान्‌ है? यह 
दुरमिमानमात्र है। भारतीय परंपरा के अनुसार तो सर्वशक्तिमान्‌ सिवा ईश्वर के 
ओर कोई है ही नहीं । इशवर-कृपासहक्कत उद्यम अवश्य परमादरणीय एवं महत्त्वपूर्ण 
है । भगवान्‌ ने भी मामनुस्मर युद्ध च के अनुसार परमेश्वराश्रयण एवं कतंव्यं दोनों 
का समुच्चय आवश्यक बतलाया है 


आप कहते हैं कि “जान बचाने की इसी प्रवृत्ति से लोग महापुरुषों को पर- 
मात्मा को श्रेणी में ढकेल देते हुं। साधारण मनुष्य जब विपत्तियों से घिर जाता है 
तब वह्‌ हतप्रभ होफर भयभीत हो जाता है। अब क्या करें, यह न समझ सकने के 
कारण वह परमात्मा की शरण लेता है। वह रीता-बिलखता हुआ परमात्मा की 
शरण लेता है। निराशा के उस अंघक्कार में उसे परमात्म! को छोड़ आशा की कोई 
किरण नहीं दिखायी देती | कभी-कभी हम महान्‌ सन्तों ओर विद्वानों को भी इस 
प्रकार विलाप करते देखते हूँ। यदि इन परिस्थितियों में कोई महापुरुष उपस्थित हो 
जात; है और अपने पौरुष, धेय॑ तथा बुद्धिमत्ता से घटनावक्र में परिवतंच कर देता 
है तो उसे तुरन्त देवताओं को श्रेणी में डाल दिया जाता है । किन्तु यह तो कोरी 
दुर्बलता ही है कि जिसके कारण व्यक्ति ऐसे महापुरुषों को मानवों की कोटि से 
बाहर ढकेल देता है” ( पृ० २५६ ) । 

यद्यपि कतंव्य-विमुख होकर केवल ईश्वर पर निर्भर होने का बहाना बनाना 
मिद्य है और वही 'देव दंब आलसी पुकारा' का उदाहरण है। फिर भी विपत्ति में 
ईश्वर की शरण ग्रहण करना अनुचित नहीं है। तभी सन्त और महापुरुष कतेव्य- 
परायण होते हुए भी ईशवरशरणागति को सर्वाधिक महत्त्व देते हुँ और उस परि- 
स्थिति में घटनाचक्र बदळूनेवाले का आगमन निश्चय ही ईशवर-क्कुपा का प्रभाव है। 
अवश्य ही हर प्रभावशाछो महापुरुष को ईश्वर मान लेना कमजोरी है, किन्तु 
श्रीराम, श्रीकृष्ण को उस कोटि में डालना अत्यन्त अज्ञात है। अतएव उन्हें “अपने 
समान ही मनुष्य समझने' का ( पृ० २५७) प्रमाद कभी भी नहीं करना चाहिए। 
तभी तो अंगद ने कहा था: 


राम मनुज कस रे शठ बंगा । घन्वी काम नदी पुनि गंगा 0 


अन्य लोगों ने भी कहा है : 
तात राम नहि नरभुपाला। भुवनेश्‍वर कालहुं के काला 0 
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माग यह भी कहते हैं कि राजपूत रणक्षेत्र में मुत्यु का एकमात्र विचारे 
लेकर युद्ध में घुसे थे, विजय की इच्छा से नहीँ ( ० २६१ )। “जसी इच्छा बा 
परिणाम, यदि विजय की इच्छा सर्वोपरि है तो विजय प्राप्त होती है। जो केवर 
को कामना करता है, उसे मृत्यु अवश्य मिळती है। राजपूतों का बलिदान 
निःसंदेह रीति से असाधारण पराक्रम, स्वाभिमानी तथा निडर वृत्ति का परिचायक 
है, परन्तु साथ ही वह्‌ एक गछत एवं आत्मघाती आकांक्षा का प्रतीक है” ( पु० 
२६२) । किन्तु यह विचार अत्यंत भ्रामक है। भारतीय शास्त्रों के अनुसार एक क्षत्रिय 
युद्ध में मरने के लिए नहीं कूदता कतंव्यपालन की ही दृष्टि से युद्ध में संलग्न होना 
उसका घमं है। अपने राष्ट्र, प्रान्त, ग्राम एवं वैयक्तिक धमं-संस्कृति, घर्म, बपोती- 
मिळकियत की रक्षा के लिए युद्ध में कूदना धमे है । उसमें जय ओर पराजय दोनों ही 
सम्भव होते हैं । इसीलिए भगवान्‌ ने कहा है कि सुख-दुःख, हानि-लाभ, जय-पराजय 
त बिना किये सब समान मानकर कतंव्य-पालन की दृष्टि से ही युद्ध करना 
चाहिए : 
सुखदुःखे समे कुत्वा लाभालाभो जयाजयो । 
ततो युद्वाय युज्यस्व नेवं पापमवाप्स्यसि (गीता ) 


गीता कहती है कि मारे जाओगे तो स्वगं पाओगे ओर जीतोगे तो राज्य : 
हतो वा प्राप्स्यसि स्वगं जित्वा वा भोक्ष्यसे महीम्‌ । ( गीता'”' ) 


आम तौर पर बलाबल का परीक्षण कर बलवान्‌ होकर या बलवान्‌ का 
आश्रय लेकर ही युद्ध करना श्रेष्ठ है। अन्यथा सन्धि का प्रयत्न करना ही उत्तम है। 
सम्मानतपूणं सन्धि न हो सकने एवं निष्क्रियता में पापकी संभावना होने पर निबेळता 
होने ओर बलवान्‌ का आश्नय न मिलने पर भी युद्ध में कूदना आवश्यक है। जैसे 
जहाँ र पिता, गुरुजनों का वध हो रहा हो, गोवध या मंदिरों का विध्वंस हो 
द हो, वहाँ निष्क्रिय होकर गुरुजनों का वघ देखना निश्चय हो पाप है। ऐसी स्थिति 
ह हो सें है। पूणं निश्चय के साथ युद्ध में कूदनेवाले थोडेसे भी वीर बड़े- 
ह शन्रुदळ को पराजित कर सकते हैं। यदि विजय न मिल सकी तो भी वे कतंव्य- 
पालन-परायण वीर युद्धोपासना से ब्रह्मलोक जेसी दिव्यगति पाते हैं। 


९ द्रोविमौ पुरुषो लोके सूर्यमण्डलभेदिनौ । 
52 परित्राड्‌ योगयुक्तश्च रणे चाभिमुखो हुतः ॥ 
2524६. ( महाभा० उ० प्र० ३३.६१ ) 


द एवं रण में अभिमुख, युद्ध करता हुआ सारा गया 
होक के भागी होते हैं । केवळ कामना से न विजय | 
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मिलती है और न स्वगं ही | भळे ही कामना से कोई मृत्यु पा जाय, किन्तु धर्म एवं 
उपासना से ही कामना सफळ होती है। धर्महोन व्यक्ति भले ही स्वगं एवं विजय 
चाहे, पर उसे मिलेगा नरक एवं पराजय ही । वस्तुतः वीर योद्धा मरने की भावना 
कभी नहीं करता, वह तो अपने को काळ का काळ भी महाकाल, महा मृत्युंजय॑ 
मानकर अहंग्रहोपासाना करता हुआ युद्ध में आगे बढ़ता है। उप्ती भावना के अनुसार 
मरने पर सूर्यमण्डल भेदकर मृत्युंजय पद जाता है । 

आप कहते हैं कि “क्षात्र-धमं की एक गलत धारणा के कारण इन वीरों ने 
बलिदान को आकांक्षा लेकर स्वयं को नष्ट कर दिया, यह एक दुर्बलता है । समझदार 
व्यक्ति के लिए मरना-सारना कभी भी आदर्श नहीं हो सकता” ( पु० २६-६३ ) । 
किन्तु यह्‌ धारणा भी गछत ही है, क्षात्रवर्म घर्मशास्त्रसम्मत धमं है । उसके अनुसार 
वीरों का युद्ध करना धमं है । उसमें कामना न होने पर भी विजय एवं मृत्यु दोनों 
सम्भव हूँ। वीर में शोयं, वीयं, ओज, तेज के साथ-साथ धेयं, दाक्ष्य, विवेक, 
विज्ञान की भी अपेक्षा होती है। जहाँ विवेक, विज्ञान, धेयं का प्रतीक योगेइवर कुष्ण 
एवं शोय, वीर्य, ओज, तेज का प्रतीक धनुर्धर पार्थ होता है वहीं विजय, भूति एवं 
ध्रुवा नीति रहती है : 

यत्र योगेश्वरः ङुष्णो यत्र पार्थो धनुधंरः । 
तत्र ओविजयो शुतिरध्रवा नीतिमंतिर्संम ॥ ( योता """* ) 

आजकळ कई लोगों में जोश होता है, परन्तु होश नहीं । कई बड़े-बड़े विद्वानों 
में होश बहुत होता है, परन्तु जोश नहीं । वे स्त्र फूँकःफूंककर पाँव घरते हुए 
संघष से, खतरे से बचने का ही प्रयत्न करते रहते हैं। देश के टुकड़े-टुकड़े हो रहे हैं, 
माँ-बेटियों को इज्जते लुट रही है, शास्त्र एवं घमं की मर्यादाएं नष्ट ह एही हैं, गायें 
कट रही हैं, तो भी चुपचाप सोचते रहते हैं। ऐसे ही लोगों के सम्बन्ध में कहा गया है 
कि जो अमर्षी ओर अक्षमी है, वह न स्त्री है ओर न पुमान्‌ । कृषि सूख जाने पर वर्षा 
का कया अर्थं ? समय चूक जाने पर फिर पछताने का भी क्या फल ?' क्षात्रधमं के 
अनुसार बहुत सोच-विचार कर युद्ध का अवसर खोना अधमं है। विद्यमान क पाइ 
रन, कायर कर्थाह प्रलाप । ऐसे युद्ध में मृत्यु को प्राप्त होना चष्ट होना नहीं। उससे 
वीरता को प्रेरणा मिलती है, चयी तैयारी होती है, नया प्रयत्न होता है और 
अन्त में शत्र॒ का निःशेष नाश होता है। संसार के सभी युद्धो में कुछ छोगों के मरने 
के बाद ही तो विजय मिली है । मरना-मारना भले ही उद्देश्य न हों, परंतु विजय के 
लिए मरना-मारना पड़ता ही है । राम की विजय के लिए कितनों को मरना पड़ा, 
कितनों को मारना भी पड़ा । देवासुर-संग्राम, कोरव-पांडव आदि सभी संग्रामों की 
यही स्थिति रही है। युद्ध का अर्थ ही है शत्र॒का स्वायत्तीकरण। वध, बन्ध, धनाप- 
हरण आदि द्वारा पराभिभव उसका अवइयम्भावी परिणाम है। 
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आप कहते हैं कि “विजयशाल्ली की ही पूजा होती है! ( १० २८ )। गीता 
की दृष्टि से सुख-दुःख, छाम-अलाभ, जय-पराज में समबुद्धि से युक्त कत व्यनिष्ठ व्यक्ति 
ही साधकरूपमें आदरणीय होता है; विन्तु पुज्य तो स्वयंप्रकाश, संत्‌, सदा अनभिभूत 
परमेश्वर ही है। निगुंग-सगुण, निराकार-साका' ब्रह्म इसी दृष्टि से पूज्य होता 
है। देवता, ऋषि एवं सत्पुरुष उसी सत्स्वरूप प्रमेस्वर को प्राप्त करनेवाले होने से 
पूज्य हैं। सत्‌ को जानने एवं प्राप्त करनेवाला भी सत्स्व हो होता हे कु वेदान्त 
का डिण्डिम घोष है कि ब्रह्मवित ब्रह्म ही हो जाता है: ब्रह्मविद बरह्मच भवात । 
इसके अतिरिक्त जेसे ज्योतिस्वरूप सूयं के सम्बन्धविशेष से चन्द्र, नक्षत्र आदि 
भी ज्योतिष्मान होते हैं, वेसे ही ईश्वर की उपासना के सम्बन्ध से उपासकों में भी 
ईश्वर का ऐक्व्य सन्निविष्ट हो जाता हैं, अतः उनकी पूजा भी फलदायिनी है। ' सिद्ध' 
के अतिरिक्त 'साबक' भी स्वघमंनिष्ठा, कतेव्यपालन आदि के प्रभाव से सत्स्वरूप 
ब्रह्मनिष्ठ होकर भविष्यत्काल में ब्रह्मभाव को प्राप्त करते हैं, अतः उनका भो आदर 
उचित ही है। इस दृष्टि से बाह्य सुख-दुःख, लाभ-अछाभ, जपान नगण्य होने 
से कतंव्यनिष्ठा के कारण बलिदान की भी पूजा होती है । इसी कारण ईसा आदि 
की भी पूजा हुई। सती एवं शूर बाह्महटि से सफल थे होते हुए भी कतंव्यनिष्ठ एवं ` 
परमार्थफलप्रासि से सम्पन्न होने के कारण पूज्य है । 
कौरव-पाण्डवों को सन्धि कराने के लिए श्रीकृऽण कौरवों के दरबार में गये, 
तो बिदुर द्वारा सफलताविषयक प्रइत किये जाने पर श्रीकृष्ण ने स्पष्ट कहा था कि 
यद्यपि सन्धि को सफलता में हम आशावान्‌ नहीं, फिर भी धमका के प्रयत्न का. 
अलोकिक पुण्य तो प्राप्त होगा ही : 
धर्मकार्य ततुशाक्त्या नो चेत्‌ प्राप्तोति मानवः \ 
प्राप्तं भबति तत्पुण्यञञत्न से नास्ति संशयः 0 
( महाभा० उ० प० ९२.६ ) 
पंक में निर्मम्न गाय के उद्धरण का समुचित प्रयास क रनेवाळा प्राणी उसे बचाने 
में सफल न होने पर भी सतप्रयत्वजनित पुण्य का भागी होता ही है। स्कन्दपुराण के 
अनुसार घमंसंस्थापना करने में असमर्थ प्राणी भी यदि मनसा, वाचा, कर्मणा यथा- 
शक्ति प्रयत्न करता है तो वह सबंपापमुक्त होकर सम्यग्‌ ज्ञानप्रासि का भागी होता है : 
यः स्थापयितुसुसुक्तः श्द्वयेवाक्षमोऽपि सत्‌ । 
सचपापदिनिएक्तः सम्ययञ्ञानसवाप्नुयात्‌ \। 
 ('व्यासताल-निणंय' में उद्धत स्कास्दीय वचन.) 
त महाभाग भगीरथ गंगाजी को छाने में सफल हुए, अतः उनका नाम हुआ | 
किन्तु उनके पिता-पित्तामहादिकों ने गंगा लाने-हेतु तपस्या करते-करते जीवनः बिता 
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दिया तो कथा उनका महत्त्व कुछ कम है? देश की आजादी का प्रयत्न प्रारम्भ करने- 
वाले गोखले, सुरेन्द्रनाथ बनर्जी, लोकमान्य तिलक तथा अगणित क्रांतिकारियों ने 
महान्‌ प्रयत्त न किया होता तो क्या गांधी, नेहरू आदि स्वातंत्र्यप्राप्ति में सफल हो 
सकते थे? इसीलिए तो समझदार छोग आज भी उन जीवनदानियों का महान्‌ सम्मान 
करते हैँ । इसीलिए कर्तव्यनिष्ठा ही आदश है, बाह्य सफलता नहीं | 


मान ले कि आपके संघसंचालक और आपने प्रयत्न करते-करते अपना जीवन 
बिता दिया और सफलता न मिली, किन्तु भविष्य में उसका फल मिला किसी अता- 
दुक्‌ व्यक्ति को, तो पूजा के योग्य कतव्यनिष्ठ ही होता है, फलवान नहीं । इसीलिए 
गीता के अनुसार साश्रक के साने फलकामना नहीं, कतंव्यपालन तथा कतव्य कमं 
ही रहना उचित है । 


आपने भी कहा ही है कि “श्रीराम ने वास्तविक धमं की प्रस्थापना के लिए 
ताड़का ओर बाळी को मारा, यद्यपि स्त्री का वध एवं वृक्ष की ओट में अयुद्धयमान 
की हत्या क्षात्रधमंसम्मत नहीं । श्रीकृष्ण ने भी अजुन को भीष्म, द्रोणादि के विरुद्ध 
लड़ने और की बड़ में फंसे एवं विरथ कणं को मारने का उपदेश दिया था। अधमं- 
शक्तियों के ऊपर धर्मशक्तियों की विजय के तत्वज्ञान की शिक्षा सहस्रान्दियों से दी 
गयो है |“ आज आपकी दानवी शक्तियाँ विश्‍्यसंहारक रास्त्रास्त्र लेकर विश्व के रंग- 
मंच पर दिखायी देतो हैं । साम्यवादी भी आज विनाश की भीषण शक्तियों से सम्पन्न 
दिखायी देते हैं । परन्तु मनुष्य की अन्तर्जाति अच्छाई अधिक प्रब है” ( पृ० २६३- 
२६५ | । 

आप लिखते हैं कि “महापुरुषों के उदाहरण तथा शिक्षाए धर्म-संस्थापन के मागं 

हैं, हममें सही विवेक जाग्रत कर सकती हैं। यद्यपि घमं-संस्थापनाकायं ग बहुत ही 
महत्त्वपूर्ण है, अधमंशक्तियों पर धमंशक्तयों की विजय में सभी श्रेष्ठ पुरुषों को प्रयतन 
करना चाहिए” (पु० २६५ ), यह ठीक है । परन्तु घमं क्या है ओर अधमं क्या, इसका 
निर्णय केसे हो ? संसार में परस्पर विरुद्ध विभिन्न समुदाय अपनी श्रता सिद्ध करने 
का प्रयत्न करते और दूसरों का अपक्षं भी बतळाते हैं। युवति, तर्को ओर वागडम्बरों 
की कहीं कमो नहीं। श्रीराम एवं श्रीकृष्ण धमं-अधमं का निर्णय शास्त्रों एवं शास्त्रा- 
नुसारी सत्पुरुषों के उपदेशानुसार ही करते थे । शास्त्रों के यज्ञ-यागादि घमं एवं घामिकों 
का विध्वंस करनेवाले राक्षसों का वध धर्म है, यह शास्त्रनिष्णात विश्वामित्र के 
वचन से ही श्रीराम ने निर्णय किया और उसका अनुसरण किया | 

“बाली का वध धमं है या अघमं ?' इस सम्बन्ध में रामायण में ही वाली ओर 
राम का प्रत्यक्ष संवाद हुआ था । राम ने वाली के वध को शास्त्रानुसार घमंसंगत हो 
बतलाया ओर बाली ने उसे स्वीकार भी किया था । उसका सार यही है कि "भरत 
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सारे देश के शासक हैं, उतकी ओर से राम दष्टनिग्रह एवं शिष्टपालन के अधिकारी 
हैं। वाली ने सुग्रीव की पत्नी को छीनकर घर्म-मर्यादा का अतिक्रमण किया । अतः 
राम ने अपराधी को 'दण्ड' दिया, न कि क्षात्र-धर्मानुसार युद्ध किया । युद्ध का धमे 
पृथक्‌ है और दण्ड का विधान पृथक्‌ । यही कारण है कि क्षत्रिय मुगया द्वारा दुष्ट 
अगो को नियंत्रित करता है। वाली भी एक मृग था । मृग के साथ क्षत्रिय-धर्मानुसार 
गध नहीँ किया जाता। इसलिए सुप्त, प्रमत्त, पलायन-परायण मुग का वध करना भी 
घर्मे-विरुद्ध नहीं । 


श्रीकृष्ण ने भी कभी घमं की कोई नयी व्याख्या नहीं की । उन्होंने अजुंन को 
शास्त्रानुसार ही कतंव्य-अकर्तव्य के निर्णय का आदेश दिया, स्वयं भी वे वेसा ही 
करते थे । राजनीति का मत यह है कि जो जिसके साथ जेसा बर्ताव करे, उसके 
साथ दूसरा भो वेसा हो बर्ताव करें; मायावी के साथ माया से और साधु के साथ 
साधुभाव से बर्ताव करना चाहिए: 


यस्सिन्‌ यथा वतंते यो मनुष्पस्तस्सिस्तथा बतितव्यं स घन; । 
मायाचारो मापया बाधनीयः साध्वाचारः साधुना प्रत्युपेयः |। 


( महाभ० उ० प० ३.७७ ) 


घर्मशास्त्रविरुद्ध गी कोई राजनीतिक व्यवहार महात्‌ घर्म के संस्थापन मे 
उपयोगी होने पर क्षम्य होता है, किन्तु धमंशक्ति, अधमंशक्ति का निर्णय शास्त्र के 
बिना स्वतंत्ररूप से नहीं हो सकता । अतः साम्यवादी धमंशाक्ति हें या अधभंशक्ति, यह 
निर्णय भी शास्त्र के बिना केसे होगा ? आप किसी ग्रंथ या पुस्तक या शास्त्र को 
प्रमाण मानते ही नहीं । फिर तो आप साम्यवादी को अधर्मशाक्ति कह सकते हैं और 
वे आपको | कोनःसे आचरण तथा आदश घर्मशक्ति के परिचायक हैं और कोन 
अघमंशक्ति के, इसमें सिवा शपथ के आपके पास और कोई प्रमाण नहीं । अस्त्र- 
शस्त्रादि शक्ति से सम्पन्न होना अधमंशक्ति का परिचायक नहीं कहा जा सकता, 
i क अनुसार अजुंन के पास पाशुपत-अस्त्र था जो आधुनिक 
Ee कहीं अधिक शक्तिशाली था, तो क्या अर्जुन को भी अधर्मशक्ति माना 
? फिर यहाँ तो साम्यवादी रूस से भी अधिक शक्तिशाली परमाण्वस्त्र साम्यवाद 
विरोधी अमेरिका के पास हैं । बिना प्रमाण के प्रमेय का निर्णय नहीं हो सकता, धर्मा- 
धर्म में प्रमाण आयंपरंपरा के अनुसार अपौरुषेय वेद एवं तदनुसारी आप धरमग्रन्थ 


ही हैं । जब आप किसी ग्रंथ को प्रमाण नहीं < 

MR ही नहीं मानते, तो आप धर्माधमं का निर्णय 
केसे करंगे ? ? 

द ih ! फिर्‌ बया घर्म-संस्थापना और क्या अघ्म-संस्थापता है, यह्‌ भी कसे 
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क्या धैद-शाल्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? डइ४९ 


आपका यह कहना ठीक है कि “विजय के लिए संघष समुचित उपाय है। 
तिब्बत पर चीन का अधिकार होने देना भारतीय शासनाधिकारियों की सबसे 
बड़ी भूल थी” ( पु० २६७ ) | यह भी ठीक है कि “चीन का जिस ढंग से मुकाबिला 
करना चाहिए था, वेसे नहीं हुआ ।” किन्तु “सारी पोली चीनी-जाति असभ्य हैं, 
अंग्रेज उससे सभ्य हैं” ( पु० २६९ ) यह कथन आवेश का ही परिचायक है। आप 
स्वयं कहते हैं कि “गाली देना दुबेछता हैं”, किन्तु चीनियों को 'देत्य ( पु० १६८ ), 
सीजन्यहीन, मानवोचित गुणहीन, सवंभक्षी' आदि ( पृ० २६९ ) की संज्ञा देकर 
वही दुबंछता स्वयं आप दिखा रहे हैं । शक्तिशाली होना, प्रसार करना, अपनाना, 
यह तो राजनीति में गुण है, दोष नहीं । फिर जब कि कम्युनिज्म के अनुसार संसार 
में जबतक कहीं भी पूंजीवाद रहेगा, तबतक साम्यवाद के लिए संक्रमण-काल ही 
रहेगा, अतएव संसारभर को लाल बनाना साम्यवाद का अनिवार्य साधन है; तब | 
उसके लिए उसका प्रयत्नशील होना स्वाभाविक ही है। संसार में अपने अभ्युदय के 
लिए कूटनीतिक उपायों का प्रयोग होता ही है, उन्‍्हींमें वि्वासघात भी आ जाता 
है। इसलिए राजनीति में विइवासघात करना भी उतना अपराध नहीं, जितना कि 
विश्वासघात का शिकार बनना । राजनीति स्पष्ट कहती है : 


न विशवसेदविइवस्ते विइवस्ते नातिविइचसेत्‌ । 
अर्थात्‌ अविइवस्त में विश्‍वास नहीं करना चाहिए, साथ ही विश्वस्त में भी अति- 
विश्‍वास उचित नहीं । इसमें संदेह नहीं कि चीन ओर पाकिस्तान की सांठ-गांठ से 
भारत के सामने एक भीषण खतरा उपस्थित है। साथ ही दोनों के ही पंचमांगी भारत 
के भीतर रहकर सर्वाधिक संकट उत्पन्न करने का प्रयत्न करते ही रहते हैं। यद्यपि 
चीन के आक्रमण से भारत का कुछ प्रमाद दूर हुआ, जिसके कारण ही वह सैनिक- 
संगठन एवं हास्त्रास्त्र, वायुयान आदि के निर्माण में तत्पर हुआ ओर पाकिस्तान का 
मुकाबिला कर सका । फिर भी दब्बूनीति या शांति का अग्रदूत बनने की मुगमरी- 
तिका के कारण आन्तर कण्टक-शोधन तथा बाह्य आक्रामकों के साथ यथायोग्य | 
व्यवहार नहीं कर सका । फलस्वरूप काइमीर के सोये क्षेत्र को भीषण बलिदान से 
प्राप्त करके भी उसने 'ताशकन्द-समझोते' के नाम पर गेंवा दिया | 


श्री नेहरू ने काइमीर के सम्बन्ध में प्रतिज्ञा की थी कि “काश्‍मीर की एक-एक 
इंच भूमि से हमलावरों को मार भगाकर ही दम लेगे।' चीन के आक्रमण के समय 
भी दुबारा प्रतिज्ञा की थी कि “हिमालय की भूमि से चीनी आक्रामकों को भगाकर 
ही दम लेंगे ।' किन्तु दोनों हो प्रतिज्ञाएं सवंथा अपुण रहीं। भारतीय सैनिकों की 
अदम्य उत्साहञ्चक्ति ओर अमेरिकी तथा इंगलिश शस्त्रास्त्र सहायताःप्राप्ति ओर देश 
की संघटित स्थिति के कारण तथा कुछ आन्तरिक आधिदेविक उपासनाशक्ति के 
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४५० विचार-पोयूष । आधुनिक वाद 


कारण ही चीनियों को महात्‌ घन-जन-शक्ति का क्षय करके विजय पर भी युद्धबंदी 


की घोषणा करके पीछे लोट्ने को बाध्य होना पड़ा | 


'यह सही है कि पेट्रोल की कमी चीनियों के लिए एक बड़ी समस्या थी और 
गसाम के तेलकूप शीघ्र हाथ पड़ने की उसे आशा .थी । फिर भी उसे यही प्रतीत 
हुआ. कि रूसी भूमि में फंसकर जैसे हिटलर को पराजित होना पड़ा, वेसे ही भारत 
में आगे बढ़ने से हो सकता है कि शासत्रास्त्रसम्पश्ष अजेय भारतीय सेनिक-शक्ति से 
पराजित होना पड़े |. इसलिए विजय प्राप्त करने की हालत में युद्धबंदी की घोषणा 
कर चीन पीछे हटा । इससे भारत के लिए तत्काळ का खतरा हटा ओर स्वावलम्बी 
होने का अवसर मिला | फिर भी एक लाख वर्गमील भूमि जो भारतीय भू-भाग थी, 
उस पर्‌ चीन का कब्जा बना ही रहा। आजतक नेहरू की हमलावरों को मार भगाने 
की प्रतिज्ञा आलमारी में पड़ी-पड़ी सड़ रही है। 


„ ` देश-विभाजन के पहले मर विभाजन के समय भी धमंसंघ ने ही उसका 
विरोध सत्याग्रह ओर प्रदत्त द्वारा किया । विभाजन के पवे ही मैंने कहा था कि 
“किसीकी अनुचित माँग स्वीकार करते से उसकी माँग बढ़ती हो है। पाकिस्तान बन 
जाने के बाद दोनों पाकिस्तान कौ मिलानेवाले गलियारा काइमीर, जूनागढ़, हैदरा- 
बाद की माँग होगी । अन्तमें 'मान-इस्लाम' को योजना भी स्पष्ट है। सदि कहीं न कहीं 
रुकना है, तो पहले से ही क्यों न रुका जाय? | 

 - यह तो ठीक है कि श्रेष्ठ लोगों के आचरण क्रा प्रभाव सवंसाघारण पर पड़ता 
हे.। ऊपर के छोग चरित्रहीन हों तो उसका प्रभाव निम्नश्रेणी के लोगों पर पड़ेगा ही। 
किन्तु इस श्रेष्ठता की परख केवल बाह्य वेमव से ही नहीं होती । धार्मिक, आध्यात्मिक 
प श्रेष्ठता ही वास्तविक श्रेष्ठता होती है। प्रायः घन-घान्य और अधिकारसंपञ् 
लोगों में चरिन्रहीनता होती है। धमेनियंत्रित, सदाचार से सम्पन्न शासक अधिकारी 
जनता के परमपुप्यों से ही मिलते हैं फिर'भी गीता ने शुचीनां श्रीमतां गेहे जन्म की 
ह ब कब में का दुलेभतर a है। संथा योग्य प 
छित आचरणों एवं शास्त्रानुसारी सदुपदेशों से ही सदाचार ष्ठा 
हो सकती है । श्रुति कहती है : गनुसारी सदुपदेशों से ही सदाचा 
| सातुमान्‌ प्रितुमान्‌ आच्ागरंवान्‌ पुरुषो चेद \ 
फिर जबतक वर्णाभ्रमानुसार वेदादिशास्त्रों की शिक्षा-व्यवस्था नहीं होती तबतक 
के छिए भी शास्त्रातुसारी साहित्य एवं प्रवचनादि को छोड़ सदाचार, सच्चा रित्र्यके 
निर्माण का कोई मारां भी तो नहीं है। श्रुति ने सत्य, दम, तप आदि साधनों का 
¡८ म ही उपदेश दिया, है, पर स्वाध्याय-प्रवचन का उपदेश बारंबार 
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कया बेद-दास्त्र छा श्राभांप्य सार्नना अपकर्ष ? ४५६ 
ऋतं च स्वाध्यायप्रवचने च, सत्यं च स्वाध्यायप्रवचने च्‌। 
इसीमें माता-पिता एवं गुरुजनोंके पवित्र शास्त्रानुसारी जीवनादशं का भी उपयोग 
होता है। मनु का भी यही कहना है कि जिस मार्ग से आपके पिता-पितामहादि 
चलते आये हैं, उनका अनुसरण करते हुए. उनके धमं, सदाचार के मागं पर चलना 
ही कल्याणकारी है। ऋषियों, महषियों एवं पूणं धर्मनियंत्रित शास्त्रनिष्ठ शासकों का 
आचरण एवं उपदेश असाधारण प्रभाव डालता है । साक्षात्‌ परमेश्वर परब्रह्म ही 
मत्यं-शिक्षण के उद्देश्य से मानवरूप में अवतीणं होते हैं : ' 
सरत्यवितारस्त्विह मरत्य॑शिक्षणं रक्षोवधायंव न केवलं विभो:। 
कुतोऽन्यथा स्याद्‌ रमतः स्व आत्मनः सोताकृतानि व्यसनानीइवरत्य ॥ 
| | ( भाग० ५.१९.५ ) 
इस प्रकार शिक्षित, विनीत, घर्मनियंत्रिंत एवं झास्त्रहष्टियुक्त व्यक्ति एवं 
समाज हो व्यष्टि-समष्टिके अभ्युदय में उपयोगी हो संकते हैं। शास्त्र एवं शास्त्रोक्त 
धर्म-सदाचार से शून्य कोई भी आदरा राष्ट्र को रक्ष्यभ्रंष्ट कर सकता है। इसीलिए 
भारतीय परंपरा के अनुसार पूवज गुरु, आचाय, अवतार, ईइबर तभी आदश हो 
सकते हूं, जब कि उनका सिद्धान्त, आचार समी शास्त्रसम्मत हो | भगवान्‌ बुद्ध 
योगी, तपस्वी तथा सिद्ध भी थे, फिर भी वेदा दिशास्त्रविरोघी होने के कारण हमारे 
आदशं नहीं बन सके। शास्त्रहीन होने के कारंण ही कांग्रेस के नेतृत्व ने राष्ट्र को 
लक्ष्यभ्रम करके देश-विमानन, परंपराविनाश तथा गोवधादि अनर्थो का भागी बनाया । 
इस प्रकार जब जाति-सांकयं, रक्त-सांकय के कारण वस्तुभूत हिन्दुत्व मिट गया 
तो हिन्दुराष्ट्र, हिन्दू-संकृति की रक्षा की निस्सार घोषणा का क्या अर्थं होगा ? आप 
स्वयं कहते है कि “किन्तु उन्होंने ( मुसलमानों ने) हमारी इस ( उपकार ) भावना 
का प्रतिदांन कसे किया ? निवास, अपहरण तथा सब प्रकार के बर्बर अत्याचारोंकी 
घटनाओं से भरा उनका १२०० वर्षों का इतिहास हमारे सामने है। हमारे देश में 
मुसलमानों की इतनी बड़ी संख्या उनके द्वारा सम्पूर्ण देश में किये गये घातक विनाश 
के परिणामों में से एक है । केवळ टूटे स्मारक को नहीं, बरनु टूटे समाज के टुकड़े भी 
उनके द्वारा किये गये विध्वंस के उषी प्रकार साक्षी हूँ” ( पृ० २९२ ) । फिर उनके 
सांय रोटी-बेटी एक करके आप उन्हें किस छप्रन्तर से आत्मसात्‌ कर लेंगे ? 
यह ठीक है कि हमारे सेनिकों का त्याग एवं उत्साह प्रशंसनीय है। उन पर 
हमें गर होना चाहिए । उनको यह अनुभव भी होना चाहिए कि सम्पूर्ण समाज हमारे 
पीछे है। साथ ही उनमें उत्साह भरने के छिए अपने चास्त्र एवं धर्य तथा आमाणिक 


ऐतिहादिक आदर्शपुरुषीं के प्रति श्रद्धा के बिना सम्पूर्ण राष्ट्र को अझण्डनिछा स्थिर 


नहीं रह रकती | 
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यह कहना भी निस्सार है कि संघ पूरी शक्ति के साथ जनशक्ति को जागृत एवं 
संचालित करनेमें जुटा है। वह जीवनदायी आदश, सद्गुण एवं चारित्रिक संस्कार 
देते हुए बढ़ रहा है” ( पृ० २९५ ) | कारण, शास्त्र एवं शास्त्रोक्त धर्म से विमुख होने 
के कारण संघ के चरित्र एवं संस्कार सब मनःकल्पित होने से निरथंक एवं हानिकर 
हैं| अपने संघटनों की श्रेष्ठता सभी वर्णन करते हैं, पर किसी राष्ट्रव्यापी कार्य को, 
जिसमें अनेक शक्तियों का प्रयत्न है, एक संघटन तक सीमित कर रखने का प्रपास 
टिट्टिभ दुरभिमानमात्र है। स्पष्ट है, चीनी-युद्ध में दास्त्रास्त्रों की कमी नेताओं 
के अनुत्साह के कारण हुए । राष्ट्र-पराभव से राष्ट्र का प्रत्येक नागरिक उत्तेजित 
तथा सजग हो गया तथा राष्ट्र के कर्णधारों की निद्रा भंग हुई ओर अतीत से शिक्षा- 
ग्रहण कर वे कमी-धूति के काम में संलग्न हो गये। पाकिस्तानी युद्ध में भी भारतीय 
सफलता का वही बीज था। प्रायः भारतीय सेनिक दल-विशेष से संबंधित नहीं हैं । 
सोमग्य से अब भी उनमें ईश्‍वर एवं धर्म के प्रति आस्था है। अपने पुर्वंजों की परंपरा 
का गौरव उन्हें उत्साहित करता है। तभी तो उन दिनों सरकारी प्रसारणों में भी राम, 


कृष्ण, भीम, अर्जुन, भोष्म, द्रोण, महाराजा शिवा, प्रताप आदि के पराक्रमों एवं 


दानवीर कर्ण के दान-शोयं का महत्त्व गाया जाता था। उसी जागरूक उत्साह 
का यह जाज्वल्यमान उदाहरण था कि भारतीय वीरों ने विरोधियों के अभेद्य माने 


जानेवाले पेटन-टेंकों का बड़े से बड़ा कब्रिस्तान बनाकर पादचात्त्योंकी भी आइचयं 
में डुबो दिया! . 


आप कहते हैं कि “हम अपनी महान सेना के समीप हैं तथा प्रतिष्ठित 
हुतात्माओं को सादर श्रद्धांजलि अपित करते हैं, जिनके शोर्य एवं बलिदान द्वारा यह 
म्रहान्‌ दिबस राष्ट्र को प्राप्त हुमआ।'"''"` उनके अपने जीवन का बलिदान--श्रेष्ट 
बात्माहुति आदि श्रेष्ठ बलिदानों र की भावना राष्ट्र के लिए प्रेरणादायी होगी” 
a i | क पृष्ठों में ठोक इसके विपरीत लिखा है कि “बलिदानी 
महान्‌, पर आदश नहीं (पृ० २५९ ), बलिदान दुर्बलता का परिणाम है ओर भार- 
तीय संस्कृति में बलिदानको सर्वोच्च आदण नहीं माना है ।““अन्ततः वे असफल 
इए का हा न गंभीर त्रुटि थी” ( पु० २६०) । “राजपूतों 
स भारतीय शौयं को गाथाओं का ए भी 

दुखद बष्याय है” (पृ० २६२) । त 


यह तो ठीक है कि “दुष्ट मनोवृत्तिका विनाश बिना किये पाकि 
शत स्तान या किसी 
राष्ट्र का युठसाधन, शस्त्रास्त्र, बमवर्षक राडार आदि के नष्ट करनेमात्र से काम 


7 52 के नाझ के (ए यह आवष्यक नहीं कि दुष्ट मनोवृत्तिवाले मनुष्यों का हो विनाश 
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कर दिया जाय | यह भी ठीक है कि राम को रावण के संहार का ही प्रयत्न करना 
पड़ा था, कृष्ण को भी कंस को मिटाना ही पड़ा था” ( पु० ३०२-३ )। फिर भी 
इन उदाहरणोंसे भी उक्त तथ्यपूर्ण आदर्श का बाध नहीं होता । उत्तम आदश तो 
यही है कि अहिसा एवं सत्य आदि पवित्र धर्मनिष्ठा के प्रभाव से सदुपदेश द्वारा दुष्ट- 
मनोवृत्ति का विनाश करके सदुवृत्ति का निर्माण किया जाथ। दुर्जनः सज्जनो 
भूयात्‌ आदि सदुक्तियों का यही अभिप्राय है। तथापि यह मागं सवसाधारण का 
नहीं है, प्रत्युत महान्‌ सिद्धपुरुषों का मागं है। दण्डविधान का मागं ही सवंसाधा- 
के लिए राजमार्ग है। दण्डः सुप्तेषु जागति ( महाभा० राज० ७.१८) के अनुसार 

सुविहित दण्ड ही सन्मागं का प्रतिष्ठापक होता है | इसीलिए विष्णु, शिव, राम, 

कुष्ण, भगवती आदि ने छोकशिक्षार्थ इसी मार्ग का अवलम्बन किया । सुतरां सामान्य 

लोगों के लिए इस मार्ग का अवलम्बन असंगत नहीं है। संसार में विचित्र प्रकृति के 

प्राणी होते हैँ । कई लोग दण्ड द्वारा ही शांति के मार्ग पर आ सकते हैं; साम, दान, 

आदि द्वारा नहीं । उसे वे कमजोरी समझते हैं। अतः ऐसे स्थलों में झखमार कर युद्ध 

का माग ही अपनाना पड़ता है। 


इसी तथ्य को समझकर परम शांतिप्रिय होते हुए भी लालबहादुर शास्त्री 
` शक्ति के द्वारा ही पाकिस्तानी आक्रमण का सामना करने के लिए संनद्ध हुए ओर 
सेनिक, असेनिक संपुण राष्ट्र ने दिळछ खोलकर उनके इस निर्णयका स्वागत किया 
था। परन्तु दुःख के साथ यह भी कहना पड़ता है कि शास्त्रोजी युद्ध में तो नहीं, 
परन्तु समझोतेकी कुर्सीपर बेठकर जीती बाजी हार गये | वीरों के महान्‌ त्याग, 
बंलिदानों द्वारा अपने हो देश काइमीर के जिन महत्त्वपूर्ण स्थानों को प्राप्त किया 
था, 'ताशकन्द-पमझोते' द्वारा भारत को उनसे भी हाथ घोना पड़ | इस तरह हम 
जिव काइभीर को भारत का अविमाज्य अंग मानते तथा घोषित मी करते हैं, उसे 
जीतकर भी समझोते के नाम पर उन्हें फिर हमलावरों के हाथों में सौंप देना पड़ा। 
इस तरह १८ महीने में शास्त्रीजी ने जो कीति कमायी थी, १८ सेकेण्ड में उसे गंवा 
दिया गया। ' | 


वस्तुतः भारत के पूणं अखण्ड एवं शक्तिशाली हुए बिना शांति-सामंजस्य सम्भव 
नहीं | इसमें अनेक कठिनाइयां होने पर भी उनका सामना करना अनिवायं है। 
शांति या क्रांति जिस मागं से भी हो, अखण्डता एवं शक्तिशालिता अनिवाय है। 
आजकल अधिकांश राष्ट्रों की यह नीति रही है कि वे कई देशों की शक्ति छिन्नःभिन्न ` 
करने को हृष्टि से विभाजन कर देते हैं। जमंनी, कोरिया, भारत, वियतनाम में यही 
'दुर्नीति चलायी गयी। जो देश कळतक हमारे थे, वे ही आज इन कूटनीतिशों के 
करते हमारे लिए बिरांने हो गये। शक्तिशाली एवं संघटित भारत दुर्भावनापूण 
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पाकिस्तान एवं चीन दोनों का मुकाबला करने में कभी असमर्थ न होगा । फिर, परि- 
स्थिति के अनुसार अन्य राष्ट्रों की नीतियों में भो परिवतंन हुए ओर हो सकते हैं । 
जनतंत्रवादी, स्वतंत्र पचास करोड़ आबादीवाला भारत डाळ होकर अमेरिकी गुट के 
लिए शिरश्शूल हो, यह अमेरिका कभी नहीं चाहेगा । इसी तरह भारत को आत्म- 
सात्‌ कर चीन रूस से उत्कृष्ट शक्तिशाला हो जाय, यह रूस भो नहीं चाहेगा । 


नीतिज्ञों का मत है कि शांति का सबसे उत्तम मागं है शक्तिशाली होना'। 
यद्यपि खाद्य-सामग्री के उत्पादन तथा शस्त्रास्त्रों के निर्माण में देश जुटा हुआ है। 
आत्मनिर्भरता का सिद्धांत स्वीकृत हो नहीं, आचरित तथा भ्रचा रिति भी हो रहा है। 
फिर भी परमाण्वस्त्रों के निर्माण के सम्बन्ध में शांति-स्थापना की दृष्टि से हमारा देंश 
विमुख ही है। हम यह अनेकबार कह चुके हैं कि निबंलता नहीं, किन्तुं शक्तिशालिता 
ही शांति का मूळ है । यदि अमेरिका ओर रूस दोनों परमाणुशक्ति के आविष्कार में 
में एक दूसरे से बढ़-चढ़कर न होते या एक को दूसरे की अधिक शक्ति को कल्पना 
न होती तो शायद अबतक युद्ध छिड़ गया होता । शक्तिशाली होने पर भी धर्य से 
काम लेना, उसका प्रयोग न करना सबसे बड़ी महत्ता है। अर्जुन के पास पाशुपत- 
अस्त्र रहने पर भी उसने उसके प्रयोग को बात तक नहीं सोची, यही उसकी 


'महत्ता थी । 


वस्तुतः किसी निमित्तःविशेष से आनेवाळा गुंण कमी स्थायी नहीं रहता । 
तिमित्त के समाप्त हो जाने पर वह भो समाप्त हो जाता है। शस्त्रास्त्र के अभाव से 
होनेवाली सहिष्णुता, क्षमा आदि से न तो स्थिरता होती है ओर न उनका महत्त्व 
हो होता है। इसी प्रकार शन्रुओं द्वारा घिर जाने पर राष्ट्रिय-एकता एवं प्रतिरोध की 
अदम्य दाक्ति का भाव उदित हो जाता है तो वह. भी स्थायी नहीं रहता । मले ही वह 
तत्काळ आवश्यक एवं लाभदायक हो । गुणों की स्थिरता एवं महत्ता तो तभी होती 
है, जब उत्तका आविर्भाव मानवता, गुरुजनों के शास्त्रीय आचरण एवं शिक्षण से 


होता है। स्थिर, प्रामाणिक, शास्त्रोय-आघार-विहीन परंपराएं भी अन्व-परंपराओं ` 


से अधिक महत्त्व नहीं रखती । 


अतएव “सभी वाद अपने उदात्त रूप में” ( प० ३२१) आदि कथन भी निस्सार 


ही हैं: क्योंकि हिन्दू-परंपरा में तो सभी भली-बुरी बातें हुई हें। राम भी हुएं और . 


रावण भी, कृष्ण भी हुए ओर कंत भी तथा कोरव, पाण्डव 

दिवित अयासं ट , पाण्डव सभी तो हुए हैं, किन्छु 
Rr घमशास्त्रों ने जिनका विधान किया, जिनकी ग्राह्यता बताया: उन्हींका 
गोरव मान्य होता है। अतएव कहना यह .चाहिए कि हिन्दू वेदिक-परंपराओं या 


रामायण, महाभारत के रामराज्य: एवं घमं राऽ्य-संबंधी परंपराओं में आधुनिक संभी 
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वादों के सब गुण आ जाते हैं, पर उनके दोष नहीं आ पाते। जसे लोकतंत्र का 
सिद्धांत है कि रास्त्रानुसारी जनमत का अनादर न हो। रामायण की राजनीतिक 
परंपरा से स्पष्ट परिलक्षित होता है कि राम जसे परम।प्रय, गुणवान्‌, लोकप्रिय पुत्र 
को भी योवराज्य-पद देने के लिए महाराज दशरथ ने जनप्रतिनिधियों एवं जनता 
को राय जाननी आवश्यक समझी ओर उनसे स्पष्ट अपनी सम्मति देने को कहा | 
श्रीराम ने भी सीता के विरुद्ध जनमत ( भले ही वह अल्पमत ही रहा हो) की उपेक्षा 
नहीं की, किन्तु उसका आदर करते हुए प्राणप्रिया सती-साध्वी सीता को वंनवास 
देना उचित समझा । शस्त्रास्त्र या कारावासादि दण्डविधान द्वारा जनता का मुह 
बंद करना उन्होंने सवंथा अनुचित ही समझा । ,हिन्दू-समाज में धर्मनिरपेक्षता या 
ब्रह्मतिरपेक्षता कभी भी मान्य नहीं थो। सदव घमंसापेक्ष पक्षपातविहीनता ही 
आदरणीय रही । नीतिशास्त्रों के अनुसार राजा को अधमं एवं अन्याय के मागं पर 
चलेनेवाला अपना पुत्र भी दण्डनीय रहा ओर धर्मनिष्ठ शत्रु भी अनुग्राह्य रहा है। 
जिस देश में जो भी धम प्रामाणिक एवं परंपराप्राप्त है, नीतिशास्त्र उक्षीकी रक्षा 
करने कां आदेश देते हें। समाजवाद का लक्ष्य आथिक असमानता का निराकरण 
करना नहीं, किन्तु शिक्षा प्राप्त करने, रोजगार चुनने ओर अपने परिश्रम का पूरा 
फल प्राप्त करने का समान अवसर प्राप्त करना ही उसका लक्ष्य है। यह सब भारतीय 
परंपरा के विपरीत है, यहाँ तो शास्त्रीय एवं लोकिक योग्यता के अनुसार ही दिक्षा, 
रोजगार आदि का विधान होता है। 


आपने लिखा है कि “मनु ने घोषित किया है कि भोजन के अतिरिक्त घन- 
संग्रह करनेवाला चोर के समान दण्डनीय हैं” (पृ० ३२१ ) । किन्तु यह भी ठीक नहीं; 
क्योंकि मनु की ऐसी कोई घोषणा है ही नहीं। हाँ, श्रीमद्भागवत में व्यास की 
किसी ऐसी ही घोषणा से आपको यह भ्रम हुआ है। व्यासको वह घोषणा है: 


यावद्‌ श्रियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिकं योऽभिमन्येत स॒ स्तेनो दण्डमहंति॥ 


( भाग० ७.१४.८) | 


अर्थात्‌ जितने से उदर-पोषण हो, उतने में ही प्राणियों का वास्तविक स्वत्व होता है, 
अधिक में जो अभिमान करता है, वह चोर ओर दण्डाहं भी है । यहाँ संग्रह का नहीं, 
किन्तु अभिमान का निषेध है, क्योंकि संग्रह के बिना तो ज्योतिष्टोम आदि यज्ञों का 
विधान ही नहीं हो सकता । मनु ने स्पष्ट, ही लिखा है कि जिसके घर में तोन वष के 
लिए या उससे भी अधिक भृत्य-पोषण के छिए पर्याप्त वित्त हो, उसे ज्योतिष्टोम करके 


'सोमपान करना चाहिए : 
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गस्य त्रैवाधिकं ` भक्तं पर्याप्त भुत्यवृत्तये । 
अधिक वाऽपि विद्येत स सोसं पातुमहंति 0 


( सनु० ११.७ ) 


आशिक असन्तुलन दूर करने के जितने उत्तम मार्ग भारतीय शास्त्रों में है, 
उतने और कहीं नहीं । “माक्संवाद और रामराज्य” नामक ग्रंथ में यह विस्तार से 
देखा जा सकता है। 


आगे के पृष्ठों में आप लिखते है कि हमारे नेता क्रांतिकारियों एवं तिलक 
आदि के जन-आन्दोलनकारियोंकी गतिविधियों में भी शामिल रहे, फिर भी उन्हें 
इनसे सन्तोष नहीं हुआ, तब उन्होंने संघ की स्थापना ओर उसके कार्यक्रम को 
निश्चित किया।” ( पू० ३२६) | यह रोई नयी बात नहीं । यह आम बात है कि कोई 
भी नवीन मतवादी ऐसा ही कहता है। एक नास्तिक भी कहता है कि मेंने देश- 
बिदेश के प्रचलित सभी मतों तथा वादों का अध्ययन और उनको सा धनाओं का 
अभ्यास किया, किन्तु मुझे संतोष न हुआ, तब मैंने नया मत निकाला है। 


` आप कहते हैं कि “संघ एक ग्रंथ ओर एक व्यक्तिविशेष का पूजक नहीं । आपने 
लिखा है कि “एक धामिक नेता ने मुझसे पूछा वह कोनःसी पुस्तक है, जिसका आप 
अनुसरण करते हैं?” मैंने उत्तर दिया कि अपने आपको एक पुस्तक के शब्दों तक 
सीमिति रखेंगे तो किसी भी मुसरिम ओर ईसाई से अच्छे नहीं होंगे।” ( पु० ३२३९ )। 
यहाँ भी बात स्पष्ठ नहीं हुई । क्या इसका यह अर्थे है कि आप एक पुस्तक तक ही अपने 
को सीमित नहीं रखते, किन्तु हिन्दुओं के सभी वेदादि प्रामाणिक घमंग्रंय तथा 
प्रमाणो को मानते हैं, उत सबका अनुसरण करते हें अथवा 'किसी भी पुस्तक का अचु" 
सरण नहीं करते ?' प्रथम पक्ष तो आपको अभीष्ट प्रतीत नहीं होता, क्योंकि अपने 
स्पष्टीकरण में आप कहते हैं कि इस उत्कृष्ट सांस्कृतिक परंपरा के अनुरूप संघ न तो 
किसी व्याक्त-विशेष का और न ग्रन्थ“वरेष का ही, अपितु भगवाध्वज को ही परम 
सम्मान अधिक्रार-स्थान पर अपने सामने रखा है। यह आप नहीं कहते कि एक ही 


' पुस्तक क्यों, संघ सभी प्रामाणिक वैदिक ग्रंथों एवं प्रमाणों का स्वीकार करता है, 


अतः द्वितीय अथं हो आपको अभीष्ट है, जिसके 
नास्तिकपक्षीय सिद्ध होता है। है, जिसके अनुसार आप ओर आपका संघ विशुद्ध 


आप लिखते है कि “हमारी संस्कृति का क्‍ 

Sed कृति का दूसरा विशिष्ट पहलू यह है कि हमने 

क के ग्रंथ को अपने और अपनी संस्कृति का एकमेव सर्वोच्च नहीं माना । हमारे 
मी घमंग्रन्य Er के एकमेव लक्ष्य के विभिन्न पहलुओं एवं मार्गों का स्पष्टी- 

करण दै। संघ ने किसी एक पुस्तक को अधिकृत रूप से न स्वीकृत किया है ओर न 
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नकार ही किया है” | ( पु० ३३२ ), यह कथन प्रमाणविरुद् ही है । किसी एक ग्रंथ 
में सब बातों का पूणंरूप से आ जाना तो आस्तिकों को भी मान्य नहीं | हाँ, घमं 
का प्रवोध वेदादिशास्त्रों से हो होता है, यह आस्तिकों की मान्यता अवस्य है। जो 
वेदादि-शास्त्रों को छोड़ मनमानी तौर पर घर्माधर्म या कार्याय का निर्णय करता 
है वही नास्तिक है, यह अवश्य मनु एवं गीता को मान्य है: 

यः शास्त्रविधिमुत्सुज्य वतते कामकारत: | 

न स सिद्धिसवाप्नोति न सुखं न परां गतिम्‌॥ ( गोता १६.२३) 

नास्तिको वेदनिन्दकः । ( मनु० २.११ ) 
अतः यह मान्यता सांस्कृतिक परंपरा है' यह कहना सवंथा निराधार है । 


इसी प्रकार यह कथन भी प्रमाणशून्य एवं निराधार है कि “हमारी संस्कृति 
का सदेव आदेश रहा है किसी व्यक्ति को हम उतनी है मात्रा में महान्‌ और : 
श्रद्धेय समझें, जितनी मात्रा में वह आदर्श को अपने जीवनः में प्रकट करता है |” 
संपूणं विशव में केवल हमारा ही धमं ऐसा धर्म है जो किसी व्यक्तिविशेष को ऐति- 
हासिकता अथवा व्यक्ति-प्रामाण्य पर आधारित नहीं है।” इसीसे स्पष्ट हो जाता है 
कि आपकी संस्कृति केवल आपके दिमाग का फितूरमात्र है, किसी प्रमाण पर आधृत 
नहीं । आस्तिक ऐसी वयक्तिक मान्यताओं को सर्वथा निःस्सोर मानते हैं; क्योंकि 
व्यक्तियों में भ्रम, प्रमाद, विप्रलिप्सा, करणापाटव आदि दूषण अनिवाय हैं । इसीलिए 
वेदिक संस्कृति ही भारतीय संस्कृति या हिन्दू-सस्क्ृतिक के रूप में आस्तिकों को मान्य 
है । शास्त्रों के अनुसार जीवरूप माता-पिता, गुरु आदि तथा महषि, देव, पितर आदि 
व्यक्तियों की पुजा निरपवादरूप से मान्य है तथा उपासकों के लिए उपास्य सर्वोच्च 
सत्तारूप में मान्य होता है। इसी प्रकार निराकार, निगुण परमेश्वर एवं सगुण, 
साकार परमेइवर विष्णु, शिव, राम, कृष्ण सभी सर्वोच्च सत्तारूप से ही पुज्य हें । 


रहा यह कि रामोपासक के लिए राम भले सर्वोच्च सत्ता के रूप में पुज्य हों, तद्भिन्न 


लोगों के लिए राम को सर्वोच्च सत्तारूप से पुज्य नहीं कहा जा सकता । कया आपका 
भगवाध्वज सवंमान्य हो सकता है सामान्यतया सभीकी न दृष्टि भगवा कपड़ा एवं 
ध्वज पर पड़ती है। आदं के रूप में भी वह सवमान्य नहीं । अधिक से अधिक वह | 
आपको तथा आपकी पार्टी को ही सर्वोच्च रूप में मान्य हो सकता है। किन्तु राम, 
कृष्ण, विष्णु आदि तो हिन्दृशास्त्र की दृष्टि से अखण्ड चेतन परमेश्वर परब्रह्म रूप से 
सवेथा सर्वोच्चरूप से मान्य हैं ही। उचको सर्वोच्चता न मानकर जड़ काष्ठ, वस्त्र- 
विशेष की सर्वोच्चता मानना जड़वादिता की ही अभिव्यंजना है । 

आगे ( पु० ३३८ तक ) आपने रूसियों के जनशुद्धिकरण एवं मस्तिषक-माजेन 
का उदाहरण देकर अहिन्दू-धारणाओं से बचाव का उपदेश दिया और विचारः 
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स्वातंत्र्य का समर्थन किया है। परन्तु क्या संघ में इसका आदर होता है? उसे दूसरों की 


सभाओं में बाधा डालकर सभाभंग करते हुए भी हम लोगों ने देखा [र । हमने रामराज्य 
प्रत्याशी के चुनाव के समय उसके निम्नतम एवं घृणित प्रचारों को देख लिया है। 
लोग यही कहते हैं कि जब बिना सत्ता के यह हालूत है तो सत्ता आने पर तो ये कम्यु- 
निज्म के जनशुद्धिकरण, भस्तिष्क-मार्जन को मात कर देंगे। आप देशी राजनीतिक 
दलों के दुर्गणों का बड़े समारोह से वर्णन करते हें, किन्तु अपने दल के शत प्रतिशत 
भोछेपन, क्षुद्रता, संकीणंता से दृष्टि ही हटा लेते हैं। शास्त्र एवं शास्त्रीय धमं की 
पूणंरूप से उपेक्षा कर कबड्डी खेलनेमात्र से राष्ट्रिय जीवन केसे बन जायगा, यह 
ही आप ही सोच सकते हैं। बुरे संस्कारों को नष्टकर उत्तम, दिव्य संस्कारों का 
छाना अत्यन्त आवद्यक है जो अशास्त्रीय, अधार्मिक पद्धति से नहीं आ सकता । 
प्रातः-सायं सन्ध्या, अग्निहोत्र, स्वाध्याय का समय है। उस समय के विहित कर्मों का 
. परित्याग कर कबड्डी खेलना, छाठी चलाना भा दि अनिषिद्ध एवं अंशतः लाभदायक 
होने पर भी पतन का ही मूर है। शास्त्र कहते हैं कि जिस काल में जो कायं विहित 
है उसे न करना तथा तद्भिन्न कायं एवं निन्दित कायं करना इन्द्रियार्थो में प्रसक्त 
होना, अतएव पतन का कारण हू । 


अकुर्वन्‌ विहितं कर्म निस्दितं च समाचरन्‌ । 
प्रसक्तशचेन्द्रयार्थेषु प्रायदिचत्तीपते नरः॥ 
( सनु० ११.४४ ) 


अनुशासित ढंग से खड़े होना, शस्त्रास्त्र की शिक्षा प्राप्त करना, राष्ट्ररक्षा की 
भावना जागरूक क संसार के सभी सेनिक संघटनों में होता है। इससे अधिक 
संघ की कबड्डी में ओर क्या रहता है ? फिर उसको व्याख्या कितने ढंग से ही क्‍यों 
न्‌ कर ली जाय । श्री सदाशिव एवं मल्हारराव जेसा मतभेद स्वतन्त्र मस्तिष्कों में 
सदेव रहा है ओर रहेगा । महाकवि माघ के अनुसार कृष्ण, सात्यकि, उद्धव एवं 
बलराम में भी बिचार-मेद रहा। यदि संघ में ऐसे विचारों का कोई अस्तित्व मान्य 
'तहीं, तो पूर्वोक्त विचार-स्वातन्त्र्य का गुणगान निरथंक ही है। लोकतंत्र के अनुसार 
- मतभेद होने पर भी बहुमत के अनुपार चना अनिवायं होता है। इसका यह अथं 
नहीं कि युद्ध के समय सभी सेनिक युद्ध छोड़ मतमेद के शास्त्रार्थे में ळग जायें । 
A ण आदि जसे अनुशासित वीर एवं दार्शनिक साथ-साथ हो सकते हैं; 
होते ही हा हो ही सकते हैं । तभी तो आज भी विभिन्न देशों में तेनिक शासक 


'कहा जाता है कि 


प्रदका लोम भी रहता है 'सेनि अनुशासन में दण्ड के भय का भाव तथा घन भौर 


। परन्तु संब में एकत्र को भावना, साहचर्य और कक्ष्य के 
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लिए समर्पण की भावना ही आत्मसंयम एवं स्वतः स्वीकृत अनुशासन के लिए सदस्यों 
के व्यवहार को ढारूती है।' किन्तु यह कहना ठीक नहीं, क्योंकि भारतीय संस्कृति में 
गीता के अनुसार तो युद्धादि सभी कमं कतंव्य-पालन की बुद्धि से ही किये जाते हैं। 
शिक्षा ही नहीं, प्रत्युत युद्ध के लिए भी सुख-दुःख, लामाळाभ, जय-पराजय में भी 
र से युक्त होकर ही कमं करना कहा गया है, अन्यथा पापप्रा्ि कही 
गयी है: 

सुखदुःखे समे फृत्वा लामालाभो जयाजयों। - 

ततो युद्धा युज्यस्व नवं पापमवाप्स्यस्त॥ 

( पीता २.३८ ) 


वेसे तो अत्यंत अकाम की कोई क्रिया हो नहीं होती । संसार की सभी चेष्टाएं 
काम का ही परिणाम है। इसीलिए 'जानाति, इच्छति अथ चेष्टते' यानी ज्ञान ओर 
इच्छा के पश्चात्‌ ही कोई कमं होता है। कबड्डी, व्यायामादि खेल खेळनेवाले सभी 
लोग स्वेच्छा से ही अनुशासन स्वीकृत करते हें। सदेव खेछों में भय ओर काम की 
कल्पना भी नहीं होती । दाशंनिक व्याख्या चाहे जो भी कर ली जाय, व्यावहारिक 
स्थिति तो कांग्रेसियों के अहिसा, सत्य के संकल्प से भी गयी-बीतो हालत संघ के 
स्वेच्छास्वीकृत समपंण की है। संब में माता, पिता, गुरुओं एवं शास्त्रों की आज्ञा का 
उल्लंघन न करने के लिए भले ही उच्चतर राष्ट्रिय आह्वान का चाम ले लिया जाय, 
गोरक्षा जेसे सात्विक कार्य के लिए सत्याग्रह तक में संघ की प्रवृत्ति छऊछदूम से 
रिक्त नहीं होती। 

संघ के लोग घमंग्रंथों को मानने से इसीलिए भागते हैं कि शास्त्रानुसार तो 
खान-पान, विवाह आदि में जातिमेद का ध्यान आवश्यक होता है। प्रत्येक वणं के 
संकल्प में जाति एवं गोत्र का उल्लेख होता है। स्पष्ट है कि संघ का ल संघ को 
संस्कृति संथा घामिक तथा शास्त्रीय परंपरा से बहिष्कृत है। हाँ, शास्त्रज्ञो के अनु- 
सार वह जातिभेद घृणामूलक न होकर धमं एवं शास्त्रमूछक ही होता है। रन्तिदेव 
जाति का आदर करते हुए भी एक अन्त्यज को भोजन देने से पीछे नहीं हटते, फिर 
भले ही उससे उनको प्राणान्त-बाधा भी सहनी पड़ी | 


आपने 'अनुपम कार्यशेली' ( पु० ३६० ) शीर्षक से यह बताया कि वर्धा में संघ 
का महान्‌ महत्त्व देखकर गांधोजी ने दिविर-अवलोकन की इच्छा प्रकट को | उन्हें 
अन्दर लाया गया । जब उन्होंने संघ में हरिजन कितने हैं, यह जात्तने की इच्छा 
व्यक्त की, तो संघसंचालक ने कहा कि मेरी दृष्टि में सब हिन्दू ही हैं।' जब गांधीजी 
ने विशेष प्रयत्न से पूछा तो उनसे कहा गया कि 'यहाँ हरिजचसमेत अनेक जातियों 
के लोग रहते हैं, पर वे एक दूसरे की जाति के सम्बन्ध में बिमा किसी प्रकार का 








४६० दिचार-पौयूष : आधुनिक वांदे 


बिचार किये संघ-शिविर के सभी कार्यक्रमों में खाने-पीने से लेकर खेलने-कूदने तक 
आनन्द और समरसतापूर्वंक साथ-साथ भाग लेते हैं” - पृ० ३६१ ) । इससे वर्णाश्नमी 
सहज ही समझ लेते हैं कि संघ वर्णाश्रम-धर्मविरोधियों का ही एक जमघट है। वर्णा- 
श्रम के लिए गांधीजी और कांग्रेस से भी उतना खतरा नहीं जितना कि संघ से है। 
गांधीजी कहते थे : 'हम रोटी-बेटी एक नहीं चाहते ( यद्यपि वे चाहते वेसा ही थे ), 
तथापि संघ में भले ही पार्टीमेद का ज्ञान रह सकता है, परन्तु एकता के नाम पर 
संधी जाति को अत्यंत्त भुला देने का यत्न करते हैं। इसीलिए संध में ब्राह्मण, हरिजन 
सब अपने-अपने घर से रोटी छाकर मिला देते हैं ओर फिर आपस में सब परोसते हैं, 
सब जाते हैं। इसी संस्कार के प्रभाव से दीनदयाल उपाध्याय, अटलबिहारी वाजपेयी 
जेसे सुंघनिष्ठ लोगों ने मुसलमानों के साथ भी रोटी-बेटी एक कर उन्हें भी आत्मसात्‌ 
करने का स्त्रप्त देखा है । इस सन्दर्भ में जनसंघ के 'काछीकट-अधिवेशन' के अवसर 
पर प्रकाशित 'जनदीपःस्मारिका' में श्री अटळविहारी वाजपेयी का एक लेख द्रव्य है। 


जनसंघ के भूतपूव अध्यक्ष दीनदयाल उपाध्याय ने भी कानपुर में कहा था 
कि 'हिन्दू-मुस्लिम संस्कृति में कोई अन्तर नहीं है। जिस प्रकार आयंसमाजी, सना- 
` तनधर्मी, कबी (पंथी, जेन आदि हिन्दू हैं वैसे ही मुसलमान मुहम्मदपंथी हिन्दू हैं ।' 
श्री अटलबिहारी वाजपेयी भी जनसंघ के प्रमुख नेता हैं। वे रोटी-बेटो की एकता 
ओर जाति-पांति आदि सभी भेद की दीवारों पर वज्ञपात करना चाहते हैं । शायद 
वे हिन्दूःमुसलूमाचों के गोरक्षकत्व, गोघातकत्व के भेद पर भी वस्त्रपात कर द्‌ । 
फिर तो एक विशाल नये समाज का जन्म हो जायगा जिससे न केवल संघ का उद्देश्य 
पूरा होगा, गांघो-नेहरू ने जिस हिन्दू-सुस्लिम रोटी-बेटी की एकता कराकर नये 
समाज को चींव डाळी थी, उसकी भी पूर्ति हो जायगी ! 


जहातक सफलता का प्ररन है, ' गुरुजी को छोड़ दो” यह आंदोलन सफल 
नह रहा । सरकारी आग्रह के अनुसार संघ को लोकतंत्रात्मक प्रणाली का विधान 
अंगीकार करना पड़ा | गोरक्षा के आंदोलन में तो संघी केवळ अवसर से लाभ उठाने 
को ही वांत करते हैं अवसरवादिता उनकी विशेषता है। सात नवम्बर के प्रदशांत में 
जबतक खतरा नहीं था, तन्रतक संघो कहते थे कि 'वह आंदोलन संघ का ही है।' 
जब खतरा दिखायी पड़ा तो स्पष्ट कह दिया कि 'उसका संघ से कोई संबंध नहीं ।' 
गोरकषा-महामियान समिति के प्रतिज्ञापत्र पर आपने हस्ताक्षर किया कि “ईश्वर की 
शपथ कर प्रतिज्ञा करता हुँ कि राजनीतिक लाभ उठाने का प्रयास न करता हुआ 
मसा, बाचा, कमणा अपनी पूरी शक्ति से गोहत्याबन्धी-आंदोळन में भाग छूँगा । 


गोहत्याबंदी.के छिए कुछ उठा न रखू'गा ।' परं न 
आंदोलन में बिइवास नहीं है।' के हा र 23033 00 विपाक भ 
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आपने लिखा है कि “स्तुति से प्रसन्न होकर हमारे नेता राष्ट्रहित के लिए बलि- 
दान कर सकते हैं” (पृ० ३६९ ) । परन्तु अपनी प्रशंसा तो संघ को भी इष्ट है ही । 
हाँ, अपनी निन्दा पर संघ सभी शिष्टताओं को तिलांजलि दे ही देता है। “संघ अपने 
मूल्य से गणवेश आदि खरीदता है, गुरुदक्षिणा भी अपने पास से ही देता है। संघ 
में चन्दा--चन्दे के लिए संघ में स्थान नहीं” ( पु० ३५२ )--पह सब प्रचारमांत्र 
है। संघ में जितना चन्दा मांगा जाता है, उतना कहीं भी नहीं । 


खण्डो बल्छाळ के बलिदानों की प्रशंसा करते हुए आप कहते हैं कि “अन्त में 
वह अपने जीवन को स्वराज्य के लिए अंतिम भेट के रूप में चढ़ा देता है। केसा 
उदात्त, श्रेष्ठ और अनोखा आत्मत्याग और आर म-बलिदान है” (पृ० ३७५ ) | यहाँ 
` आप इस पूर्वोक्त समालोचना को भूल जाते हैं कि बलिदानी में कोई न कोई गंभीर 
त्रुटियां होती हैं, तभी वह सफल नहीं होता । अवश्य ही राष्ट्रभक्ति का महत्त्व अधिक 
है, पर उसमें भी शास्त्रीय दृष्टिकोण आवश्यक है। राष्ट्र भगवान्‌ के महाविराट्‌ स्वरूप 
का हो एक अंश है। तभी उसकी उपासना “उपासना शब्द से कहने लायक हो 
सकती है। अन्यथा संसार में सभीका किसी न किसी वस्तु में प्रेम होता ही है। वह 
उसके लिए बड़े से बड़ा त्याग बलिदान करता ही है, तो वह गुणविशेषमात्र हो होता 
है, भक्ति नहीं । 


खुशामद की समालोचना करते हुए आपने यह भी कहा है कि "भगवान्‌ 
हकर विष पीकर भी अप्रभावित रहे, पर वे ही शंकर भस्मासुर की स्तुति के शिकार 
बने और स्वयं के लिए आपत्ति बुला लाये” ( पृ० ३६८ ) । इसमें संदेह नहीं कि 
खुशामद-पसन्द आदमी दूसरों की कूटनीति के शिकार बन जाते हैं। परंतु अच्छा होता 
कि जीवों तक ही आप इसे सीमित रखते । अल्पञ्ञ जीव प्रशंसा सुनते हुए अपनी 
वस्तुस्थिति को भूल जाता है। परन्तु ईश्वर सवंदा सर्वज्ञ ही रहता है। वह वस्तुस्थिति 
को नहीं भूलता । भगवान्‌ शंकर स्तुति से नहीं, प्रत्युत ( वुकासुर ) भस्मासुर को 
उग्र तपस्या से सन्तुष्ट हुए थे ( स्तुतिमात्र से नहीं )। थोड़ी देर के लिए वेसा 
मान लें तो भी ईश्वर की स्तुति तो वस्तुस्थिति से कम होती है। क्योंकि वस्तुतः 
किसीके आरोपित गुणों ( अविद्यमान गुणों ) का वर्णन ही स्तुति या प्रशंसा बतलाती 
हे । परन्तु ईश्वर में तो अपरिमित, अनंत गुण विद्यमान हें। उनका वर्णन करते- 
करते ब्रह्मादि भो पार नहीं पा सके, फिर उनमें विद्यमान गुणों से अधिक आरो- 
पित गुणों का तो कोई वर्णन कर ही नहीं सकता । विद्यमान अनन्त गुणों का अति- 
स्वल्पांश वर्णन तो स्तुति न होकर अपमान ही ठहरता है । किसी अरबपति को 
सहस्रपति कहना प्रशंसा नहीं, अपमान ही है। [ 

फिर भो भगवद्गुणस्वरूप एवं नाम का कीर्तन प्राणियों के कल्याण का हेतु 
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हे । भगवान्‌ के अनन्त गुणों का कीतँन संभव न होने से -यद्यपि वह स्तुति तो नहीं 
होती, तथापि उससे भी प्राणी का कल्याण हो जाता है। आकाश अनन्त है, उसका 
पार पाना असम्भव है. फिर भी अपनी शक्तिभर मच्छर से लेकर गरुडपर्यन्त विभिन्न 
पक्षी उसमें उड़ते ही हैं। इसी तरह भगवान्‌ के अनन्त गुणों का वर्णन अशक्य होने 
पर भी अपनी-अपनी शक्तिभर ब्रह्मादि सभी भगवद्गुणवणंन करते ओर उत ते सात्र 
से हो उनका फल्याण हो ही जाता ह । : 


तुमहि आदि खग मशक प्रयन्ता । उर्डाह अकाश न पार्वाह अन्ता ॥ 


नभः पतन्त्यात्मसमं पतत्त्रिणः । यही बात पुष्पदन्त ने शिवमहिम्नस्तोत्र 
( इलोक १ ) में कही है : 


महिम्नः पारं ते परमविदुषो यद्यसदृशी , 
्तुतिब्रह्मादीनामपि तदवसन्नास्त्वयि गिरः। 
अथावाच्यः सर्वः स्वमतिपरिणामावधि गुणन्‌ , 
ममाप्येष स्तोत्रे हर निरपवादः परिकरः ॥ 


अर्थात्‌ हे हर, यद्यपि आपकी अनन्त महिमा का पार न जानने के कारण 
मेरे द्वारा की गयी आपकी स्तुति आपके अनुरूप नहीं है। कोई अखण्ड भूमण्डलाधि- 
पति को ग्रामाधिपति कहकर प्रशंसा करे तो वह उसके अननुरूप होने के कारण 
निन्दा ही है। फिर भी मेरी ही क्या, ब्रह्मादि देवों को भी तो वाकशक्ति आपके 
अनन्त गुणों के वर्णन में असमर्थे होकर आपके सम्बन्ध में शिथिळ हो जाती है। यदि 
सबका वर्णन अशक्य होने पर अपनी शक्तिभर ब्रह्मादि आपके गुणों का वर्णन करते 
हैं तो अपनी शक्तिभर ही करते हैं फिर तो मेरा भी यह प्रयत्न अपवादाहं न होकर 
ठोक ही है । 

5 अन्यत्र आत्मरलाघा बड़ा दोष है, परन्तु भगवान्‌ कृष्ण कहते हें कि 'संसार 

में मुझसे परे कोई वस्तु नहीं, में ही सर्बोत्कृष्ट परात्पर हूँ! : 
| मत्त परतर नानन्‍्यत्‌ किब्चिदस्ति घनञजय।  ( गीता ७.७ ) 
वेया यह भगवत्कतुंक आत्मछाघा है ? निश्‍चय ही ऐसा समझना सवंथा भूल है । 
कारण, करुणापरवश भगवान्‌ ने जीवों के कल्याणार्थ वस्तुस्थिति का यह निरूपण 
किया है । वसे हो वस्तुतः भगवान्‌ की स्तुति ब्रह्मादि द्वारा की जाने पर भी अननु- 
रूप ही रहती है, तथापि वे आशुतोष हैं, थोड़े में ही प्रसन्न हो जाते और लोगों का 
= याग कर देते हैं। उनके लिए स्तुति का शिकार बनने का प्रश्‍न ही नहीं उठता । 
EE: कई लोग उनके दिये वरदान का दुरुपयोग करते हैं। वस्तुतः उत्तम वर माँगने से अपने 
- आपको वंचित करते हैं । ब्रह्मा से भी अनेक छोग तपस्या द्वारा वरदान. प्राप्त कर 





| 





क्या वेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अयकषं ? ४६३ 


ब्रह्मादि सभी देवों के बाधक बनते हैं, पर अन्त में ऐसे सभी लोग अपना ही अहित 
करते हैं। 


जो लोग व्यष्टि-समष्टि के समन्वय का मागं नहीं समझ पाते, वे ही एकांगी 


` बनकर अन्यांग को नुकसान पहुँचाते हैं। जो यह समझता है कि में वेयक्तिक चरित्र- 


निर्माण ओर उत्थान में न लगकर केवल राष्ट्र का उत्थान करता हूँ, वह न अपना 
ओर न राष्ट्र का ही कल्याण करता है, अपितु दोनों के ही पतन का हेतु बनता 
है। क्योंकि स्वयं तरकर ही दूसरों को तारा जा सक्ता है: स्वयं तीं: परांस्तार- 
यति। साथ ही जो स्वात्मोत्थान में संलग्न होकर समष्टरिहित की उपेक्षा करते हैं, 
वे भी राष्ट्र के विनाश में स्वयं भी विनाश के शिकार होते हैं | 


साथ ही धर्माधर्म के गौरव-लाघव का विचार भी आवश्यक होता है। कमी 
सत्य के लिए प्राण दे देना भी अच्छा है, परन्तु कभी साघु पुरुषों को अत्याचारियों 
का शिकार होने से बचाने के लिए झूठ बोलना भी धमं हो जाता है। अतः समष्ठि- 
च्यष्टि-हित एवं धर्माधमं के गौरव-छाघव का ज्ञान होने पर फिर पतन का डर नहीं 
रहता। कभी राष्ट्रहित के लिए मतसा, वाचा, कमंणा जूझनेवाले वीर के कुछ वेय- 
क्तिक दोष इसी दृष्टि से क्षम्य हो सकते हैं । 


कहा जाता है कि “हमारा राष्ट्रिय वेभव और सुख उसी दिन धूल में मिल 
गये, जिस दिन से हमने केवल ब्रह्म सत्यं अगन्मिथ्या का विचार किया। इसी 
प्रकार जब हमने केवल व्यक्तिगत, पारिवारिक जीवन की संकुचितता में अपने को 
लीन कर दिया, तभी हमारी वसी ही अधोगति हुई। अतः हमें अतिव्याप्ति, अव्याप्ति 
दोनों ही दोषों का परिहार कर मध्यम मागं का अनुसरण करना चाहिए” 
( पु०३८३ ) । ह 
किन्तु यह भी 'अविचारित-रमणोय ही है, क्योंकि यहाँ दोनों का समन्वय 
करना है, किसीका त्याग नहीं है। किसी लक्षण का लक्ष्य में न जाना अव्याप्ति और 
लक्ष्यभिन्‍्त अलक्ष्य में लक्षण का जाना अतिव्याप्ति होती है। दो मार्गों का नाम 
अव्या, और अतिव्याप्ति नहीं होता । मध्यम मार्ग पर चलकर हो सत्‌-असत्‌ दोनों. 
पक्ष छोड़कर शून्यवादी माध्यमिक ओर अनेकांतवादो जेन बन गये । ऐसे ही व्यष्टि: 
समष्टि दोनों वादों को छोइनेवाला 'घोबी का कुत्ता न घर का, न घाट का! होगा । 
अतः स्वंथा व्यष्टि को आत्मोन्नति का प्रयास करना चाहिए, परन्तु समष्टिहित का 
ध्यान रखते हुए ही । 
हम पोछे लिख चुके हैं किं अपता व्यक्तित्व रखते हुए भी कोई जाति की 
ष्टि से ब्राह्मगादि मो है, ब्राह्मग( को रक्षा करते हुए भो वह एक हिन्दू या भार- 
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तीय भी है। वेसे ही भारतीय होते हुए भी प्राणी मानव भी है। उस नाते समस्त 
मानवता का सम्मान ओर हिंताचरण भी आवश्यक ही है। इसी तरह प्राणित्वेन 
रूपेण स्वप्राणिहितेषिता भी अनिवार्य ही है। अध्यात्म-दृष्टि से र भी पुत्रात्मवाद की 
निवृत्ति के लिए चावाकं का देहात्मवाद भी एक सोपान के इप में ग्राह्म है। देहात्म- 
वाद से छुटकारा पाने के लिए कुदुम्बवाद, जातिवाद का भी आश्रयण अपेक्षित है । 
जातिवाद से छुटकारा पाने के लिए राष्ट्रवाद भी एक आवश्यक ग्राह्य वस्तु है । 
राष्ट्रवाद से भी ऊँचे उठकर मानवतावाद या बिश्‍ववाद का ग्रहण भी आवश्यक है। 
अन्त में समष्टि प्राणवाद और उससे भी आगे विराटू, महाविराट्‌, हिरण्यगभे, अव्या- 
कृत, ब्रह्मवाद, और फिर निविशेष ब्रह्मात्मवाद ही अंतिम गति है । 


आप जिन आश्य शंकराचाय, रामकृष्ण परमहंस, रामतीर्थ, विवेकानन्द को 
प्रशंसा करते हैं, उनका भी अन्तिम ध्येय “ब्रह्म सत्यं जगन्मिथ्या” हो तो था । रही 
“उची कथनी, नीची करनी' की बात ( पु० ३८२ )। सो तो राष्ट्रवाद में भी रहती 
ही है। बहुत-से लोग राष्ट्रवाद का भी चोला पहनकर राष्ट्रियता के नाम पर स्वात्म- 
हित, स्वात्मप्रशंसा को कामना में लिप्त दिखाई देते ही हैं। परकीय समालोचना 
करनेवाले आत्म-समालोचना से वंचित होने के कारण स्वातमदोषज्ञान से भी शूरय ही 
रहते हैं व्यावहारिक बात भी यही है कि लोग व्यष्टि-समष्टि दोनों हितों से दिल- 
चस्पी रखते ही हैं । चीटियों के बिल पर भाटा डालने की बात ग्रामों में भी प्रचलित 
है। पंचमहायज्ञों द्वारा देव, पितर, ऋषि, मनुष्य तथा प्राणिमात्र के तपण का प्रयास 
किया ही जाता है। प्रेम, गवं, श्रद्धा की भावना तो बनाने से ही बनती है । स्वाभा- 
विक प्रेम-श्रद्धा तो माता, पिता, गुरुजनों में ही होती है परन्तु शास्त्र, घमं, इतिहासं, 
परंपरा आदि के अनुसार जसे राष्ट्र के तीर्थो, ऋषियों, आदर्शों के प्रति प्रेम उत्पन्न 
होता है चेसे ही समष्टि विराट, महाविराट्‌, ईश्वर, ब्रह्म आदि में भी श्रद्धा उत्पन्न 


होती ही है। परन्तु आपने तो घमं, इतिहास, परंपरा आदि का नाम लेते हुए भो 
शास्त्र का नाम नहीं लिया है। 


आप ही बतायें कि क्या यह कथन आप पर ही लागू नहीं होता कि “क्या 

हमारे देश में अपने को प्रगतिशील कहनेवाळे लोगों को प्राचीन नोनाव प्रतिगामी 
तथा गहित प्रतीत हाते हें, उनके अनुसार वे पुराने हो गये हें?” नतन मसीहा नवो- 
i से पीडित हैं बा ( पु० ३८४ ) । क्या शास्त्रप्रामाण्य एवं शास्त्रोक्त समाजव्यवस्था 
ठुकराकर ब्राह्मण, हरिजन सब एक हैं सब का खान-पान, रोटी-बेटी एक करने 
का नवोन्माद आपर्मे नहीं है ? बया यह भी पाइचात्यों को ही देन है ? पाइचात्त्यों के 
| प्रमाव से ही शास्त्र एवं शास्त्रोक्त मर्यादाओं के अतिक्रमण को संघ ने अपा आदश 
गान छिया है । वारागड्नेव नुपनीतिरनेकरूपा के अनुसार घर्मवियरीत राजनीति 
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के आधार पर ही राष्ट्र की काट-छाँट की जाती है” ( पु० ३८७:), धर्मनियंत्रित राज- 
नीति में नहीं । धर्मनियंत्रित राजनीति तो विष्णु की पालनी शक्ति होती है। उसीके 
द्वारा व्यक्ति, राष्ट्र ओर विश्‍व सबका कल्याण होता है। उसीके लिए शास्त्रों में कहा 
है कि दण्डनीति के चष्ट होने पर त्रयी एवं तदुक्त धमं डूब जाता है: - 
सर्वे धर्माः राजधमंप्रधानाः । `` ` मज्जेत्त्रयी दण्डनीतौ हतायास्‌। - 
॒ ( महाभा० शा० ६३. २७-२८ ) । 
यह ठीक है कि 'पाइचात्यों ने दोषों तथा दोषपृर्ण व्यवहारों को अपनाबा, 
यह स्वतंत्रता के बदले स्ववंचना हो है।' परन्तु प्रमाणभूत शास्त्रों की उपेक्षा कर 
मिथ्या एवं कपोलकल्पित राष्ट्रिय आदश की दुहाई देनेवाले भी अनिवार्य रूप से 
दासतावृत्ति के गुलाम होते हैं। स्त्रतंत्रता का सम्मान भारतीय संस्कृति में कम नहीं, 
किन्तु उसका अथं उद्दाम पाशविक वृत्ति या इंद्रियपराधीनता नहीं । मनु के अनुसार 
सर्व परवश दुःखं सवंसात्मवशं सुम्‌ (४.१६० )--पराधीनता दुःख तथा आत्मवशता 
ही सुख है। 
आप मनुवचन का उद्धरण देकर कहते हैं कि “इस देश के अग्रजन्मा पुरुषों 
से अपने-अपने चरित्र को शिक्षा ग्रहण करें” ( पु० ३९१ )। परन्तु आपके मत में तो 
मानव एक ही है, फिर कोन अग्रजन्मा है ओर कौन अन्त्यजच्मा ? आइचयं है कि 


. आपको ऐसे वचनों के उद्धरणों में संकोच नहीं होता । 


आपने यह भी कहा है कि “देशभक्ति में श्रेणियां नहीं होतीं । भक्ति तो भात्म- 

समपंण तथा बिना किसी प्रकार का बिचार किये पूर्ण एवं विशेषरूप से अपते को 

उत्सगं करने की भावना है” (पृ० ३९१ )। परन्तु यह सब शास्त्र एवं ब्यवहार 

दोनों से ही विरुद्ध है। भक्तिशास्त्र में प्राकृत, मध्यम, उत्तम आदि रूपों से सक्ति कौ 
अनेक श्रेणियाँ बतायी गयी हैं । | | 

अर्चायामेव हरये प॒जां यः भद्धपेहते। 

४ तः स्घृतः ॥ ५ 

न तद्भवतेषु चान्येषु स भक्तः प्राकृतः स्मरत तक ही 

अर्थात्‌ जो किसी मूर्ति में श्रद्धा से भगवान्‌ की पूजा करता है, पर भक्तों तभा भत्ज 
रूप से भगवान में जिसका प्रेम नहीं, वह प्राकृत भक्त है । 

ईदवरे तदधीनेषु बालिशेषु द्विषत्सु च। 

मंत्री सध्यसः ७ 

प्रेम मेन्नी कृपोपेक्षा यः करोति स सध्यम (जार रह रे मर) 

अर्थात्‌ जो ईहवर में प्रेम, ईरवराधीच भक्तों में मेत्री, बालिशो में कृपा तथा द्वेणिगों 
की उपेक्षा करता है, वह मध्यम भक्त है। . र र 

५९ ˆ ड 
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स्ंभूतेषु यः पश्येद्‌ भगवदभाव्रसात्मनः \ 
भूतानि भगवत्यात्मन्येष भागवतोत्तसः ॥ 

( भाग० ११.२.४५ ) 
ब्र्चात्‌ जो सवंभूतों में भगवत्‌-सत्ता का अनुभव करता और सब भूतों को भगवान्‌ में 
देखता है, वह उत्तमभक्त या भागवतोत्तम है। 

इतना ही नहीं, ओर भी अनेक प्रकार के भक्ति के भेद हैं। 'भक्ति' शब्द मुख्य- 
रूप से भगवदभक्ति में ही प्रयुक्त होता है । देश आदि में तो भगवर्व का आरोप 
करके ही भक्ति-शब्द प्रयुक्त होता है। इस तरह भगवद्भक्ति में अनेक भेद हैं तो देश- 
भक्ति में भेद क्यों नहीं? जेसे भगवान्‌ में सकाम, निष्काम दोनों ढंग की भक्ति होती 
है, वेंसे हो देशभक्ति भी | वस्तुतः निष्कामता की बात करनेवाले भी सकाम 
ही होते हैं; वर्योंकि मनु के अनुसार अकाम की कोई भी चेष्टा संम्भव ही नहीं : 
अकामस्य क्रिया काचित्‌ दृष्यते नेह कहिचित्‌ । 
यद्यद्धि कुरते किङ्चित्‌ तत्तत्कामस्य चेष्टितम्‌ ॥ E 
( सनु ० २.४ ) 
फिर भी शास्त्रीय कामनाओं से सामान्य लौकिक कामनाओं को बाधित करना ओर 
उत्कृष्ट शास्त्रीय कामनाओं से क्षुद्र पाशविक कामनाओं का बाध करना आवश्यक 
है। अन्त में भगवत्‌-कामना से सब कामनाओं का बाधकर तत्त्वसाक्षात्कार और 
* संवंबाघ कर अमृत्व प्राप्त किया जाता है। यही अविद्यया मृत्यु तीत्वा विद्ययाऽभृत- 
' श्नुते ( ईशोप० ११ ) इस वेदमन्त्र का सार है । 


_  बस्तुतः स्वकीय आत्मा का बिना विचार किये आत्मोत्सगं हो ही नहीं सकता | 
नात्मा का वास्तविक स्वरूप समझ लेने पर निर्विशेष स्वप्रकाश परमास्मस्वरूप से 
भिन्न देश, काल, वस्तु सभीका बाघ हो जाता है। जेसे घटाकाश का महाकाश में 
स्वात्मसमपंण या तरंग का महासमुद्र में स्वात्मसमपंण होता है, वेसे ही आत्मा का 
परमात्मा में आत्मसमर्पण ज्ञान का ही विषय होता है, क्रिया का नहीं भोर वह 
बुद्धात्म-बोध में ही पर्यवसित होता है। 

` वरय ही तत्त्वज्ञानसम्मन्न ब्रह्मविद्वरिष्ठ सवभूत हितेषी । वे स्वयं भूतः 
भोतिक प्रपंचातीत आत्मस्वरूपमें प्रतिष्ठित होते हुए उस बा पर अन्य होगों को 
भी प्रतिष्ठित करने के लिए भूतों से सम्बद्ध होते हैं। तभी तो प्रहलाद ने कहा था 
कि में इन संसारतप्त प्राणियों को छोड़कर अकेला मुक्तिपद में जाने को तेयार 

. नहीं 3 नेतातु विहाय कृपणान्‌ विमुमुक्षरेकः । ( भाग० ७, ९. ४४ ) 
बोधिसत्तों की घारणा है कि संसार के सब प्राणी जबतक बलेशनिमुक्त नहीं 


i > र इ होते तबतक हमें भपने मोक्ष को कल्पना भी नहीं करनी है। सर्वशुक्ति के पश्चात्‌ 





दथा वैद-शांस्त्र छा प्रामाण्य सार्नना अपकर्ष ? ४६७ 


हौ मोक्ष को बात सोचेंगे! फिर भी समष्टि या व्यष्टि भौतिक जगत्‌ को ही ध्येय या 
प्रकाशस्तम्भ मानना जड़वादिता के अतिरिक्त कुछ भी नहीं । विवेक-विज्ञान के 
प्रतीक योगेश्वर कृष्ण एवं शौय, वीरय, ओज, तेज के प्रतीक घनुर्घर पाथं का संयोग 
केवल भौतिक विजय और श्री की प्राप्ति का मूल नहीं, अविद्यामय सम्पुर्ण भूत-भोतिक 
प्रपंच को बाधित कर अखण्ड स्वात्मस्वाराज्यप्राप्ति का भी मूल है । 


आपने कहा है कि “विश्व को नरकासुर की नीति से मुक्त करने के पश्चात्‌ 
उसके द्वारा अपहत सहस्रों स्त्रियों को छुड़ाया गया, जिसके कारण समाज के सामने ' 
गम्भोर समस्या खड़ी हो गयी । उस समय श्रीकृष्ण स्वयं आगे आये ओर औपचारिक 
रूप से उन्होंने उन सब स्त्रियों को अपनी धमंपत्नियाँ घोषित कर उन्हें समाज में 
सम्मानपणं स्थान प्रदान किया । इसीलिए तो उनके मस्तिष्क एवं हृदय के अनुपमेब 
गुणों के कारण सारा संसार उनको महान्‌ घर्मनिरूपक मानता था” ( पु० ३६७ )। 
परन्तु. आपकी ये सब कल्पनाएंँ दुरमिसन्धिपूर्ण, निस्सार एवं निराधार हैँ। यह तो 
ठीक है कि दिव्यसद्गुणसम्पन्न लोगों को अपनी महत्ता भुलाकर साधारण छोगों में 
मिळःजुळकर उन्हें ऊपर उठाने का प्रयत्न करना चाहिए। परन्तु इसके लिए शास्त्र 
एवं शास्त्रीय मर्यादाओं का अतिक्रमण करना तो उच्चतर समाज के आदशों से लोगों 
को एवं स्वयं अपने को भी गिराना ही है। 


वस्तुतः पुराणेतिहासों को छोड़कर नरकासुर का वघ और कुष्ण का सहो 
स्त्रियों को धमंपत्नी घोषित करना किस प्रमाण से सिद्ध है, क्या यह आप बता सकते 
हें? परन्तु पुराणों द्वारा भी उक्त कथन की सिद्धि सवंथा असम्भव ही है; क्योंकि 
भागवत में स्पष्ट वर्णन है कि नरकासुर या भोमासुर के मरने पर भगवान्‌ ने उसके 
समृद्धिमय भवन में प्रवेश किया ओर उच १६००० क्षत्रिय-कन्याओं को देखा जिच्हें 
विक्रम से राजाओं को जीतकर भीम ने हरणकर अपने यहाँ अवरुद्ध कर रखा था ३ 


तत्न राजस्पकन्यानां षद्सहस्ताधिकायुतम्‌। | 
भौमाहृतानां विक्रम्प राजन्यो ददृशे हरिः ॥ 
६ साब० १०.५७.३३ ) 


यहाँ स्पष्ट ही 'राजन्यकत्यानास्‌' से कन्याओं का उल्लेख है। भोम ने राजस्त्रयों 
का नहीं, कन्याओं का हरण किया और वे सब कन्यारूप में ही सुरक्षित थीं। तमी 
कुष्ण ने उन राजन्य-कन्याओं को देखा, ऐसा कहा गया है । अतः समाज के नेताओं 
के सामने उनके सम्बन्ध में कोई भी समस्या नहीं थी । उन कच्याओं ने ही दववशाय्‌ 
प्राप्त अमोष्ट पति को मन से वरण किया, यह भी वहीं स्प हैः 


४६४ बिचार-पीबूध $ आधुनिकं वो 
मनसा वत्निरेऽभीष्टं पति देवोपसादितम्‌ । 
भुयात्‌ पतिरयं मह्यं धाता त दनुमोदताम्‌ । 
इति सर्वाः पथक्‌ कृष्णे भावेन हृदयं दधुः ॥ 
( भाग० १०.५९,३४-३५ ) 


विधाता से सबने यह माँग की कि कृष्ण ही हंमारें पति हों और भाव से अपना हृदय 
कुष्ण में स्थित किया। उनके अभिप्राय को जानकर ही कृष्ण ने उन्हें शिबिकाओं ओर 
रथों द्वारा द्वारका भेज दिया ( इलो० ३६ )। द्वारका में एक शुभ-मुहुतं पर कुष्ण 
ने उनके साथ विवाह किया, यह भी उल्लेख है । 


अयो भुह॒तं एकस्मिन्‌ नानागारेषु ताः स्त्रियः । 
बथोपवेसे भगवान्‌ तावद्रुपणरोऽव्ययः ॥ 


( भाग० १०.५९.४२ ) 


एक ही मुहुतं में भगवान्‌ ने उतने ही रूप धारण करके नानाभवनों में स्थित उन 
स्त्रियों का पाणिग्रहण किया । द्रोपदी के साथ बार्तालाप करते हुए उन रानि प्रों ने स्वयं 
भी यही कहा था कि क्षितिविजय के प्रसंग से राजाओं को जीतकर भोम ने हम 
राजकन्याओं को रुद्ध कर रखा था। हम सब संसुति से छुड़ानेवाले भगवान्‌ के 


बदाम्बुज का मुक्ति के लिए ध्यान कर रही थीं। आप्तकाम भगवान्‌ ने सगण भोम को 
नारकर हम सबको परिणीत किया : 


भोमं निहत्य सगणं युधि तेन रुद्धा ज्ञात्वाऽय नः क्षितिजयो जितराजकन्याः। 
(तमुंच्य संसृतिबिभोक्षमनुस्मरन्तीः पादाम्खुजं परिणिनाय य॒ आप्तकामः 0 
( भाग० १०.८३.४० ) 
*द्वितिजय के प्रसङ्ग से राजाओं को जीतकर भौम ने हम राजकन्याओं को रुद्ध कर रखा 
बा। हम सब संसुति से छुड़ानेवाले भगवान्‌ के पदाम्बुज का. मुक्ति के लिए ध्यान 


कर रही थीं। आप्तकाम भगवान्‌ ने सगण भौम को मारकर हम सबको परिणीत 
कर छिया । क 5 | 





लोक के पदों को ध्यान से पढ़ने पर आपकी कल्पना सर्वथा निस्सार 
में | हो जाती 
हे।जो ख गीता में स्पष्ट ल कि शास्त्रविधि के अनुसार सब काम करना 
ड त्न धमं के निरूपक केसे हो सकते हैं? वेसे धमं के निरूपक तो आप 
र bos शी होता है कि प्रमाणों को तोड़-मरोड़कर 
AMIENS FD. गाप छोग कितना अनर्थं फि 
सच्चरित्र की बातें करते हं, - कर सकते हुं। फिर भी सदाचार, 


\ 





en 
—— NE ७-७ «>> 


RR i VT कान -- 
sn a मनन नाानलक 7-- 


| 
| 
। 
| 





इया वैद-शास्त्र छा प्रामाण्य सानना अपकषं ? ड्द 


इसी प्रकार का “एक साधु एक कुत्ते को गोद में लिये सड़क के किनारे पड़ी 
जूठन के टुकड़े को बड़े प्रेमपूवंक उसी कुत्ते के साथ स्वयं भी खा रहा था। उसके 
निकट से जाते हुए एक व्यक्ति ने उसे पहुंचा हुआ महात्मा पहचाना ओर उसके पास 
गया” ( पु० ३६७ ) यह भी आपका हष्टान्त मनगढन्त एवं सारशून्य है। इस प्रकार 
के आदशों से न समाज की सेवा हो सकती है ओर न समाज फा उद्धार। हाँ, इससे 
आपके पन्थ की वृद्धि भले ही थोड़े दिनों के लिए हो जाय | 


आपने अष्टावक्र के वचनों का अभिप्राय यह कहा है कि “इन सज्जनो ने मेरी 
हड्डी, मेरे मांस तथा मेरे चमड़े से मुझे पहचाना । कसाई हड्डी-मांस का व्यापार 
करता है और मोची चमड़े का | सच्चा दाशंनिक तो मनुष्य की आत्मा को पहचानता 
है, जो सबमें एक है”” ( पृ० ३९८ )। परन्तु क्या आप इस ज्ञान में परिनिष्ठित हैं ? 
फिर क्या वह आत्मा ईसाई, मुसलमानों में नहीं है? यदि है तो फिर एक सीमित 
ओर खण्डित समाज को ही हठ करके अपना ध्येय केसे बनाते हैं? 


वस्तुतः ऐसी उक्तियां जड़ एवं भौतिक देह से आत्मभाव हटाकर ब्रह्मात्म- 
भावना के पोषण में ही उपयुक्त होती हें । इनके आघार पर अधघोरपंथ का समर्थन 
एवं शास्त्रीय समाज-व्यवस्था का अपलाप नहीं किया जा सकता । आप सौजन्य में 
विश्वास का प्रतिपादन करते हुए यह भूल जाते हें कि हमने इसी पुस्तक में अपने से 
मतभेद दिखानेवालों की कितनी कटु, किन्तु निस्सार समालोचना को है। ठीक ही 
किसीने कहा है कि परोपदेश के समय सभी रिष्ट होते हैं, अपने कायं के समय उसी 
शिष्ठता को भूल जाते हैं : 


परोपदेशदेलायां सरवे शिष्टा भवन्ति हि। 
विस्सरन्ति हि शिष्टत्वं स्वकार्ये समुपस्थिते ॥ 


बिच्छूवाळा दृष्टान्त तो अच्छा ही है ( पृ० ४००), परन्तु यदि वैसी ही भावना 
हो तभी । कार्यकर्ताओं में सद्गुण, सच्चरित्र के साथ मधुरवाणी का साहचयं अपे- 
क्षित है, यह ठीक ही है । मिथ्याभिमान सचमुच सरवंसाघारण का तथा साधक का 
सबसे बड़ा शत्रु है। गवंहीन आत्मविश्‍वास भी कल्याणकारी है। अपने से निम्न को 
ओर ध्यान देने से साधारण व्यक्ति भी अपना महत्व समझने लगता है। अपने से ऊपर 
की ओर देखने से बड़ा-से-बड़ा शक्तिशाली भी अपने को क्षुद्र ही समझता है: 


अधोऽधः पण्यतः कस्य महिमा नोपचीयते । 

उपयुपरि पश्यन्तः सवं एव दरिद्रति ॥ 
आप श्रीकृष्ण, शंकराचाय को आदश मानने का दावा करते हैं, परन्तु उचकी 
शास्त्रनिष्ठा, सदाचारनिष्ठा की उपेक्षा करते हैं, यही आारचयं है। यद्यपि उत्साही, 





४७० विचार-पीयूष । आंघुतिक वादे 


सच्चरित्र सन्त पुरुष जड़ प्राणी को भी अपने समान ही सन्त बना सकता है। 
फिर भी-- 
ममता रत सन ज्ञान कहानी । अतिलोभी सन बिरति बखानी 0७ 


जेसे प्रयत्न को 'अव्यापारेषु व्यापार: ही कहा जाता है । 

आपने कहा है कि एक सेनानायक्र को ओरंगजेब ने मुसलमान बना लिया 
था। वे बाद में निकलकर शिवाजी के पास आये | शिवाजी ने उन्हें हिन्दुओं में 
मिलाकर अपने हो परिवार के एक सदस्य का उनसे विवाह कराकर रक्त-संबंध 
स्थापित कर दिया था। अपने प्रत्येक सदस्य को चाहे वह कितने ही निम्नस्तर का 
क्यों न हो, समाज में उपयोगी स्थान प्राप्त करा दें? पु ३९६-९७) । पर क्या 
यह उत्कोच ( घस ) या तुष्टोकरण नीति नहीं ! कांग्रेस मुसलमानों को संतुष्ट करने 
के लिए रियायत कराती है, तब आप उसे दब्बूनीति तथा तुष्टोकरण कहकर तीव्र 
समालोचना करते हैं, परंतु क्या मुसलमानों को लड़को देकर रक्त-सम्बन्ध स्थापित 
करके अपनी शास्त्रीय, घामिक-मर्यादा को' तिळांजि देकर किसी हिन्दू या अहिन्दू 
को हिन्दू बने रहने के लिए प्रयतन करना उचित है? वया इस घूस से आपका समाज 
सुस्थिर रहेगा ? क्या उनकी भी उत्तरोत्तर माँग और नहीं बढ़ेगी ? 


फिर आप तो समी मुसलमानों को आत्मसात्‌ करना चाहते हैं | बहुन-बेटी 
देकर आत्मसात्‌ करने की बात चलेगी, तब हम किस मुख से ईसाइयों को भला-बुरा 
ह हैं कि वे नोकरी तथा लड़कियों का प्रलोभन देकर हिन्दुओं को ईसाई 
बनाते हैं ! 


यह कहा जा चुका है कि गीता के अनुसार सफल पुरुष आदश हीं । किन 
सफरुता-असफछता, हानि-लाभ ओर जय-पराजय में समबुद्धि होकर ता द 
परायण है, वही मादर एवं पुज्य हो सकता है। संपूर्ण संसार की कौन कहे, संसार 
का एक राष्ट्र या एक समाज का भो आत्यन्तिक सुधार नहीं हो सकता । तमी तो 
सव में असवंता, अकर्ता में कतृता, अमोचा में भोकतृता, एक में अनेकता पण में 
अपूणता ही संसार है । परन्तु इसका यह अर्थ नहीं कि उसके उत्थान या सुधार का 
प्रय न होना चाहिए । स्वर्यं भगवानु एवं उनकी प्रेरणा से ऋषि, महषि, आचाय 
हाउ समय-सप्रय पर उसके उद्धाराथं आते हें । परात्पर ब्रह्म भगवान्‌ श्रीराम, द 
[ भगवानु श्रीकृष्ण भी उसके कल्याणाथ ही प्रकट होते हैं । अपने-अपने समय म 


व हा हो, पश्चात्‌ भा उनके प्र माग पर चलकर अगणित लोगों का 
Fr CR होता है । फिर भी संसार अपनी ही . रपंतार पर चळता है। श्रीराम के 
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त्या वैद-द्षास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकर्ष ! ४७१ 


समय करोड़ों प्राणी मुक्त हुए, करोड़ों उनके साथ साकेतधाम गये | श्रीकृष्ण को 
बात भी ऐसी ही है, परंतु उनके बाद ही फिर पतन प्रारंभ हो गया । 


श्रीकृष्ण के परमधाम पधारते ही कलि का आरम्भ हो गया, उनके पश्चातु 
दो-चार हजार वर्ष भी शांति नहीं रही । आज भारत का कितना भीषण पतन हुआ 
है! बोद्धों का आतंक फेला, श्री शंकराचाय का प्रादुर्भाव हुआ, उनके परम प्रतापी 
सिद्ध शिष्य भी आये, फिर भी तास्तिकवाद बढ़ता ही रहा । फिर भी वे सभी अस- 
फल नहीं कहे जा सकते | अधिकारियों का उनके द्वारा कल्याण हुआ ही। इसी- 
लिए महाभारत में कहा गया है कि जो समष्टि-साध्य कार्य एक व्यक्ति द्वारा अति- 
ऽद्य होता है, उसकी निष्पत्ति में अनुद्विग्न होते हुए जो संभव हो, उसे करते रहना 
चाहिए । 


आप कहते हें : “बलिदानो महान्‌ तो हैं, परन्तु असफलता होने के कारण उसमें 
कोई न कोई गंभीर त्रुटि अवश्य है । भतः वह पुज्य नहीं, पुज्य तो सफल ही होता 
है ।” किन्तु कई असुरःप्रक्कति के लोग अधिक सफल होते हैं। सात्त्विकी देवी प्रकृति के 
लोग असफल होते हैं। फिर भी क्या घमं रक्षाथं आत्मोत्सगं करनेवाले असफल बलि- 
दानी की अपेक्षा वह दानवी वृत्ति का सफर आक्रामक पुज्य कहा जा सकेगा ? 


वस्तुतः आसुरी प्रवृत्ति एवं युगप्रवाह के विपरीत लक्ष्य की ओर हिम्मत के साथ 
बढ़ना, प्रयतत जारी रखना परम कतंव्य है। सफछता में विलम्ब हो सकता है। 
अनेकबार विरोधियों को ही सफछता मिले, तो भी उत्साहभंग बिना किये धेये के 
साथ आगे बढ़ना हो महापुरुषों का लक्षण है। सफलता और असफलता तो गोण 
वस्तु है । 
आपद्यमस्नधेयंत्व॑ सस्प्यनभिम्तानिता । 
यदुत्साहस्य चात्यागस्तद्धि सत्युरुषब्रतम्‌ ॥ 


यह ठीक है कि मेत्री एवं अन्ताराष्ट्रिय सदृभाव अपेक्षित है, किन्तु वह च्याय- 
मागं से ही उचित है, किसी भी मूल्य पर नहीं । यह सच है कि हमारे नेता कभी 
पाकिस्तानियों से किसी भी मूल्य पर मित्रता खरीद रहे थे और कभी चीन के साथ। 
उसीके परिणामस्वरूप देश को विभाजन एवं विनाश का दुर्दिन देखना पड़ा | यह भी 
ठीक है कि संसार के अधिकांश लोग शक्ति के ही पुजारी होते हैं। किन्तु आप भी तो 
शक्ति का ही गुणगान करते हैं ! “ऐसे अनेक लोग हैं, जो शक्तिपस्पन्नता के समय 
अंग्रेजों के उपासक थे, वे ही हिटलर के प्रखर प्रताप के समय नाजीवाद के उपासक 
बन गये | फिर वे ही रूस एवं अमेरिका को जीत होने पर उनके साथी बन गये और 


नाजीवाद के निन्दक बन गये” ( पू० २४५ ) । 


४७२ चिचार-पीयूष ॥ आधुनिक वाद 


रहीं नहीं, ऐसे लोग जिनमें तथाकथित राजा-रईस, सेठ-साहुकार, महुन्त- 
मठाधीश कुछ आचार्य एवं विद्वान्‌ भी सम्मिलित समझने चाहिए। सभी देशों में, 
विशेषत। इस देश में सदा ही ऐसे लोग रहे हैं और वे सवंथा शक्ति के ही पुजारी रहे 
हैं। फिर वह शक्ति चाहे विदेशी हो, चाहे स्वदेशी, चाहे ईमानदारों की शक्ति हो, 
चाहे डाकुओं की । उन्हें केवळ शक्ति ही चाहिए, सिद्धान्त से कुछ प्रयोजन नहीं । देश 
में विदेशो शासन हो तो वे उसके भक्त बन जाते हैं। कम्युनिस्ट, कांग्रेस, सोशलिस्ट, 
रामराज्य, जनसंघ किसी भी सिद्धान्त से उन्हें कोई प्रयोजन नहीं, उन्हें तो केवल 
शक्ति ही चाहिए। किन्तु यह भी समझना चाहिए कि ऐसे लोग अवसरवादी, सिंद्धान्त- 
हीन, बेपेंदी के लोटे तथा सवंथा अविश्वसनीय ही समझे जाते हैं । प्रशंसा तो सिद्धांत- 
वादी को ही होती है । तभी तो श्रीकृष्ण दुर्योधन की माया में न फंसकर घम राज 
युधिष्ठिर के ही साथी बने ओर उन्होने स्पष्ट कह दिया कि 'जो धमंपक्षीय पाण्डवों 
साथी है, वही हमारा साथी है, जो उनका दुश्मन है, वह हमारा दुश्मन है: 
यस्तान्‌ द्वेष्टि स मां द्वेष्टि यस्ताननु स मामनु । 
आपने यह भी कहा है कि “पिछले कुछ दशंकों से हमारे देश में जो विचार 
चला, उसमें शक्ति को पापपूर्ण और गहित माना जाता रहा | अहिसा के गछत अथं 
छगाने के कारण राष्ट्र के मस्तिष्क की विवेचन-शक्ति समाप्त हो गयी” ( पु० २४६ )। 
किन्तु यह ठीक नहीं, बोकि राष्ट्र फा कोई भी समझदार सदेव खल की शक्ति को 
पापपणं समझता है। कारण खल की शक्ति सदेव परपीडन का ही हेतु रही है; 
खलस्य शाक्तिः परपीडनाय। सात्विकी, देवी शक्ति सदेव पूज्य एवं आदरणीय रही है; 
क्योंकि वह सदेव दूसरों की रक्षा के ही काम में आती रही है: साधोः शक्तिः रक्ष- 
णाय। रिका शक्ति को कोई पागल ही पापपूणं कहेगा। हाँ, स्वातन्तर-आंदोळन में 
अधिकांश लोग शक्तिहीनत्ता के कारण ही अईहसा-मार्ग से गतिरोघ मिटाने का प्रयत्न 
करते रहे हें, क्योंकि कुछ क्रांतिकारियों द्वारा किया गया किंचित्‌ स्वल्प शक्तिग्रह 
अपरिमित, हिसक शक्तिपूर्ण विरोधी शासकों के सामने नगण्य ही नहीं, कितु हानि- 
कारक भी था । अतः कोई भी समझदार उस समय को अहिसानीति का समर्थन ही 


करता। दाक्तिसंग्रहमात्र का यदि देशविरोधी होता तो आनन्द-मठ के संन्यासियों 
के स्तुत्य शक्तिसंग्रह को प्रश्रय एवं आदर केसे मिलता ? 





Se आपने अहिसा एवं शान्ति का विइछेषण करते हए कहा है कि “ 

“मनुष्य को 
आः तभी i होना चाहिए जब कि वह दूसरों को विनीत करने में मा हो। किसी 
7 2 ह अ कज होता चाहिए ? तभी जब वह उतना शक्तिशाली हो जाय 
F Is वह्‌ स अपमानित करनेवाले को नष्ट कर सके । दूसरों की सेवा कब करनी 
... दिए! तभी जब वह इतना योग्य हो जाय कि संसार उसकी स्वयं इच्छा से सेवा 








दया बेद-शास्त्र का प्रामाण्य मानना अपकषं ? ४७३ 


करने को प्रस्तुत हो।” फिर आपने श्रीकृष्ण को इसके महानु उदाहरण के रूप में रखा 
( पृ० २४७ )। किन्तु कोई भी कायं हिंसात्मक है अथवा महिसात्मक, यह निर्णय 
करने का मापदण्ड उसके पीछे निहित हेतु है, न कि स्वयस वह कायं । आपने किसी 
साधु के उक्त उद्धरण और 'विनाझाय च दुष्कृताम्‌” इस उद्धरण से सिद्ध किया है कि 
घमं-संस्थापना का अथं है दृष्टों का विनाश | 

आप यह भी कहते हैं कि “श्रीकृष्ण ने युद्ध टाळने ओर शांतिःप्रस्थापन करने का 
निःसंदेह उपदेश किया । उसके लिए संपूण शक्ति छगा दी । परंतु उन्होंने दरहृष्टि वे 
स्पष्ट रूपसे समझ लिया था कि उनकी स्वयंकी श्रेष्ठतम शक्ति ही अंतिम रूप से 
निर्णायक है” ( पृ० २५० ) । अवस्य ही प्रवृत्तिमार्गीय व्यक्तियों के लिए उक्त विचार 
कुछ उपयोगी है। किन्तु सबंदा-सवंथा विनञ्रता, क्षमा, सेवा और अहिसा, शान्ति 
धारण करने को यही शतं है, यह नहीं कहा जा सकता | उक्त गुणों को धारण करने 
को इच्छावाले साधक को पहले कृष्ण के समान शक्तिशाली: ही होना चाहिए, यह 
कोन कह सकता है? 


वस्तुतस्तु अधिकार-भेद से साधनों की व्यवस्था होती है । राजनीतिक राष्ट्रिय 
पुरुषों का मागं दूसरा होता है और शांतिपरायण मुनियों का मागं दूसरा । इसीलिए 
कहा गया हे शमेन सिद्धि मुनयो न भूभतः। शम द्वारा मुनियों को हो सिद्धि मिळती 
है, राजाओं को नहीं । 


आपकी 'अहिसा'-परिभाषा के समान ही कम्यूनिस्टों की 'अपराध'-परिभाषा 
भी है । उनके अनुसार “चोरो, डाका, अपहरण, हत्या आदि किसी कार्यं के गुण या 
दोष, न्याय या अन्याय के निर्णय करने का एकमात्र मापदण्ड है पीछे का हेतु, न कि. 
स्वयस्‌ वह कायं । अर्थात्‌ यदि कोई प्राणी गरीबी से परेशान है, भूखों मर रहा है 
या उसका पुत्र मरणासन्न है, भूखों मर रहा है चिकित्सा का कोई प्रबन्ध नहीं है, 
निर्देय समाज ने उसको न्यायपूर्ण माँगों को सदा ही ठुकराया हो तो उस हालत में 
चोरी, डाका आदि का जिम्मेदार शोषक समाज है, न कि स्वयस्‌ वह व्यक्ति ।” 
परंतु क्या यह ठीक है? विनम्नता, क्षमा, सेवा आदि ऐसे गुण हें, जिनका धारण 
, करना प्रत्येक ब्राह्मणादि सद्गृहस्थ के लिए अपेक्षित है। तो क्या जबतक वह 
श्रीकृष्ण के समान विरोधी को नष्ट कर देने में समथं न हो तश्चतक उद्दण्ड एवं 
भविनीत ही बना रहे ? 


हमारे नेता अन्नसंकट-समस्या का एकमात्र समाधान परिवार-नियोजत ही 
समझने लगे हैं और चारे की समस्या का समाधान वधशाला ( कत्छखाना ) बढ़ाते 
से ही करना चाहते हैं। बरकत एवं उत्पादन विस्तार की ओर उनकी बुद्धि जाती 
ही नहीं। देश को छाखों एकड़ उवंरा भूमि नगद पसा कमाने के काम में छगायी 


६० | 
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जा रही है। जहां पर्याप्त गेहूँ एवं जो का उत्पादन बढ़ाया जा सकता हे वहाँ गन्ना, 
.इल, तमाखू के उत्पादन की होड़ लगायी जा रही है। महाराष्ट्र में अंगूर पेदा करने 
-सेंसरगर्मी दिखायी जा रही है। उसका अधिकतर भाग मद्य-निर्माण के काम में 
आता है। कहीं तमाखू, कहीं मूंगफली, कहीं-कहीं तो अभी भी अफीम को खेती 
चलांयी जा रही हैं। यद्यपि गन्ना आदि का भी उपयोग होता ही है, फिर भी उनके 
बिना हम मर नहीं सकते । परन्तु गेहूँ आदि अन्न के बिना तो जीवन ही खतरे में 
पड़ सकता है। अतः नगदी पेसे के मोह में पड़कर अन्न के उत्पादन को उपेक्षा अवश्य 
ही घातक है। किन्तु इतना ही नहीं, हमें यह भी समझना चाहिए कि घमंनिष्ठा, धर्मा- 
रण सुख एवं समृद्धि का हेतु होता है तथा दुराचार, पाप आदि दरिद्रता, दीनता, 
होनता एवं भुखमरी का हेतु । अत! परिवार-नियोजन के वन्ध्याकरण, नपु सकीकरण 
तथा गाय-बेलों की हत्या के पापों से शीधातिशीघ बचने का उपाय करना चाहिए । 


हमारे उक्त विचारोसे असहमत लोगों को अपना विरुद्ध मत अवश्य प्रकट 
` करना चाहिए। हमारे यहाँ विचार-विनिमय का मागं खुला रहता है। यदि युक्ति 
युक्त, तकंसंगत एवं शास्त्रशुद्ध खण्डन हमारे सामने आयेगा, तो हम अवस्य उसका 
स्वागत करेंगे । किन्तु ऐसे लेखकों को-अपने प्रदर्शित लेख या पुस्तक की प्रति हमारे 
'पास अवश्य भेज देनी चाहिए। ' ' | 


सुना है, रामप्रनोहर लोहियाजी के किसी अनुयायी ने किसी पुस्तक में लिखा 

है कि “स्वामीजी लोहिया के प्रन का उत्तर नहीं दे सके ।” किन्तु वह पुस्तक 
प्रयत्त करने पर-भी मुझे' नहीं मिली । वस्तुतः लोहिया ने कई बार मुझसे पत्र-व्यवहार 
किया था, दिल्‍्छी-ैळ में वे स्वयं भी मुझसे मिलते रहे। परंतु मेरी जानकारी में 
FE अवसर नहीं आया जब वे मेरे उत्तर से असंतुष्ट रहे हों। में प्रायः संबद्ध 
का श ही पसतक पहुँचाने का प्रयत्न करता हूँ। इतना ही नहीं, अपने 
पत्रो: लेखकों के -लेखों को प्रकाशित करने की प्रेरणा भी देकर विचारं. 


विनिमय का मागं प्रशस्त करनेका प्रयत्न करता हु। 





२, 'हसांरो राष्ट्रियता' ः एक समीक्षां 


. “राष्ट्रिय स्वयंसेवक संघ” तथा “जनसंघ” के प्रमुख नेता श्री गोलवलकर 
जी को “विचार-दशंन” तथा “हमारी राष्ट्रियता” नामक पुस्तकें देखने का अवसर 
मिला । इन पुस्तकों में माननीय लेखक महोदय ने राष्ट्रियता के मूछ देश, जाति, 
धमं, संस्कृति एवं भाषा को मानकर उनपर विचार प्रकट किये हें। संक्षेपतः उन 
पर हमें भारतीय शास्त्रों की दृष्टि से कुछ विचार करना आवश्यक प्रतीत हो रहा है। 


जाति-समोक्षा 


जाति के सम्बन्ध में आपने जो घारणा प्रकट को है, वह स्पष्ट है। आपका द 


कहना है कि “जाति एक परंपरागत समाज को कहते हैं, जिसके आचार, भाषा तथा 


चेभव अथवा विनाश की स्मृतियां समान होती हैं। संक्षेप में वह एक जन-समुदाय 


होता है, जिसका उद्भव समान एक-संस्कृति को छाक में होता है। इस प्रकार को 
जाति को राष्ट्र का एक अंग कहते हैं ।” 


वस्तुतः जाति की जो भी शास्त्रीय परिभाषाएं हैं, उनसे उपर्युक्त परिभाषा का ' 


कोई मेल नहीं बेठता । आचार, भाषा, कला आदि परिवतंतशील वस्तुएं हैं, उनके 
आधार पर नित्य-वस्तु जाति निर्भर नहीं कही जा सकती । हिन्दुओं के आचार तथा 
भाषाओं में परस्पर महान्‌ भेद है। एक ब्राह्मण तथा क्षत्रिय के आचारों में बड़ा अन्तर 


है । 'संस्कृत भाषा हो सबको भाषा है, यह कहना प्रत्यक्षविरुद है । शास्त्र की हृष्टि > 


से भी संस्कृत द्विजातियों की ही भाषा कही गयी है। कई छोगों के लिए तो संस्कृत 


शब्दों का उच्चारण भी निषिद्ध है! चोच्चरेत्‌ संस्कृतां गिरम्‌ {स्कन्दपुराण )। = 
यहो कारण है कि नाटकों में प्राकृत का प्रयोग अबाध रूप से होता है ।: अतएव घमं « 


के आधार पर ही 'हिन्दूजाति' का व्यवहार उपयुक्त है । कुरान के अनुसार जेसे 


इस्ळाम-धर्मातुयायी मुसलमान होता है, 'बाइबिछ' के - अनुसार जसे खस्त-घर्मानुः 5 
यायी ईसाई होता है, वैसे ही हिन्दूशास्त्र वेद एवं वेदानुयायो आष घमंग्नच्थों के; अनुः ;. 


सार हिन्दूशास्त्रोक्त धमं का विश्वासी ही हिन्दू होता है । यही एक ऐसी परिभाषा है, 


जिसके अनुसार हिन्दूजाति की सभी श्रेणियां उसमें अन्तर्गत हो सकती हैं। साथ ही . 
अन्यान्य चाहे जो कोई छोग भी हिन्दु-जाति के भीतर एक अन्त्यज या मानव श्रेणी ` 


में आ सकते हैं, यद्यपि. जन्मना वर्ण-व्यवस्था के अतुसार ब्राह्मणादि श्रेणियों में 
किप्तो अन्य का सन्निवेश नहीं हो सकता । 
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आप लिखते हैं कि “चाहे उस (राष्ट्र में कुछ लोगों का मूल विदेश ही 
हो, उन्हें इस मातुजाति में इस प्रकार मिल जाना चाहिए कि जो अलग किये ही न 
जा सकें । उन्हें मोलिक राष्ट्रिय जाति के साथ केवल आथिक, राजनीतिक जीवन में 
ही एक होना आवश्यक नहीं; वरन्‌ उसके धमं, संस्कृति ओर भाषा में भी एक हो 
जाना चाहिए । अन्यथा वे राष्ट्र-क़लेवर का अंग नहीं हो सकते। यदि मातुजाति नष्ट 
हो जाती है, तो उन मनुष्यों का नाश होने पर, जिनके सम्बन्ध से वह बनी है, 
अथवा उसके आधारभूत सिद्धान्तं तथा घमं-संस्कृति के नाश हो जाने पर तो राष्ट्र 
का स्वतः अन्त हो जाता है।'” 


` वस्तुतः बाकृतिग्रहणा जातिः ( महाभाष्य ४.१.६३ ) अर्थात्‌ अनुगत एक- 
प्रत्ययगम्य संस्थान, आकृति-व्यंग्य या उपदेशगम्य जाति शरीर के रहते हुए बदलू. 
नहीं सती । मृत इवान के शरीर को भी शवान ही कहा जाता है। इस प्रकार की 
जाति में अन्य जाति के लोगों का सन्निवेश किस तरह हो सकता है, यह विचारणीय 
है। आपने समानप्रसवात्मिका जातिः इस परिभाषा पर बड़ा जोर दिया है, लेकिन 
वह कल्पनामात्र है। आपको दृष्टि में इस न्यायसूत्र के अनुसार एक प्रकार के जन्म- 
चाले एक जाति के समझे जाने चाहिए। परन्तु वनस्पति ओर पशु दोनों प्रकार के 
: प्राणी किसी न किसी प्रकार अपने पुवंज के शरीर से उत्पन्न होते हैं । फिर तो सबकी 

जाति एक हो है। माता-पिता के शुक्र-शोणित से सबकी उत्पत्ति होती है, अतः मनुष्य, 
सिह, साँप सभीको एक जाति का माना जाना चाहिए। कुछ संकीणं इष्टि से देखने 
पर दूध पीनेवाले मनुष्य, कुत्ते, ऊंट, चूहे, गधे आदि में भी प्रसवमेद नहीं दिखायी 
देता । फिर तो किसीकी पुथक-जाति को कल्पना ही नहीं होनी चाहिए । वस्तुतः उक्त 
स्यायसूत्र का अर्थ यह है कि समान बृद्धि का प्रसव करनेवाला गोत्व आदि घमं ही 


क शा उसीके द्वारा 'गोः गौः' इत्याकारक समानबुद्धि समस्त गो-व्यक्तियों में 


“विचार-दशेन” पुस्तक में वर्ण-च्यवस्था की बात मानी गयी है और वणं- 
ष के अनुसार “ज्ञानदान, वत्रुसंहार, कृषि-वाणिज्य' आदि कर्मों की व्यवस्था 
du गयी है । परन्तु इतना हो नहीं, जीविकाथं कर्मों के अतिरिक्त अदुष्टार्थं भी 
अनेक कम होते हैँ | उनमें व्यवस्था है। याजन, अध्यापन, प्रतिग्रह, वाजपेपादि 


ब्राह्मणों के कमें हं। याजन, अध्ययन में 
वेश्य का अधिकार है। ' दान तथा राजसुय, वेष्यस्तोमादि में क्षत्रिय, 


हे कहा जाता है कि “संघी एवं सभाई दोनों ही वर्णाश्रम धर्म 
को मानते हैं । 
त Ms विपरीत है | एक औओर वे राम, कुष्ण आदि अवतारों को भी 
€ मर-प्रवेश, मूतिपुजन आदि का समर्थन करते हुए अपने को 'सनातनी' 
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कहते हैं ओर दूसरी ओर 'जन्मना वणं” व्यवस्था न मानकर 'कमंणा वणं”- 
व्यवस्था का पोषण करते हैं। आप तथा हिन्दूःसभा जन्मना मुसलमानों को शुद्धि 
द्वारा हिन्दू बना लेने के पक्ष में हें। इसके अनुसार कोई भी शुद्ध मुसलमान ब्राह्मण, 
क्षत्रियं बन सकता है, जन्मना ब्राह्मण के साथ विवाहादि कर सकता है। इस प्रकार 
रकत-सांकर्य तथा वण-सांकयं होना स्वाभाविक है। श्रीकृष्ण एवं कोटल्य वणंसंकरता 
को राष्ट्र-विप्लवकारी तथा कुछ-विनाशकारी बतळाते हैं। श्रोतःस्मातं सभी घमं- 
कमं 'जन्मना वर्ण-मूछक ही है। कमणा बणंव्यवस्था अनिश्चित एवं अव्यवस्थित है, 
तब दिनभर में कितनी ही बार वणं बदलू सकता है। घर की सफाई करते हुए 
अन्त्यज, घर का काम करते हुए शूद्र, सौदा खरीदते हुए वेश्य, कुत्ता हटाने के छिए 
दण्ड हाथ में लेते हो क्षत्रिय, पूजा-पाठ करते हुए ब्राह्मण बन जाना सहज बात है।१ 


धर्म और संस्कृति 

धमं तथा संस्कृति के सम्बन्ध में आपका कहना है कि “वह जहाँ जनता का 
प्राण है, जहाँ वह व्यक्ति एवं समाज के सारे कर्मों का समानरूप से नियंत्रण करता 
है, वहीं धमं ओर संस्कृति का विवेचन कठित है ।” किन्तु वे घमं की स्पष्ट परिभाषा 
नहीं बतराते। संस्कृति के सम्बन्ध में आपका कहना है कि “युगों से चले आये 
आचार, परम्पराएं, ऐतिहासिक तथा अन्य अवस्थाएँ एवं धामिक विश्वास और 
तदनुगामी दर्शन का सामाजिक मस्तिष्क पर बढ़ता हुआ प्रभाव संस्कृति होती है। 
एक विचित्र जातिभावना का ( जिसकी व्याख्या करनी कठिन है ) सुज्जन करते हुए 
यह मुख्यतया उसी घमं तथा दर्शन का स्पष्ट फल होती है, जो पीढ़ी-दर-पीढ़ी उस 
जाति को चेतना पर अपनी विशेष मुद्रा अंकित करते हुए सामाजिक जीवन का 
नियन्त्रण करती है ।' परन्तु वे यूरोपीय धमं को ऐसा नहीं मानते । अतएव वहाँ धमं 
से भिन्न ही संस्कृति है। आपका कथन है कि “यूरोप में ईसाई-घमं सबका समान होने 
पर भी विशेष संस्कृति जातीय-भावना का विकाश करती है। प्रत्येक जाति उस 
बिभिन्न आकृति पर अभिमान करती है ओर अत्यन्त उद्योग से उसको रक्षा करती 
है। इस तरह घमं जहाँ विभेदकारी नहीं होता, बह संस्कृति ही राष्ट्रभावना के अस्प 
आवश्यक तत्त्वों के साथ विशिष्ट राष्ट्रियता के निर्माण में एक निर्णायक वस्तु बन 
जाती है” ( पृ० ३८-३९ ) । इन बातों से आपके धमं भोर संस्कृतिसम्बन्धी भावों 
पर प्रकाश पड़ता है । 

वस्तुतः जबतक प्रत्यक्ष, अनुमान तथा निश्चित आगम या शास्त्र के प्रामाण्य 


( १ ) जाति का संक्षिप्त विवेचन आगे किया गया हे। विस्तृत अध्ययन के निए 
पढ़िये : “सिद्धान्त”, वषं २ के १७, १९-२०, ३१ ओर ३६ अंक । 
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का विचार न हो, तबतक घमं एवं संस्क्ृतिसम्बन्धी सभी कल्पनाएँ निराधार हो 
रहती हैं। कितने ही अन्धविश्वास, अन्धपरम्पराएँ तथा रूढ़ियाँ हैं, जिनका परित्याग 
करना अभीष्ट समझा जा रहा है। फिर केवल परम्पराओं एवं विश्वासों के आधार 
पर धमं या संस्कृति का निणंय किस तरह किया जा सकता है? इतिहास भी सब 
ग्राह्म नहीं होते, क्योंकि इतिहास तो सम्पत्ति-बिपत्ति, पुण्य-पाप सभी तरह i होता 
है । किसी भी समाज में भली-बुरी सभी तरह की घटनाएं घटती हूँ। उन सेन 
समी उपादेय होती हें ओर न समी त्याज्य ही । 


संस्कृति को परिभाषाएं : 'युगों से चले आये आचारों, परम्पराओं, ऐतिहासिक 
तथा अन्य अवस्थाओं एवं घामिक विश्‍वास तथा तदनुगामी दशन के सामाजिक 
मस्तिष्क पर बढ़ते हुए प्रभाव” को 'संस्कृति' कहा गया है। एतावता सामाजिक 
मस्तिष्क पर बढ़ता हुआ प्रभाव स्वतन्त्र रूप से संस्कृति है। परम्पराप्राप्त आचार 
स्वतन्त्र रूप से संस्कृति है, 'परम्पराएं तथा ऐतिहासिक एवं अन्य अवस्थाएं' स्वतन्त्र 
रूप से संस्कृति हे । यहाँ 'युगों से चले आये आचारों' से भिन्न 'परम्पराएँ' कया हैं ? 
एवं ऐतिहासिक तथा अन्य अवस्थाएं” क्या हैं ? इन सबका कुछ भी स्पष्टोकरण नहीं 
किया गया है। साथ हो यह सब 'संस्कृति' शब्द का अथं क्यों है, इस सम्बन्ध में भी 
किसी भी प्रकार के प्रमाण का उपन्यास नहीं किया गया है, जिससे सभी बातें निरा- 
घार एवं अप्रामाणिक सिद्ध हो जाती हैं। 


i ह उक्त पुस्तक में अनेक स्थानों में वेद, रामायण, महाभारत तथा 
ऋषियों का नाम आदर से लिया गया है, तथापि तदनुसार आचार-विचार, वर्णा- 
अमृ-व्यवस्था फा “संघ? में कोई आदर नहीं है। 'संध्या' तक में प्रवृत्ति नहीं है। 
बल्कि वर्णाश्रम-व्यवस्था के विरुद्ध शूद्र-अन्त्यजों का स्पृष्ट भोजन-पान आदि “संघ'मे 
अत्यन्त प्रसिद्ध एवं आदृत है। 


“आप लिखते हैं कि “हिन्दुस्थान में तो धर्म एक सवंव्यापी सत्ता है। वह 

- र 5 हु जीवन 
द सुदृढ़ दशन की अटळ नीव पर स्थित है। अतएव जाति के. ग अनन्तकाल 
| नदी आग हो गया है। परन्तु वह क्या है, इसे स्पष्ट नहीं किया गया | इतना ही 
जात छिखते हैं कि “जीवन का प्रत्येक कमं, चाहे वह व्यक्तिगत हो अथवा 
Sr का हे सब का आदेश होता है ।” यदि युद्ध करना या 

» भ्णा या संग्र मरना 

जिसके आदेश पर होता उद्योग, धनसंग्रह या दान, मरना-जीना सब कुछ 


है, तो वह फिर अज्ञात क्यों ? क्या उस धमं का स्वरूप सब 


छोग जानते हैं ओर सब न 
तप व जीवन-मरण धर्मानुसार ही है ? यदि हाँ, तो यह भीषण 


इतना ही नहीं, आप यह्‌ भी लिखते हें कि "स्वभावत: हम वही a जो "+ 
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हमारे धर्म ने हमें बनाया ।” क्या सचमुच हम जसे बने हैं, घमं ने ही वेसा बनाया 
है ? यह धर्म का गोरखघन्धा विचित्र है। आगे आपका कहना है कि “हमारी जातीय 
भावना, हमारे धमं की सन्तान और इस प्रकार हमारी संस्कृति, हमारे सबव्यापी 
धर्म की प्रसूति एवं उसके कलेवर का एक अविभेद्य अंगमात्र है।” बिना प्रमाण के 
मनमाचा कुछ लिखचा-कहना आजकल का एक फंशन-सा हो गया है। इसीलिए 
निराधार कार्य-कारणभाव, जन्य-जनकभाव की भी कल्पना कर ली जाती है। ऐसी 
अप्म्बद्ध बातों पर क्या विचार किया जाय ? 


यद्यपि 'धमं व्यक्तिगत वस्तु है, उसका राजनीतिक जीवन में कोई स्थान नहीं 
होना चाहिए' इस पक्ष का हम भी खण्डन करते हैं। फिर भो वस्तुतः घर्मानुष्डान में 
प्रवृत्ति तो व्यक्तिगत रूप से ही मान्य है। अतएन देश, काल, नाम, गोत्रादि के 
उच्चारणपुर्वंक ही धामिक कृत्यों का अनुष्ठान होता है कहा जाता है कि "साररूप 
में घमं तो समाज के सारे कर्मों का उचित रूप से परिचालन करते हुए प्रत्येक व्यक्ति 
के स्त्रभाव के लिए अवकाश रखता है तथा प्रत्येक प्रकार का मानसिक ढाँचा ग्रहण 
करने के लिए उचित मागं प्रदान करता है । साथ ही वह सम्पूणं समाज को सदाचार 
दारा भौतिक से आध्यात्मिक स्तर पर उठाकर पहुँचा देता है ।” जान पड़ता है, 
आपका यह धमं वर्णाश्रमानुसारी श्ृति-स्मुतिबोधित धमं से कोई विलक्षण है। 
वस्तुतः व्यक्तियों का समुदाय ही समाज है। अतः व्यक्ति के उत्थान से ही सप्राज का 
उत्थान होना सम्भव है । व्यक्तिगत रूप से ही अनुष्ठित धमं व्यक्ति का उत्थान 
करता है। यदि व्यक्तियों के समुदाय ने धमं का अनुष्ठान किया, तो समाज का भी 
उत्थान होता है। समाज में मी ब्राह्मणादि जातियों को ही उदिष्ट कर तत्तत्‌ धमं 
विहित हैं, अविशेषेण धमं का विधान नहीं है, अवश्य ही सामान्यधमं मचुष्यमात्र के 
लिए बिहित हैं। ब | 


आपका यह भी कहना है कि “जिस प्रकार अनेक मस्तिष्क होते हैं, उसो 

प्रकार अनेक मागं भी होते हैं। यही धमं का आध्यात्मिक नियम है। यह सांसारिक 

अथवा भौतिक स्तर में भी प्रत्येक मनुष्य की मनुष्यता के पूर्ण आकारपर्यन्त विकसित 

होने के छिए अवसर प्रदान करने की क्षमता रखता है। साथ ही उस उच्चतम 

आध्यात्मिक जीवन तथा अनन्त आनन्द की प्राप्ति के पथप्रंद्शन एवं नेतृत्व के 

लिए अपने कायं में क्षणभर के लिए विरत नहीं होता। ऐसा घमं उपेक्षित नहीं हो 
सकता ।” 

` वस्तुतः शास्त्रों की दृष्टि से कमं ही धमं है। घमं संस्कार या फछ द्वारा भले 

ही प्रेरक हो, स्वयं वह अनुष्ठेय ही है। घमं को उपयुंकत व्याख्या इस तरह निश्चित 

घमं के सम्बन्ध में दूर से हुननेवाले ही करते हैं। व्यक्तियों का समुदाय ही समाज है, 
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कहा जा चुका है। उसीके लिए राजनीति होती है। व्यक्तियों एवं समाज 
मा ही घमं और राजनीति भी है। अतः जो धम व्यक्तियों एवं समुदाय को 
अपेक्षित है, उसकी विरोधिनी नीति कभी भी आदरणीय नहीं हो सकती । बल्कि घम 
का ही नियंत्रण राजनीति पर होता है । 


आपका यह कहना सच है कि “राजनीति भी घमं का एक छोटा-सा अँरामात्र 
है । हम अपने राष्ट्रिय-जीवन में धमं को नहीं छोड़ सकते |” आशचय है कि आप वेद 
एवं रामायण तथा महाभारत का नाम लेते हूँ, घम का महत्त्व वर्णन करते हूँ, फिर 
भी 'धर्म” नाम से प्रसिद्ध क्रियाओं के प्रति आपको कोई आदर नहीं । प्रत्युत उसके 
विपरीत ही चेश का प्रचार आपके यहाँ चलता है। शास्त्रानुसार उपनयनादि संस्कारों, 
ब्रह्मचर्यादि आश्नमों के नियमों की उपेक्षा तथा खान-पान, विवाहा दि में शास्त्रीय 
व्यवस्थाओं की अतिक्रमण भी स्पष्ट लक्षित होता है। वस्तुतः आजकल के लोग धमं 
को बहुत दुलूह॒ बतळाकर 'धमं' नाम से प्रसिद्ध क्रियाओं की और दुलक्ष्य करना 
चाहते हैं । वे कहा करते हैं कि 'खाने-पीने, विवाह-शादी से घमं का क्या सम्बन्ध ? 
घमं कोई कच्चा धागा नहीं, जो खान-पान से टूट कर नष्ट हो जाय ।' बस, इसी दृष्टि 
से घमं की बड़ी-बड़ी बाते करते हुए भी भंगी, चमार सबकी रोटी खाने में लोग धमं 
की हानि नहीं सम्रझते। होटल को - बनी चाय, बिस्कुट पीना-खाना, संसारभर के 
जूठे चीनी-मिट्टी के बतंनों में खाना अनुचित नहीं समझते । संध्या, सूर्यार्ध्यदान, वेदव- 
देव, श्राद्ध, तपृण, मरितिहोत्रादि तथा शास्त्रोबत आचारों की उपेक्षा करते हैं । 


शास्त्रों में घमं का छक्षण करते हुए बतलाया गया है कि जिससे ऐहिक 
पारलोकिक अभ्युदय तथा निःश्रेयस्‌ ( मोक्ष) का साधन हो और जो समाज एवं 
व्यक्तियों का घारण-पोषण करे, वही घमं है : यतोऽम्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स धमः 
( वशे० सू० १.१.२) । इस प्रकार यद्यपि घमं का तटस्थछक्षण पुरा हो जाता है, 
तथापि जबतक स्वरूप-छक्षण प्रतिपादित नहीं होता, तबतक उसके संबंध में संदेह 
बना ही रहता है कि 'वे मभ्युदय-निःश्रेयस्‌ किससे मिलते हैं ?” इस प्रइन के समाधान 
के ही लिए महषि जेमिनि ने बतळाया कि “प्रवंतक-निवर्तक वेदवाक्यों द्वारा लक्षित 
अथं ही घमं एवं अघमं हैं : चोदनालक्षणोऽर्थो घसः ( मीमांसादशंन १.१.२. )। अत- 
एव वस्तुतः शास्त्रगम्य कमं ही घमं एवं शास्त्रनिषिद्ध कमं ही अधमं है । क्‍ 
आप यह भी कभी कहते हैं कि “यूरोप में एक हो घमं है। प्रकृत्या धमं वहाँ र 
विभेदकारी जातीयता का निर्माण नहीं करता । इसी [a न राष्ट्रों में कलह, 
2 जिम किसी काये में घामिक उत्साह कोई प्रेरणा नहीं करता । ऐसी 
"स्यात में जाति, संस्कृति ओर संभवत भाषा की विभिन्नता होने के कारण राष्ट्रिय | 


कै 
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भेदभाव उत्पन्न होते है ।” यह कथन भी आंशिक ही सत्य है, क्योंकि हिन्दुधमं में भी 
ईश्वर की आराधना ओर पूजा को मुख्य-धर्म माना गया है ? 
स वे पुंसां परो घर्मो यतो भक्तिरधोक्षने। - (भाग० १.२. ६. ) 


इज्याचारदमाऽहिसा-दान-स्वाध्यायकमंणास्‌ । 

अयं तु परमो धर्मो यद्योगेनात्मदशनम्‌ ॥ ( याज्ञ० स्मृ० १.८ ) 
अर्थात्‌ यज्ञ, आचार, दम, अहिसा, स्वाध्यायादि कर्मों में परम; सर्वश्रेष्ठ घमं है 
योग ( चित्तवृत्ति-निरोध ) द्वारा आत्मा के यथाथ स्वरूप का साक्षात्कार करना । 
मुसलिम-घमं तथा ईसाई-धर्म में घमं के नाम पर जो संघटन है, वह हिन्दुत्रमं में 
परिलक्षित नहीं होता । उनमें अपने धमंग्रन्थ एवं धर्म के प्रति जो हढ़ता है, वह 
आपके अनुयायियों में नहीं । स्वयं आप भी किसी भी एक ग्रन्थ को सांगोपांग मानने 
को तेयार नहीं । ट | 

“रस का समाजवाद भी धम है” यह आपका नया 'इलहाम' माळूम पड़ता 

है। जो प्रत्यक्ष ही धर्मवरोधी हैं, उतके मत्ये भी उनके यथेष्टाचार को ही “धमं' 
कहकर लादना कहाँतक उचित है? वह घमं तो वेसा ही है, जेसा कि “मट्टठिकाव्यँ 
में किसी राक्षस का कथन है कि 'ब्राह्मणों, गोओं आदि को मारना, यज्ञविध्वस करना 
हमारा धमं हैः 

अमो द्विजान्‌ देवयजान्तिहन्मः कुमंः पुरं प्रेंतपुराधिवासम्‌ । 

धर्मो ह्ययं दाशरथे निजीनो नेवाध्यकारिष्सहि वेदवृत्ते 


( भट्टिकाव्य २.३४ ) 
इसपर भगवान्‌ राम ने उत्तर दिया : 
धर्मोऽस्ति सत्यं तव राक्षतायमच्यो व्यतिस्ते तु ममापि घसः । 
न्रह्मद्विषस्ते प्रणिहन्मि येत राज्जन्यवृत्तिघुंतक्षामुकेषुः। (वहो २.३५ ) 
हे राक्षस ! पर्वोक्त ब्राह्मणघातादि तुम्हारा धमं है, यह ठीक है। किन्तु इसके विप- ` 
रीत हमारा भी यह धमं है कि तुम जसे ब्रह्मघातियों का वघ करे। इसीलिए क्षत्रिय- 
वृत्ति के अनुसार हमलोग धनुष-बाण धारण करते हैं। | 
,_ आपका कहना है कि “यूरोप में राजनीतिक परिवतनों से घामिक स्थिति में 
परिवर्तन नहीं हुआ |” किन्तु यह भी ठीक ' नहीं, क्योंकि जड़वादी, भोतिकवादी, 
माक्सवादी राजनीति से अवश्य ही घामिक भावनाओं का बाघ होता है। व्यक्तिगत 
भमि, सम्पत्ति आदि न रहने से यज्ञ, दान, तप आदि समी धर्मों पर प्रत्यक्ष आक्रमण 
होता है। शास्त्र भी दण्डनोति में गड़बड़ी होने से त्रयी ( चेद ) एवं त्रयीप्रो् घमं का 
सवंथा संकट में पड़ जाना बतलाते हैं: सअूज्जेत्‌ त्रपी दण्डनीतो हुतायाम्‌ ( महाभा० 
शान्ति० ६३.२८) । . | क 
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३, राष्ट्रियता की कसौटी 


देश, जाति, घमं, संस्कृति ओर भाषा ये पाँचों वस्तुएं यद्यपि आदर की पात्र हैं, 
फिर भी ये ही राष्ट्रियता की मूल-वस्तु हों' यह आवश्यक नहीं | अल्पसंख्यकों की 
समस्या का विचार तभी उठता है, जब एक देश में किसी एक धम के लोगों का 
बाहुल्य हो तथा भिन्न धमं के लोग अल्पसंख्यक हों । ब्राह्मण, क्षत्रियादि में भी बहु- 
संख्यक-अल्पसंख्यक हैं । शेवों-वेषणवों, हिन्दुओं-जेनों के भेद में 20) अल्पसंख्यक-बहु- 
संख्यक होने का प्ररन उठता है। मुसलमानों में भी शिया-सुन्तियों में अल्पसंख्यक- 
बहुसंख्यक्र का प्रन उठता है। माना कि किसी देश में जड़वादियों का ही बाहुल्य 
हो, तब भी वहाँ अल्पसंख्यकों का प्ररन उठ सकता है। इंग्लण्ड में प्रोटेस्टेण्ट सम्प्रदाय 
का ही राज्य होता है । सरकारी कोष से ईसाईयत का प्रचार होता है। अंग्रेजी भाषा 
को अन्ताराष्ट्रिय भाषा बनाने का निरन्तर प्रचार चलता है जमंनी ने अपनी भोगो- 
लिक राष्ट्रिय एकता का प्रयत्न किया । आस्ट्रिया ने (जो कि अमंती का ही एक 
प्रान्त था ) प्रशिया, बवेरिया तथा जेक्रोस्लोवाकिया आदि के नये राष्ट्र बनाकर 
जमेन जाति के पेतुक देश का अपहरण किया था। जमनी ने तीव्र प्रयत्न से अपने 
पेतृकु देश पर पुनः अधिकार कर लिया, अपनी भाषा में दुढ़ता का प्रयत्न किया और 
यहुदियों का 'अनायं' कहकर अपने देश से निकाल बाहर किया । 


माषा को भी मुख्यरूप से राष्ट्रियता का आधार कहा जाता हवै । किन्तु भारत 

में भाषा का भेद आपके मन्तव्य के स्पष्टूप से विरुद्ध है। आपका यह भो कहना 

कि “हमारी भाषा में भेद का बोधक कोई शब्द ही नहीं है”, आश्चयं की बात 

| हैं। भारतीय दर्शनों के अनुसार घर्म या लक्षण स्वयं ही भेदक होते हैं। वेशेषिक- 
: दशं ने तो 'विशेष' नाम के अनंत व्याबतंक पदार्थ माने ही हें। 

वेसे अहिन्दुओं के सम्बन्ध में यद्यपि संघी कहा करते हैं कि “हमारी नीति 

समता को है, किन्तु आप हमारी राष्ट्रिता' के पांचवें प्रकरण में: कहते हैं कि “हमें 


पहले ही यह घ्यान रख लेना होगा कि जहाँतक राष्ट्र का सम्बन्ध है, जो देश, जाति 
घम, सस्कृति ओर भाषा, इन पाँच सीमाओं के बाहर हें वे राष्ट्रिय जीवन में तब- 
तक स्थान नहीं 


Fe भा कर. सकते, जबतक अपने भेदभावों की तिलाज्ञछि देकर वे 
राष्ट्र के घमं, संस्कृति ओर भाषा को ग्रहण नहीं कर लेते तथा राष्ट्रिय जाति में पूणं- 
रूप से विलीन नहीं हो जाते। जबतक वे किसी भी प्रकार के अपने जातीय, घामिक 
तथा सांस्कृतिक भेदों को रखे हुए ह, वे विदेशी ही हें, चाहें वे राष्ट्र के मित्र हों या 

श्च॒नु। सभी प्राचीन राष्ट्रों में, जिनंका राष्ट्रिय जीवन महायुद्ध के. पहले भी पूण 











राष्ट्रियता को कसोटो ४८३ 


विकसित था, यही दृष्टिकोण स्त्रीकृत है। यद्यपि वे राष्ट्र धामिक सहनशीलता का 
व्यवहार करते हूँ, तो भी आगंतुकों को राजधमं के रूप में राष्ट्रिय घमं स्वीकार 
करना पड़ता है, राष्ट्रिय समाज में अभिन्न रूप से सम्मिलित हो जाना पड़ता है। 
राष्ट्र के साथ एकाकार हो जाना पड़ता है। आगन्तुकों को स्वभावतः ही मुख्य 
निवाधतियों के समूह में-राष्ट्रिय जाति में-उसकी संम्कृति एवं भाषा को स्वीकार कर, 
उसकी महत्वाकांक्षाओं में भाग बँटाकर, अपने विभिन्न अस्तित्व की सम्पर्ण चेतना 
को खोकर तथा अपने विदेशी मूल को भूलकर एकरूप हो जाना पड़ता है । अन्यथा 
उन्हें बाहरी जनों की भाति रहना पड़ता है तथा वे किसी भी प्रकार के विशेष 
संरक्षण के पात्र भी नहीं समझे जाते। 
किसी स्वत्व एवं अधिकारों को बात तो दूर रही। वहाँ विदेशी समूहों के 
लिए दो ही माग खुले हें: यातो राष्ट्रिय जाति में विलीन हो जायें तथा उसको 
संस्कृति ग्रहण कर लें अथवा जाति की इच्छा के अधीन बसते रहें । यही है तकंुक्त 
ठीक-ठोक हुल । हिंदुस्थान में या तो विदेशी जातियों को अवश्य ही हिंदू-संस्क्ृति ओर 
भाषा ग्रहण कर लेनी चाहिए, हिन्दु-धमं का सम्मान करना सोखना चाहिए, हिन्दू- 
जाति, संस्कृति एवं हिन्दूराष्ट्र को गौरवान्वित करने के अतिरिक्त कोई भाव हृदय में 
नहीं रखना चाहिए । युगों से चली आयी परंपराओं के प्रति असहनशीळता एवं अक्कु- 
` तज्ञता का अपना भाव हो त्यागना आवश्यक नहीं, वरन्‌ उसके प्रति प्रेम, श्रद्धा का 
निश्चित भाव भी धारण करें अर्थात्‌ या तो विदेशीयता त्याग करें . अथवा पूर्णतया 
हिन्दू-राष्ट्र के अधीन होकर देश में ठहरें । किसी वस्तु पर उनका अधिकार न होगा, 
वे किसी विशिष्ठ अधिक्रार के पात्र नहीं, अधिक श्रेष्ठ व्यवहार की बात तो दूर रही, 
उन्हें नागरिक अधिकार भी नहीं मिलेंगे ।” 
आप भी हिन्दुस्थान के हिन्दुओं की एक ऐसी अवस्था पर विश्वास करते हैं, . 
जिसने 'किसी अविज्ञात समय में हिन्दुस्थान में प्राकृत अवस्था छोड़ दो और 'एक 
सुव्यवस्थित सभ्य सजातीय सत्ता प्रारम्भ कर दी ।' इससे तो यह निष्कर्ष निकलता | 
हे कि कभी च कभी हिन्दुस्थान के हिन्दू प्राक्त अवस्था ( जंगलो अवस्था ) ओर 
असभ्य अवश्य थे। किन्तु वह बहुत चिरकाल की बात है। आपके अनुसार 'वेदादि- 
साहित्य प्राचीनतम मात्र कहे जा सकते हैं, अनादि-अपोरषेय नहीं । वे एक उच्नेत 
भावोंके संग्रहमात्र हैं।' इससे इतना सिद्ध है कि वेद उन्नत भावों का संग्रह है; बहुत 
प्राचीन है और उनका गौरवपूणं अस्तित्व गवं का विषय है। परन्तु वेदों की अना- 
दिता, अपोरुषेयता या ईश्वरतिमितता आदि आपके मस्तिष्क में नहीं बठी। वेदों के 
अतिरिक्त रामायण और महाभारत दोनों को आपने 'महाकाव्य' के रूप में स्मरण 
किया है । इसी प्रकार गीता को महाभारत का 'अनएवर मुकुट-मणि' कहा है । आपने 
महाभारत को पेंतालिस सो या पाँच हजार वष प्राचीन मानकर यह बतलाया है कि 








‘yy विचार-पोयूवं १ आधुनिक वाद 


“हृ महाभारत जिस एक अत्यंत सुसंघटित, परिष्कृत एवं सुपभ्य समाज का चित्रण 
करता है, जो शक्ति एवं कोति के उच्च शिखर पर था । उसे वह अवस्था प्राप्त करने 
में कितना समय लगा होगा ।” इससे हिन्हू-जाति की प्राचीनता तो सिद्ध की गयी, 
पर साथ ही यह भी मान लिया गया कि 'वह मूलतः असभ्य थी ।' 


आपने लोकमान्य की यह कल्पना कि 'आयों का स्थान उत्तरी ध्रुव था, सही 
मानी है। परन्तु उत्तरी धुव को अस्थिर मानकर बताया है कि “उत्तरी भ्रुव बहुत 
समय पूवं पृथ्वी के उस भाग में था, जिसे आज “बिहार एवं उड़ीसा” कहा जाता है। 
बहाँसे वह उत्तर.पूवं को चछा गया। ऐसी स्थिति में हिन्दू उत्तरी प्रदेश को छोड़कर 
हिन्दुस्थान में नहीं आये, किन्तु उत्तरी भुव ही हिन्दुस्तान में हिन्दुओं को छोड़कर 
प्रवास कर गया ।” आधुनिक भू-गर्भशास्त्रियों को उत्तरी धुव का इतना पांरवर्तेन 
कहाँ तक मान्य है, यह बात अलग है। किन्तु श्री सम्पूर्णानन्दजी ने तो “आयो का 
आदिदेश' पुस्तक में लोकमान्य का पक्ष खण्डनकर यही सिद्ध किया है कि 'वेदों तथा 
अवेस्ता के आधार पर भारतवषं में सप्तसंधु प्रदेश ही आयों का आंदिदश है।' 
आपने हिन्दू-जाति के आदशंख्प में स्वामी दयानन्द, लोकमान्य तिलक, छाला लाज- 
पतराय, गांधीजी और अरविन्द को रखा है, जिनका रामायण-महाभारत को सभ्यता 
से मेळ नहीं खाता, जिनके सिद्धांतों का परस्पर कोई सामंजस्य नहीं है । 
उक्त पुस्तक में आपका कहना है कि “हमें एक ओर तो मुसलमानों से ओर 
दूसरी ओर अंग्रेजों से युद्ध करना पड़ेगा ।” आपके अनुसार “मुसलमान राष्ट्र के अंग 
नहीं हो सकते, उन्हें नागरिक अधिकार भी प्राप्त नहीं हो सकता । शत्रु-मिन्र, चोर- 
स्वामियों की एक ऊटपटांग गठरी राष्ट्र नहीं ।” पुस्तक में फाउलर होलकोम्बे, वगेस 
आदि के आधार पर यह सिद्ध किया गया है कि “राष्ट्रियता से उस जनसमुदाय का 
बोघ होता है, जिसकी जाति, भाषा, घमं, परंपरा और इतिहास के बन्धन समान हों । 
वगस के अनुसार “राष्ट्र! का अथं है जनसमुदाय, जिसकी भाषा एवं साहित्य, आचार 
तथा भरेुरे का साम्य हो ओर जो भोगोलिक एकतायुक देश में रहता हो! 
गाल्पोविक' की परिभाषा है कि “सभ्यता की समानता ही राष्ट्र है।” तथा च भोगो- 
छिक एकत्तायुक्त देश, जाति, घमं, संस्कृति, भाषा यह राष्ट्र. है, ( संस्कृति में ही 


ऐतिहासिक परम्पराओं का अन्तर्भाव है )। भारती ले 
अध्याय में स्पष्ट किया गया है। है )। भारतीय दृष्टिकोण से राष्ट्रभाव भग 


'विचारद्शंन' में आप यह भी कहते हैं कि " ऐं एवं । 
द मुसलमानों एवं ईसाइयों को 

हि कि वे अपने आपको हिन्दू कहें ओर उन्हें हिन्दू-परम्परा का अभिमान हो । 
. फिर भी वे प्रभु ईसा या मुहम्मद के उपासनामार्ग पर चलने के लिए स्वतंत्र हैं। 
| किन्तु उपातना के साथ-साथ जीवन का संपण व्यबहार बदलने की आवश्यकता 


नही |. व्यक्तिधमं, कुठघमं, समाजघमं भी राष्ट्र-धमं होता है ॥ उपासना-मागं क्का 
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परिवतंन होने से राष्ट्रधम या कुलधम में परिवर्तंत उचित नहीं । अतः मुसलमान, 
ईसाई अपने नाम राम, कृष्ण, अशोक, प्रताप आदि न रखकर जान, थामस, अली, 


हसन, इब्राहिम आदि क्यों रखते हैं ? चचं या मसजिद में जाने से खून विदेशी नहीं 
हो सकता ।” ॒ | 


वस्तुतः 'बाइबिल', 'कुरान' आदि को मानते हुए ईसाइयत एवं इसलाम के 
अनुसार चर्च या मसजिद में उपासना करते हुए भी अपने आपको हिंदू कहना, राम- 
दास, कुष्ण्दास आदि नाम रखना, क्या बुद्धिसंगत है? कया इसी तरह इंग्लेण्ड, 
फ्रांस, ईरान ईराक आदि देश भी अपने यडा रहनेवाले हिन्दुओं को नहीं कह सकते? 
क्या वहाँके हिन्दू भी विष्णु, राम, कुष्ण, शिव की उपासना करते हुए अपने को 
ईसाई या मुसलमान कहें ? वया वे जान, हसन आदि अपना नाम रखें ? 


आपके 'संघ' के नेता कहते हें कि “मुसलमान अपना नाम बदल दें, घमं बदंल 
दें, देश की भाषा का आदर करें, त्योहार एवं छुट्टियाँ राष्ट्रिय ही मनायें, तब वे 
राष्ट्र में रह सकते हैं ।” स्वाभिमान अवश्य आदरणोय है, फिर भी उसक्री एक सीमा 
होती है। निस्सीम अभिमान के कारण ही हिटछर का विनाश हुआ। हिटलर की 
'आत्म-कहानी' पढ़ने पर मालूम पड़ता है कि इन नेताओं पर उसका पुणं प्रभाव 
पड़ा है। यदि देश के आधार पर जाति का प्रयोग होता है तो इसमें आपत्ति नहीं | 
होती। जेसे हिन्दी मुमलमान, हिंदी सिख, हिंदी ईसाई ऐसे व्यवहार सम्भव हैं। 
लेकिन जब धमं के आधार पर जाति का व्यवहार होता है, तो हिंदू, मुसलमान, 
ईस।ई आदि अपने धर्मानुसार संथा स्वतंत्र जाति के ही रूप में रहेंगे । 


इस तरह जिस एक जाति की कल्पना की जाती है, वह असंद्धान्तिक होने के 
साथ अव्यावहारिक भी है | जर्मनी जेसी जातीय क्रांति केवल “अन्तार।व्ट्रिय मानवा- 
धिकार घोषणापत्र” के विरुद्ध ही नहीं, प्रत्युत विश्व में फले हिन्दुओं के विनाश का 
कारण भी होगी । साथ ही देश में एक जाति की सम्भावना भी नहीं हो सकती । 
लेनिन ने समस्त रूस को एक -मार्क्सीय-स्तर पर संघटित करना चाहा। यूक्रेन की 
राष्ट्रियता का विनाश करना चाहा । लेकिन परिणाम यह हुआ कि “रसी गणराज्य 
की प्रत्येक इकाई को राष्ट्रियता ( नेशनलिटी ) के रूप में माना गया ।' यूक्रेत को 
राष्ट्रियता के सम्मुख उसे घुटने टेक देने पड़े। अतएव राष्ट्रियता का तात्पय एक- 
जाति से न समझना चाहिए । 


र।ष्टका भाव | | 
` “हिन्द्र महासभा”, "राष्ट्रिय स्वयंसेवक संघ', 'जनसंघ' आदि की दृष्टि में 
'समान हि भाषा, समान संस्कृति, समान जाति एवं समात्त इतिहासवाले 





“ट्‌ विचार-पोयूष १ आधुनिक वांदे 

“एक्राष्ट्रिय' कहे जा सकते हैं। ऐसे राष्ट्रिय लोगों का देश ही 'एक-राष्टू' है, 
बा रत कस समान धर्मादिवाले हिन्दू बसते हैं, इसीलिए यह एकराष्ट्र' 
मर 'हिन्दू-राष्ट्र' है।' उपयुक्त संस्थाओं के मतानुसार “मुसलमान, ईसाई आदि 
भारत-राष्ट्र के राष्ट्रिय या नागरिक नहीं हो सकते | हां, य दि वे हिन्दूधम सें सम्मि- 
लित हो जाये, यहाँके धमं, संस्कृति, भाषा को.अपचा र, हिन्दू हो जाये, तभी वे 
इश राष्ट्र के राष्ट्रिय हो सकते हैं ।” 


उक्त संस्थाओं को वेदादि-शास्त्रसम्मत 'जन्मना वणंव्यवस्था' पर विश्वास 
नहीं है | तभी तो वे किसीको भी, भले ही वह 'जन्मना' मुसलमान या ईसाई हो, शुद्ध 
कर हिन्दू, ब्राह्मणादि-बनाने की चेष्टा करते हैं। इन्हें शास्त्रोक्त आचार-विचार, 
विवाह आदि किसीमें विश्वास नहीं । वस्तुतः इनका 'हिन्दुत्व' “मुसलिम-विरुद्धत्व 


ही है। 


श्री गोलबलकरजी तो अपनी पुस्तक 'हमारी राष्ट्रियता' में यह भी कहते हैं कि 
मुसलमान भले ही इस्छामःमजहब मानता रहे मसजिद और 'कुरान' का अनुसरण 
एवं अध्ययन करता रहे यदि वह अपने को 'हिन्दू' कहता है, हिन्दू-ढंग का नाम 


रखता है, हिन्दू-ढंग की वेष-मूषा धारण करता है तो वह हिन्दू-राष्ट्र का राष्ट्रिय 
भो हो सकता है ।” 

किन्तु एक शास्त्रबिशवासी आस्तिक इन सब बातों को सवंथा निराधार ही 
समझता है। वेदों, स्मृतियों एवं नीतिग्रन्थों में 'राष्ट्र'शब्द के जो अथं ग्राह्य हैं, 
उनसे उक्त बातों का कोई सम्बन्ध नहीं । वेदादि-शास्त्रों के अनुसार कोई भी जनपद, 
देश या राज्य 'राष्ट्रशब्द का अथं होता है। वेदों में अनेक स्थलों पर 
"राष्ट्र शब्द आया है।' सायण, उव्वट, महीधर आदि भाष्यकार आचार्यों ने 


१. ऋगेद-संहिता के “यम हिता राष्ट्र क्षत्रियस्थ” ( ४, ४२. १), “युवो राष्ट्रं ` 
बृहदिन्वति दो: (७. ८४. २), “कह राष्ट्रो संगमनी वसुनाम्‌” ( १०. १२५. ३ ), “राजा 
राष्ट्राणां देशो नदीनाम्‌” ( ७. ३४. ३१ ) तथा ऋग्वेद दशम मण्डल के १०९. ३; १२४. ४, 
१७३. १:२; १४३. ५४ १७४. १ एवं ८. १००. १०, ६. ४. ५ सें; यजुर्वेद वाजसनेयो 
सहिता में वृष्ण ऊतिरि राष्ट्र राष्ट्र में” ( १०, २ ), “पठे राषटमुवर” ( २०, ८) 
अतिक्षत्रे तहा हाइ २०, १० ) एवं १०. ३, ९. २३ और १२.११सें तथा अथवं- 
शाता में ये देवा राष्ट्रभृतो” ( १३. १. ३५ ), “आ ते राष्ट्रमह रोहितो” ( १३. १, ५ ), 

आ त्वागन्‌ राष्ट्र कर 5h ४. १), “समहुमेषां राष्ट्र स्या” ( ३, १९,.२ ), “तदवे 
र १९. ८ ), ऋतं सत्यं तपो राष्र” ( ११. ७, १७ ), “उत्तरं राष्र 
प्रचयो” ( १२. ३. १० ), “ब्रह्म च कत्र च ट्र ॥ i ८ pl । हे 
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राष्ट्र शब्द का देश, जनपद एवं कहीं राज्य अर्थ किया है। मनु आदि ने 'सप्तांग! 
राज्य बतलाया है।* उन सप्तांगों में राष्ट्र को एक भंग माना है | यहाँ 'राष्ट्र' शब्द 
का 'जनपद' अर्थ किया है । मेधातिथि 'जनपद-समूह' को राष्ट्र कहते हें । इस तरह 
कहीं-कहीं “राष्ट्र' शब्द सम्पूणं राज्य का भी वाचक माना गया है । मनु ने राष्ट्रका 
अथं देश किया है |? याज्ञवल्क्य ने भी कई वचनों में राष्ट्र का उल्लेख 'देश” अर्थ 
में किया है ।* महषि पराशर ने भी देश के अर्थं में ही 'राष्ट्र' शब्द का प्रयोग किया 
है । ` 'कामन्दकोय-नीतिसार' में भी मनु के अनुसार राज्य के सप्तांग का वर्णन आया 
द | हा भी 'राष्ट्र' राज्य का एक अंग बतलाया गया है और उसका अथं 'जनपद' 
कया हुं ।१ | 


“राजु द्वीप्तो' इस दीप्ति अर्थवाले 'राज' घातु से कमं में “ून्‌' प्रत्यय करने से 
राष्ट्र शब्द बनता है। अतः विविध सामग्रियों से दीप्त देश ही “राष्ट्र है ।* करण- 
प्रप्रय करने से उस देश को रराष्ट्र' कहा जाता है, जिस देश से राजा या राज्य 





१, ''द्विता-क्षितिस्वगभेदेन द्वित्वापच्न राम्‌’ ( ऋ० ४, ४२. १ ); "राष्ट्र राज्यम्‌” 
( ऋ० ७. ८४. २), "राष्ट्रे स्वकोये देशे” ( महीघर, यजुः० ६, २३ ), “राष्ट्र जनपदः" 
( उव्वर-महीधर, यजु० १०. २ ), “राष्ट्र जनपदसमूहः” ( उव्वट, यजु० १२. ११ ), “राष्ट्रदा 
देशदात्र्यः ' ( महीघर, यजुः० १०. ३), “राष्ट्र राज्यम्‌'' ( अथर्वे° ३, ४. १), “राट 
जनपदम्‌'' ( अथनं० ३. ३९, २ ), इत्यादि । 

२. “ स्वाम्यसात्यो पुरं राष्ट्रं कोशदण्डो सुहृत्तया । सस प्रकृतयो ह्येताः सप्ताङ्गं राज्य- 
मुच्यते ॥” ( मनु० ६. २९४ )। अत्र कुल्डूकभट्ट+--'राष्ट्र देशः। 'मेघातिथिःराष्टर 
जनपदाः ।' [ 

३. “उपरुद्ष्यारिमासीत राष्ट्र चास्योपपीडयेत्‌ ।'” ( ७. १६५. ) । अत्र टीका-_'अस्य 
च देशमुत्सादयेदिति ।' | 

४. “ये राष्ट्राधिकृतास्तेषां चारेज्ञात्वा विचेष्टितम्‌ । साधून्‌ सम्मानयेद्राजा विपरीताँइच 
घातयेत्‌ ॥'' राजघमं० १. ३३८ ) “अन्यायेन नुपो राष्ट्रात्‌ स्वकोशं योऽभिवर्घयेत्‌ । सोऽचिरा- 
द्विगतल्लोको नाशमेति सबान्धव! ॥।'” ( १. ३४० ) । 

९, “जारेण जनयेदुषभ मृते व्यक्ते गते पतो । तां त्यजेदपरे राष्ट्र पतितां पापष्तारिणोस्‌॥” 
( अ० १० ) । साधवटोका-- अत एव पतितां तादृशीं स्वराधाुत्सार्यं परराष्ट्र प्रेषयेत्‌ ।' 

६, “स्वास्यमात्यरच राष्ट्र च दुर्ग कोशो बल सुहृत्‌ । परस्परोपकारीदं ससाजङ्गं राज्य- 
मुच्यते ॥” ( कामन्दकीय० ४, १ )। वहीं इलोक ४८ से ५४ तकः राष्ट्र का तिरूपण किया 
गया हे भौर 'राष्ट्र! शब्द का अर्थ 'जनपद' लिया गया हे । 


७; “राजु दोसौ ( राम्‌ । दिति इत्‌ । तितुभेति इण्‌ःनिवेषः” ) इति माधवीय 
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दीप्त हो ।' देश की दीप्ति के सम्पादनाथ ही धार्मिक, सांस्कृतिक, उच्चजातीय, उच्च- 
भाषा-भाषी जनसमूह भी उपयुक्त हो सकता हे। ऐसे जनसमूह से अलंकृत एवं दीप्त 
देश ही 'राष्ट्र है। . 

कहा जा सकता है कि “जसे रंग-बिरंगे फूलों एवं मणियों से माला शोभित 
होती है, वेसे ही विविध जातियों, विविध धर्मों, विविध संस्कृतियों एवं विविध 
भाषाओं से अलंकृत्त देश ही राष्ट्र माना जाय । अन्य प्रमाणों के आधार पर भले ही 
इस प्रकार की खिचड़ी को हानिकर सिद्ध किया जाय, परन्तु केवल 'राष्ट्र' शब्द के 
आधार पर ऐसा करना असम्भव नहीं क्योंकि आखिर परमेश्वर का विराट्‌ रूप तो 
अनन्त रंग-बिरंगे पदार्थों एवं देशों से राजमान है ही, तभी तो वह विविध रूपों से 
राजमान होने के कारण ही विराट्‌' है। 

कौटल्य तथा कामन्दक के अनुसार घामिक जनता एवं बुद्धिमान्‌ स्वामी, राजा 
आदि भी राष्ट्र के अन्तगंत मान्य हैं | कोटल्य के अनेक वचनों में “राष्ट्र! शब्द देश के 
मरं में ही उपयुक्त हुआ है।* राष्ट्र में जिन-जिन वस्तुओं का होना अनिवाय है, 
उनका उल्लेख करके कौटल्य ने उन्हें भी गोणी वृत्ति से 'राष्ट्र-शब्दवाच्य कहा है। 
उन वस्तुओं में कृषि, धान्य, उपहार, कर, वाणिज्य-लाभ, नदी-तीर्थादि-लाभ एवं 
पत्तनादिजन्य लाभ, सब राष्ट्र के लिए आवश्यक बतळाये गये हैं ।* राष्ट्र में जिन- 





१. “इन्प्रत्ययो 'घः कमणि छुन्‌? तथा 'दाम्नीशसयुयुजस्तुतुदसिसिचमिहेपतदशनहः 
करणे? इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यां भवति । अतोऽन्यत्‌ धून्‌-परत्ययविधायकं सुत्रं नारिति । अतो “राजते 
शोभतेप्नेन' इति विग्रहे राजघातो. करणे छनि अनुबन्धलोपे सेरत्वात्‌ प्राप्तरयेटः 'तितुत्रथसिसु- 
सरकसेषु चः इत्यनेन निषेधे 'व्रवचञ्जस्जञ०' इत्यादिना जस्य ष्टुत्वे दरे राष्टरभिति सिद्धम्‌ । स्त्रिया 
वत्वात्‌ डीपि राष्ट्रो स्वाभिनीस्यथं। । अन्न राजते द्योततेऽनेन देशेनेति राष्ट्रम्‌ । राजते शोभतेऽनया 
स्वासित्या इति राष्ट्रो । अत्रोभयत्र एन्तिति योगविभागेन ष्टून्‌त्रत्ययः । * 

२. “ब्राह्मणकन्यामभिमन्यमानः सबन्धुराष््रो विननाश । 'सबस्धुराष्ट्रा राजानो विनेषु- 
रजितेन्ब्रियाः । कषंकोद।स्थिता राष्र राष्ट्रान्ते व्रजवासिनः ॥* ( राष्टरन्ते राधूसोमायाम्‌ ) गा 
राष्ट्रमुस्पेश्च प्रतिसंसगं गच्छेद्‌ । दुगगंराष्ट्प्रभाणम्‌ ( दुगंराष्ट्रयोरियत्ताम्‌ ) । चतुर्दण्डान्तरा रथ्या । 
अष्टदण्डो रा्ट्रपयः । न च बाहिरिकान्‌ ुर्यासपरराष्ट्रीपघातकान्‌ ! कितव-वञ्चक :नट-नर्तकादीन्‌' `` 
पोरान्‌ जानपदांश कापथं परवतंपन्‌ ) । पुरराष्टरमुस्येश्च प्रतिसंधर्ग गच्छेवनुग्रहार्थम्‌ । राष्रविवीत- 
पथं साहसः । सवज्ञख्यापनं राज्ञः कारयन्‌ राष्ट्रवासिषु | दुर्गराष्ट्रण्डकोपक््‌ । रा््पालमन्त- 
पां वा श्यापमितुम्‌” ) ( प्रकरण १६२ ) । 

३. “सीता ( कृषिः ), भागो ( घान्यषडभागः ), बलिः ( उपहारो भिक्षा वा ), करः 
(फलबृक्षादिसम्बद्ध राजदेयम्‌), वणिक्‌ (वणय रेणादेयम्‌), (तोयंरक्कद्वारेणादेयम्‌), 

पर ( नयोतरणवेतनम्‌ ), नावः ( नावध्यक्षदवरलभ्यम्‌ ), पहूनम्‌ ( अह्पनगरलभ्यमु ), बिनोत॑ 
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जिन वस्तुओं का होना आवश्यक है, जिन विशेषणों से विशिष्ट होनेसे देश “राष्ट्र! हो 
सकता है, उनका निदेश भी कोटिल्य ने किया है। जिस देश की रक्षा सीमावर्ती 
पचत, अरण्य, नदी, समुद्र आदि भोगोलिक साधनों से सुगम हो, वह देश 'स्वारक्ष' 
होकर राष्ट्र है। जिस देश की सुखपूवंक जीविका या जीवनयात्रा चल सके, वह 
'स्वाजीव' है। शत्रुद्वेषी सामन्तवगं जिसके वशवर्ती हों, वेसे राजा तथा पजा से युक्त 
देश 'शक्यसामन्त' राष्ट्र है । इसी तरह वह देश राष्ट्र है, जो अनिष्ट पंक, पाषाण, 
ऊषर, विषम, कण्टक, श्रेणी, व्याल, मुगाटवी आदि से रहित हो, जो कमनीय हो । 
जो देश कृषि, खनिद्रव्य, हस्ती, अरण्य आदि से युक्त, गोवंश के लिए अनुकूल, पुरुषों 
को हितावह, सुरक्षित गोचरभूमियुक्त, विविध पशुओं से सम्पन्न हो, यथासमय जिसमें 
वर्षा हो एवं जो जळ-स्थळ के विविध मार्गों से युक्त हो, वह 'राष्ट्र' है। सारभूत, 
आइचयंपूण, अत्यन्त पवित्र तीर्थादि से युक्त, दण्ड एवं कर आदि को सहन कर 
सकनेवाला, क्मंशीळ शिल्पी एवं किसानों से युक्त, बुद्धिमान्‌ गम्भीर धाभिक स्वामी 
से युक्त, वेश्यःशूद्रादि वणो के लोग जिस देश में पर्याप्त हो, जहाँ राजभक्त, पवित्र, 
निष्कपट एवं घामिक जन निवास करते हों, ऐसी जनपद-सम्पत्‌ से युक्त देश राष्ट्र 
है।' कामन्दक आदि नीतिशास्त्रज्ञों ने भी इन्हीं बातों का वर्णन अपने ग्रन्थों 
में किया है।* | 


( विनीताष्यक्षद्वारेणादेयम्‌ ), वर्तनी ( अस्तपाल-द्वारलभ्यम्‌ ), रज्जूः ( विषयपालादयम्‌ ), 
चोररज्जूशच ( चोरग्र!हकाय ग्रामदेयम्‌ ), राष्ट्रम्‌ । पिण्डकरः, षड्भागः, सेनामन्ध्म्‌ । बलिः, 
करः, उत्सङ्गः, पाइवम्‌, पारिहीणकम्‌, औपायनिकम्‌, कोष्ठ यकञ्च राष्ट्रम्‌” ( अ० ३६ )। 


१. “मध्ये चान्ते च स्थातवानात्मघारण॥ परघारणइचापदि स्वारक्षः स्वाजीवः शत्रद्रेषी 
दाक्यसामन्तः पङ्कपाषाणोष रविषमकण्टकथ णोव्यालमुपाटवीहीन। कान्तः सोता-खनिव्रव्यहस्ति- 
चनवान्‌ गव्यः पौरुषेयो गुसगोचरः पशुमान्‌ अदेवमातृकः वारिस्यथलपथाभ्यामुपेतः सारचित्रबहुपष्यः 
दण्डकरसहः कमंशीलकषंकः अबालिस्वामी अवरवणंप्रायो भक्तश्षुच मनुष्य इति जनपदसम्पत्‌ ' 
( कोटलीय अर्थशास्त्र, प्रकरण ६६ ) । | 


२, “भूगुणेबंधते राष्ट्रं तदृवृद्धिनृंपवृदये । तस्माद्‌ गुणवतीं भूमि भूत्ये नुपतिराबसेत्‌ ॥ 
दास्याकरवतो पण्यखनिद्रव्यसमन्बिता। गोहिता भूरिसलिला पुण्येजनण्देवुंता ॥ 
रम्या सकुञ्जरवना वारिस्यलपथान्विता। अदेवमातुका चेति शस्यते भूरिभूतये ॥। 

` स्वाजीवो भूगुणेयु क्तः सानूपः पवंतःअ्यः । धूद्रकारवणिक्प्रायो महारम्भ कृषोवलः॥। 
स.नुरागो रिपुद्वेषी पीडाकरसहः पृथुः। नानावेश्येः समाकोणो घामिकः पशुमान्‌ घनी ।। 
ईदुग्जनपदः श्तोऽमूखव्यसनिनायक्‌। । तं बर्धयेत्‌ भ्रयत्वेन तस्मात्सवं प्रवर्षते ।। 

( कामन्दकीय नोतिसार ४. ४८-९०, ५२-४४ ) 
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इस विस्तृत विवेचन से स्पष्ट है कि सप्ताज़ राज्य ही 'राष्ट्र शब्द का अर्थं 
है | यों तो 'वाल्मीकीय-रामायण' में ग्रामादि के अर्थ में भी 'राष्ट्र' शब्द आया है।' 
कई स्थलों में 'उपावतँ' या उपद्रव अर्थ में भी 'राष्ट्र' शब्द का प्रयोग किया गया 
है । 'अमरकोष' में राजा के साले को 'राष्ट्रिय' कहा गया है।२ फिर भी वेदों, उप- 
निषदों, पुराणों एवं स्मृतियों में *राष्ट्र' शब्द का जनपद देश एवं राज्य अथं किया 
गया है। उसी राज्य आदि के विशेषण रूप से जनता,. राजा भादि भी गुहीत 


होते हैं । 


वन्तु 'राष्ट्र' या 'जनपद' के - नाम पर किसी जातिविशेष या घ्मविशेष का 
बहिष्कार अथवा निष्क्ञासन सिद्ध नहीं होता | अतः “मु्लमान, ईसाई जब हिद्‌ 
बनें या अपना हिन्दू-नाम घारण करें, तभी वे राष्ट्रिय हो सकते हें, अन्यथा नहीं” 
आदि बातें सिद्ध नहीं होतीं। एकभाषाभाषी या समान-भाषाभाषी होने से यदि 
एकराष्टियता का सिद्धान्त माना जायगा, तब तो बिहारी, बंगला, उडिया, तेरु, 
तमिळ, कन्नड-माषामाषी लोग भी एकराष्ट्रिय न हो सके गे, क्योंकि उनकी भाषाएं 
न तो समान हैं ओर न एक ही । इसी तरह 'एक घमंवाले एकराष्ट्रिय हैं, यह भी 
नहीं कहा जा सकता । जेन, बोद्ध, वेदिक आदि घमं माननेवालों में महान्‌ मतभेद 
स्पष्ट है । शास्त्रोक्त ब्राह्मणादि जातियों में भी भेद है, अतः एकजातीयता भो राष्ट्रि- 
यता नहीं कही जा सकती । ॒ 


_ , शास्त्रों में इस देश का नाम 'मारतवषं', 'अजनाभवर्ष' आया है । इसके अन्त- 
गंत, ब्रह्मावतं, आर्यावतं, कारमीर, कुरु, कोशल, पांचाल, भद्र, वाल्हीक, आनत 
आदि अनेक नामवाले प्रदेश आते हैं। भारतवर्ष का पुराणोक्त परिमाण ९ हजार 
योजन है। इस दृष्टि से इस समय उपलब्ध समस्त पृथ्वी ही 'भारतवषं' है । उसके 
अच्तरांत भरतखण्डःप्रदेश हो आजकल “मारत' नाम से प्रसिद्ध है | सुतरां इस देश में 
रहुनेवाछा कोई भी व्यक्ति 'भारतीय' या 'राष्ट्रिय' कहा जा सकता है। हाँ, प्राचीन- 
काल से इस देश में वर्णाश्रमी ब्राह्मण आदि, जो आजकल 'हिन्दू कहे जाते हैं, यहाँ 
हक थे; दः यह देश उनका है। इस में उनका स्वत्व, उनके देवता तथा 

। उनके. पुवंजों के ऐतिहासिक संस्कारों से ओतप्रोत .यह देश उनकी 
बपोती, मिल्कियत है । भळे.ही 'वोरभोग्या वसुन्धरा” के सिद्धान्तानुसार जिसने युद्ध 


करके इस देश को अपने अधिकार में कर लिया 
स्वत्व हो गया हो। ` , उनका भी इस देश पर फभी:कभी 





. , १. 'राषट्राणि नगराणि च' ( बाह्मीकि-रामायण )। 
२, “राजश्यालस्तु राष्ट्र” (अमर० ) । 
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भुक्तिप्रमाण के आधार पर भी १२ वषपर्यन्त जिस भूमि अथवा संपत्ति पर 
जिसका अक्षुण्ण अधिक्रार होता है, वह उसकी हो जाती है । किन्तु यह बात व्यक्ति- 
गत अधिकार में सम्बन्ध में हो हो सकती है। किसी बड़ी जाति के अधिकार का 
प्रस्न उक्त सिद्धान्त से ऊंचा है, क्योंकि जातिगत संघर्ष तो प्रायः सदव बना रहता 
है। यद्यपि आज भी कितने ही ग्रामों के नाम पर महाराष्ट्रिय, सरयूपारीण, गुजर 
आदि ब्राह्मणों एवं मारवाड़ी आदि वेश्‍्यों की जातियाँ प्रसिद्ध हें । जसे : कोकणस्थ, 
देशस्थ, कह्ड़े, भोपटकर, पुणताम्वेकर, लोणकर, बड़नगरा, बिसनगरा, डू गरपुरा, 
आदि एवं करुआ, चमडिया, डोडवाना, देसवाली, सेकसरिया, राजगढ़िया आदि। 
फिर भी आज उनका अधिकार उन-उन गाँवों पर नहीं है और संघर्ष भी नहीं । 
परन्तु भारत पर तो भले हो कभी मुसलमानों का अधिकार हो गया हो, फिर भी 
संघर्ष सदेव बना रहा । हिन्दू सदा ही अपनी मातृभूमि, अपनी देश की रक्षा के लिए 
संघर्ष रत रहे हैं। किसीके मकान या संपत्ति पर भले ही लुटेरे कुछ समय तक बछातु 
अधिकार कर ळें ओर उस भूमि या संपत्ति के स्वामी को हथकड़ी-बेड़ी से जकड़ 
कर, मुह बन्दकर ताला जड़ दें; फिर भी एक अविकृत-मस्तिष्क, अलुप्त-स्मृति, 
पु स्त्वसम्पन्न व्यक्ति अवश्य सोचता है कि 'जब भी मुझे अवसर एवं सामथ्यं मिलेगा, 
डाकू को मार भगाकर अपनी मिल्कियत पर अधिकार कर ही लूगा। 


इस दृष्टि से जिस प्रकार किसी साधारण जाति का स्वत्व किसी ग्राम या 
किसी गुह में होता है, उसी प्रकार किसी बड़ी जाति का स्वत्व किसी देश पर होता 
है। जेसे इग्लेण्ड को भूमि पर अंग्रेजों का है, फ्रांस पर फ्रांसीसियों का, जमंनी पर 
जम॑नों का, अरब पर अरबों का स्वत्व है, वसे ही हिन्दुस्थान पर हिन्दुओं का स्वत्व 
है, भारत में वर्णाश्रमियों का स्वत्व है। इसी अभिप्राय से यह देश हिन्दुओं का कहा 
जा सकता है । उनके तीथं, उनके देवमन्दिर, उनके पूव॑जों के ऐतिहासिक स्थान इस 
देश के कोने-कोने में विद्यमान हैं | अतः यह देश विशिष्ट रूप से हिन्दुओं का है । किन्तु 
इसका यह अथ नहीं कि 'यहां अन्य देशों के लोग रह हो नहीं सकते या इस देश के 
नागरिक नहीं हो सकते ।' 


वस्तुतः आधुनिक राष्ट्रवाद एक अन्धविश्वास और प्रतिक्रियामात्र है। भूत- 
पूवे अमेरिका के राष्ट्रपति विल्सन ने कहा था : “में स्वशासित राज्य पर वर्षों से 
व्याख्यान देता जा रहा हूँ, किन्तु वह क्या है, यह कह नहीं सकता | इसी प्रकार 
पद्चिमी राष्ट्रवादियों की भी बात है। राष्ट्र के विषय में मुख्यतः पाँच विचार है: 
१. परम्परावादी, २. उदांरवादी, ३. जनवादी, ४. साम्यवादी और ५. उग्नराष्ट्रवादी । 

परंपरावादी 'बक” ने राष्ट्र की परंपराओं रो, जिनमें पूवंजों को बुद्धिमानी 
सन्निविष्ट हो, आदर को दृष्टि से देखा है। उदारवादी विचारकों में 'वेच्यम' तथा 
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'मेजिनी मुख्य हैं। वेन्यम ते कहा था : एक राष्ट्र के अंतगत चेयक्तिक स्वतंत्रता 
होनी चाहिए । मनुष्य के प्रकृतिदत्त अधिकारों की सुरक्षा होनी चाहिए । ‘विधिः 
शासन” अन्ताराष्ट्रियता की तरफ झुका हो। एक राष्ट्र में अनेक घमं, भाषा ओर 
जाति के लोग रह सकते हैं ।' आगे उसने कहा है कि 'देशभक्ति विद्वबन्धुत्व से मुझे 
शत्रु बनाती है, तो में देशभक्त नही हूँ । सेजिनी का भी कहना था : राष्ट्रवाद का 
अर्थ अन्ताराष्ट्रिय शत्रुता नहीं है।' जनवादी विचारधारा फ्रांसोसी राज्यक्रांति से 
प्रारंभ होती है, जब जनता का 'देवी सिद्धान्त' उदित हुआ। 'ओटो चीवर' ने कहा 
है: 'वह राष्ट्र राष्ट्र नहीं, जहां जनता को आथिक, सामाजिक तथा राजनेतिक अधि- 
कार न हो।' साम्यवादियों ने तो राष्ट्रवाद की भरपेट निन्दा को है। उनके अनु- 
सार यह एक 'पजोवादी नारा' है। पाँचवाँ है, उम्र राष्ट्रवाद । इसके दो रूप हूँ 
राष्टरराज्य ( नेशन स्टेट) तथा सांस्कृतिक राज्य। प्रथम का प्रचार ब्रिटेन, फ्रांस, 
स्पेन आदि में तो दूसरे का प्रचार मध्य-यूरोपीय देशों में हुआ। इसके प्रवत्तंक 
हिटलर ने कहा है कि 'एक जाति, एक राष्ट्र। जहाँ-जहाँ जमंन, वहाँ-वहाँ जम॑न- 
राष्ट्र।' मुसोलिनी ओर जिना ने भी इसी बात को दृहराया। 'बाक र' ने 'लाडं 
ऐक्टन' के बहुराष्ट्रिय विचार का खण्डन करते हुए लिखा था कि “एक राज्य में एक 
ही राष्ट्र सम्भव है" भारत के जनसंघो जेसे राष्ट्रवादी भी इसी उम्र राष्ट्रवाद के 


अनुयायी हैं। अन्तर यही है कि हिटळर रक्त की प्रधानता स्वीकार करता था ओर 
ये निराघार हैं। 


शास्त्रीय सिद्धान्त तो यह है कि समष्टि-हित का ध्यान रखते हुए व्यष्टि- 
अभिमान करना लाभदायक होता है। परन्तु समष्टि-हित-विरुद्ध होने पर वही व्य्ि- 
अभिमान हानिकारक हो जाता है। जसे र्याक्तवाद, जातिवाद समष्टिविरोघी होने 
पर खतरनाक हाते हैं, वेसे ही समष्टिविरुद्ध राष्ट्रवाद "हिटळरी राष्ट्रवाद! की तरह 
ही भयानक होता है। वस्तुस्थिति यह है कि जसे कोई ब्राह्मण होते हुए मानव भी 
है ओर मानव होते हुए परमेश्‍वर की सन्तान या उसका अंश जीव भी है, वेसे ही 


उसी परमेश्वर को संतान होने के नाते सभीके साथ एवं भ्रातु 
ज [थ समानता एवं ्रातुता क 
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४. संस्क्ृति का अर्थ और वण-व्यवस्था 


स्वतंत्रता-प्रास्ि के साथ भारतीय संस्कृति को रक्षा ओर उसके प्रचार की 
चर्चा चल पड़ी, यह बड़ी प्रसन्नता की बात है। वास्तव में किसी देश या राष्ट्र का 
प्राण उसकी संस्कृति ही है, क्योंकि यदि उसक्री कोई अपनी संस्कृति नहीं, तो संसार 
में उसका व्यक्तित्व हो क्या ? किन्तु संस्क्रुत का क्या अथं है ओर भारतीय सस्कृति 
बया है, यह नहीं बतलाया जाता। अंग्रेजी शब्द 'कल्चर' का अनुवाद 'सस्क्ृति' 
किया जाता है। परंतु संस्कृति' संस्कृत माषा का शब्द है, अतः संस्कृत-व्याकरण 
के अनुसार ही उसका अर्थ होना चाहिए । 

तदनुसार सम्‌? उपसगंपूवंक 'क” घातु से भूषण अर्थं में सुट्‌' प्रत्यय होने पर 
'संस्कृति' शब्द सिद्ध होता है। इस तरह लोकिक, पारलोकिक, घामिक, आध्या- 
त्मिक, आथिक, राजनैतिक अभ्युदय के उपयुक्त देह, इ द्रिय, मन, बुद्धि भहंकारादि 
की भूषणभूत सम्यक्‌ चेष्टाएं एवं हळचळे ही संस्कृति हैं। 


संस्कृति ओर संस्कार 


'संस्कार' या 'संस्करण' का भी संस्कृति से मिछताःजुलता अथं होता है। 
संस्कार दो प्रकार के होते हैं: 'मलापनयन' ओर 'अतिशयाघान' | किसी दपंण पर 
कोई चूर्ण घिसकर उसका मळ साफ कंरना 'मछापनयन संस्कार' है। तेल, रंग द्वारा 
हस्ती के मस्तक या काष्ठ की किसो वस्तुको चमकीला तथा सुन्दर बनाना 'अति- 
शयाघान संस्कार! है | नेयायिकों की हृष्ट से वेग, भावना ओर स्थितिस्थापक ये ही 
तीन संस्कार हैं। अनुभवजन्य ओर स्मृति की हेतु “सावना' है। अन्यत्र किसी भी 

लिल्पादि में बार-बार अभ्यास करने से उत्पन्न कोशल की अतिशयता को ही 'भावना' 
माचा गया है: 
तत्तज्जात्युचिते शिल्पे सुयोऽम्यासेत वासना। 
कोशलातिशयाख्या या भावनेत्युच्यते हि सा ॥ 

स्वा्रयकी प्रागुद्भूत अवस्था के समान अवस्थान्तरोत्पादक अतीन्द्रिय घमं 

ही 'संस्कार' है : 
स्वाघयस्य प्रागुदसुतावस्यासमानावस्थान्तरोत्पादकः अतोर्वरियो घमः सस्कारः। 
योगियों की दृष्टि में केवळ मानस संकल्प. विचार आदि से ही, अपितु देह, 


इ'द्विय, मन, बुद्धि, अहंकार मादि की समी हल्चलों, चेष्टाओं ओर व्यापारों से 
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संस्कार उत्पन्न होते हैं। अतएवं 'कमंसंस्कार या 'कमंचासना' शब्द से उनका व्यव- 
. हार होता है। इस हृष्टि से सम्यक्‌, असम्यक्‌ सभी प्रकार के कमों से संस्क्रार उत्पन्न 


होते हें। ; 
संस्कारों का प्रभाव 


संस्कारों से आत्मा या अन्तःकरण शुद्ध होता है। इसलिए उत्तम ओर निकृष्ट 
संस्कार इस रूप से संस्कारोंमें उत्कृष्टता या निकृष्टता का भी व्यवहार होता है। 
वोडश एवं अष्टचत्वारिशत्‌ संस्कारों द्वारा आत्मा अथवा अन्तःकरण को संस्कृत 
करना चाहिए, यह भी शास्त्र का आदेश है : 


यस्येते अष्टचत्वारिशत्‌ संस्कारा भवन्ति , 
स ब्राह्मणः सायुज्यं सलोकतां ध्राप्नोति । 


यहाँ 'सम्‌' की आवृत्त करके सम्यक्‌ संस्कार' को ही “संस्कृति' कहा जाता 
है । इन सम्यक्‌ संस्कारों का पयंवसान भी मळायपनयन एवं अतिशयाधान में होता है। 
कुछ कर्मों द्वारा पाप, अज्ञानादि का अपनयन ओर कुछ द्वारा पवित्रता, विद्या आदि 
अतिशयता का आधान किया जाता है। साधारणतः दाशंनिकों के यहाँ यह सब 
आत्मा में होता है, पर वेदान्त की हृष्टि से अन्तःकरण में, आत्मा तो सवंथा असंग 
ही रहता है। मोटे तोर पर कह सकते हैं क्रि जसे खान से निकले हुए हीरक एवं 
मणि में संस्कार द्वारा चमक या शोभा बढ़ायी जाती है, वेसे हो अविद्या-तत्कार्यात्मक 
प्रपंचमरन स्वभावशुद्ध अन्तरात्मा की शोभा संस्कारों द्वारा व्यक्त की जाती है। 
तथा च आत्मा को प्राकृत निम्मस्तरों से मुक्त करके क्रमेण ऊपरी स्तरों से सम्बद्ध 
करने या प्रकृति के सभी स्तरों से मक्त कर उसे स्वाभाविक अनन्त आनन्द-साम्राज्य 
सिहासन पर समासीन करना ही आत्मा का संस्कार है। ऐसे संस्कारों के उपयुक्त 
कृतियां हो 'संस्कृति' शब्द से कही जा सकती हें। जेसे वेदोक्त कमं ओर कमंजन्य 
अहृष्ट दोनों हो 'धमं' शब्द से व्यवहृत होते हैं, वेसे हो संसार ओर संस्का रोपयुक्त 
कृतियाँ दोनों ही 'संस्कृति' शब्द से कही जा सकती हें। इस तरह सांसारिक निम्त- 
स्तर, सीमाओं में आबद्ध आत्मा के उत्थानानकूल सम्यक्‌ भषणभूत कृतियाँ ही 


संस्कृति’ हैं । | 
. विभिन्न संरतियाँ 
Ae विभिन्न देशों ओर जातियों की विभिन्न संस्कृतियाँ प्रसिदध हैं | संस्कृतियों में प्रायः 





संघर्ष भी चलता है। कहीं तो संस्कृतियों की खिचड़ी बन जाती है ओर कहीं एक 
सबळ संस्कृति निबंछ संस्कृति का विनाश कर देती है। संस्कृति का भूमि के साथ 
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संस्कृति का अर्थ और वर्णं-ध्यवस्थों ४९५ 
सम्बन्ध इ से हो उसमें विभिन्नता आती है। किसी देश के जलवायु का प्रभाव 
वहाँके निवासियों के आचार-विचार, वेश-भूषा, भाषा-साहित्य आदि पर पड़ता हो 
है। कुछ पाइचात्त्य विद्वानों ने इसी प्रभाव को प्राधान्य दिया है। कुछ विद्वानों का 
मत है कि 'किसी राष्ट्र के किसो असाधारण बड़प्पन के गवं को ही सस्कृति कहना 
चाहिए । उदाहरणार्थं, इङ्गलेण्ड के लोगों को सबसे बड़ा गर्व अपनी पालमिण्टरी 
शासनप्रणाली के आविष्कार के लिए. है। अमेरिका को गवं है कि उसने संसार में 
स्वतन्त्रता को पताका फहरायी ओर दो महायुद्धों में उसने विश्व को स्वतन्त्रता का 
वरदान दिया । हिटलर ने जमंनी में आयंत्व के विशुद्ध रुधिर का गवं उत्पन्न किया । 
अतः उनकी यह विशेषता हो उनकी संस्कृति का आधार है |” किसी अंश में ये सब 
ड i हैं, परन्तु संस्हृति को ऐको परिभाषाएँ अन्धों द्वारा हाथी के वर्णन 
ज | 


संस्कृति का आधार 


एक परिभाषा, लक्षण एवं आधार स्वोकृत किये बिना 'संस्कृति' क्या है, यह 
समझ में नहीं भा सकता। ऊपर दिखलाया जा चुका है कि संस्कृति का लक्ष्य आत्मा 
का उत्थान है । जिसके द्वारा इसका मार्ग बतलाया जाय, वही संस्कृति का आघार हो 
सकता है। यह विभिन्त जातियों के धमंग्रन्थों द्वारा ही बतलाया जाता है। उनके 


अतिरिक्त किन्हीं भी चेष्टाओं को भषणता-दषणता, सम्यक्ता या असम्यक्ता का : 
निर्णायक या कसोटी ओर हो हो क्या सकती है? अतः ईसाई-संस्करत का आधार , 


उनकी पवित्र 'बाइबिल' और मुसलिम संस्कृति का आघार 'कुरानशरीफ' है। इसी 
तरह हिन्दू-संस्क्कति के आधार वेदादि-शास्त्र हैँ । 


भारतीय संस्क्ृर्ति 


अब प्रश्‍न होता है कि भारतीय संस्कृति क्या है ? इसमें संदेह नहीं कि भारत 
में कई विदेशो जातियाँ आयीं और बस गयीं । भारतीयों के आचार-विचार, रहून- 
आदि पर उनका कुछ प्रभाव भी पड़ा । पर इससे यह नहीं कहा जा सकता कि भार- 
तीय संस्कृति का आधार ही बदल गया | भारत हिन्दुओं का देश है, भतः उन्होंको 
'संस्कृति' है, जिसके मूलख्रोत वेदादि-शास्त्र हैं। अतएव छोकिक-पारलोकिक, 
आधिक, राजनेतिक, सामाजिक उन्नति का वेदादिशास्त्रसम्मत मार्ग ही “मारतोय 
संस्कति है । दशन, भाषा, साहित्य, ज्ञान-विज्ञान, इतिहास, कला आदि संस्कृति के 
सभो अंगों पर वेदादिशास्त्रमूलक सिद्धान्तों की ही छाप है। बाहरी प्रभाव उससे 


पृथक्‌ दीख पड़ता है। 
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इस सम्बन्ध में एक बात और विचारणीय है। संसार के प्रायः सभी देशों 
की प्राचीन संस्कृतियों में भारतीय संस्कृति की कितनी ही बात विकृत रूप से 
पायी जाती हें। उदाहरणाथं, किसी न किसी रूप में वणव्यवस्था सभी जगह 
मिळती है। विभिन्न देशों के प्राचीन ग्रन्थों में यज्ञ-यागादि की भी ह जा ती है। 
दर्शनशास्त्र तो व्यापक रूप में फेला हुआ है। ये सब बातें वहाँ केसे पहुंचीं, यह 
दसरा प्रदन है, पर इतना तो सिद्ध ही है कि इन सबका सम्बन्ध हिन्दू-सस्क्रात से 
है। भारत की भमि से भी उसका सम्बन्ध है। जो बड़प्पन के गवं का बात कही 
जाती है, उसका भी अनुभव इसी संस्कृति में होता है। इस प्रकार. सभी हष्टियों से 
यही मानना पड़ता है कि हिंदू-संस्क्रति ही भारतीय संस्कृति है। यह मान लिया जाय 
तो विवाद का अवसर ही नहीं रहता, क्योंकि हिन्दू:संस्कृति की सोमा हिन्दू-घम- 
, शास्त्रों में निर्धारित है। उनके द्वारा हमें उसके आधारभूत सिद्धान्तों और उसके 
बिकसित छप का संपूर्ण चित्र मिल सकता है । 


खिचड़ी संस्कृति 


. आजकल के कुछ नेता कई संस्कृतियों, विशेषतः हिन्दु-मुस्लिम-संस्क्ृति के 
मिशचित रूप को ही "भारतीय संकृति’ मानते हें। इसीको 'हिन्दुस्तानो संस्कृति” का 
भी नाम दिया जाता है। किन्तु इसे भारतीय संस्कृति कदापि नहीं कहा जा सकता । 
इसका न कोई आधार है ओर न कोई स्पष्ट रूप। प्रायः देखा तो यह गया है कि 
जहाँ-जहाँ भारतीय संस्कृति के किसी अंग पर विदेशो प्रभाव पड़ा, बहीं उसमें निकृ- 
छता आ गयी। दंन, कला, साहित्य आदि सभीमें यह दिखलाया जा सकता है । 
देश के नेताओं ने (इण्डियन यूनियन” ( भारतःसंघ) को 'सेक्युळर स्टेट' ( घर्मेनिरपेक्ष 
राज्य ) घोषित कर दिया है । अनेक बार यह आइवासन भी दिया है कि 'सबकी 
संस्कृति को रक्षा की जायगी, किसी संस्कृति पर हस्तक्षेप न किया जायगा ।' 


कई नेताओं ने यह भी कहा है कि 'रंग-बिरंगे पुष्पों या हीरों द्वारा जैसे माळा 
की शोभा बढ़ती है, वैसे ही अनेक घमो ओर संस्कृतियों का यदि एकसुत्र में संग्रथन 
हो तो उससे राष्ट्र की शोभा बढ़ेगी, घटेगी नहीं । अत। किसी पुष्प, हीरक या उसके 
रंग के बिगाइने को अपेक्षा नहीं ।' ऐसा स्थिति में संस्कत की खिचड़ो कहाँतक ठोक 
दै ? हिन्दू-जाति, हिंदू संस्कृति, हिदू-चमं, वेदादिशास्त्र, म 
समझ आ सकते हैँ | उसी तरह कुरान, मसजिद, इस्लाम, अरबी-उद्‌ भाषा भी 
समझ में आ सकती है। परन्तु इन दोनों को बिगाइकर वेद-कुरान, कळमा-कुरान, 
मन्दिर-मसजिद, हराम आदि को मिलाकर हिन्दुस्तानी संस्कृति, हिन्दुस्तानी 
भाषा आदि कथमपि समझ में नहीं आते । राम भी अच्छा, खुदा भी अच्छा, परन्तु 


j 


दिर ओर राम-कृष्ण आदि ' 
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रमं-खुदेया खतरे से खाली नहीं । दीनदार, ईमानदार हिन्दू या मुसलमान दोनों हों 
ठीक, बे-दीन, बे-ईमान दोनों ही खतरनाक हो सकते हैं। अपने-अपने मूलघमों, 
संस्कृतियों एवं मूलशास्त्रों पर विश्वास न रहेगा, तो इत्रिम संस्कृतियों और उनके 
कृत्रिम आधारों पर विश्वास होना कठिन ही नहीं, असम्भव है। 


एक संस्कृति 


कुछ दिनों से 'एक संस्कृति का नारा छगाया जा रहा है। यहाँ भी वही प्रश्‍न 
होता है कि 'कौन संस्कृति-हिन्दुस्तानी खिचड़ी या विशुद्ध हिन्दूसंस्कृति ?'' तथा- 
कथित हिन्दुस्तानी संस्कृति में कया सवंसाधारण.हिन्दू या मुसलमान को कभी पूरी 
श्रद्धा हो सकती है? फिर यदि एक संस्क्रुत हिन्दू-संस्कृति ही मानी जाय, तो यह 
केसे आशा की जा सकती है कि मुसलमान उसे स्वीकार कर लेंगे ? 


कुछ लोग कहते हैं कि 'मुसळमान कळमा-कुरान ओर मसजिद का आदर तथा 
अपनी भाषा, वेशभूषा रखते हुए भी भारतीय संस्कृति के रूप में हिन्दू-संस्कृति' का 
पालन कर सकते हें।' फिर आचार-विचार, रहन-सहन, इतिहास, साहित्य, दर्शन, 
धर्म आदि से भिन्न संस्कृति कौन-सी वस्तु होगी जिसे मानकर मुसळमान उसपर 
गवे करेगा ?' _ [ 


कुछ लोग तो यहाँतक कहते हैं कि 'एक संस्कृति हिन्दूसंस्क्ृति ही हैं, वही 
सबको माननी पड़ेगी । जो ऐसा न करेंगे, उन्हें भारत छोड़ना होगा।' किन्तु ऐसा 
कहना सरकार द्वारा घोषित सेक्युलर ( घमनिरपेक्ष ) नीति के विरुद्ध ही नहीं, हिन्दू- 
घमं एवं हिन्दूसंस्क्ृति के मूलभूत सिद्धान्त के भी विपरीत है । 

हिन्दू-धमं तो प्रत्येक जाति, प्रत्येक व्यक्ति को स्वधर्मातुसार चलते को स्वत ° 
तरता देता है। स्वश्रसे निघनं श्रेयः उसका सिद्धान्त है। अतः उसे कभी भी अभीष्ट 
नहीं कि येनःकेम-प्रकारेण सभी हिन्दू बना लिये जायं । हिन्दूसंस्कृति ही भारतीय 
संस्कृति है, इस दृष्टि से एक संस्कृति का चारा ठोक है, पर इसका यह अभिप्राय 
कदापि नहीं क्रि देश में अल्पसंख्यकों की संस्कृतियों का संरक्षण न हो । यह सारत गे को 
हो विशेषता है कि वह भिन्नता में भी एकता देखता है। एकसुत में गुथे हुए मणियों 
की माला का उदाहरण भी इसीमें घटता है । ` क 


° Q 
कमणा वण-व्यवस्था 
संस्कृतिः के प्रसंग में ही कमंणा वर्ण-व्यवस्था की बात उठती है। सोचा यह 


- जाता है कि 'कमंणा वर्णव्यवस्था मान लेने पर अन्यधर्मावलंबियों को हिन्दृसमाज 


६३ 
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में लाने की सुविधा होगी। मौलवी, मुल्ला, अध्यापक आदि बुद्धिजीवी ब्राह्मण बन 
जायेंगे | सैनिक आदि बळजीवी क्षत्रिय, व्यापारो वेशय और सेवापरायण शद्॒कोटि में 
मा जायंगे। बहुतों को इसका प्रलोभन रहेगा ।' यद्यपि यह ठोक है कि भारत में 
वेदिकों का बाहुल्य होने से वेदिक-संरक्ृति ही बहुल्येन व्यपदेशा भवन्ति' च्याय से 
भारतीय सं्क्रति कहो जा सकती है । वेद और वेदानुसारी आष घमं ग्रन्थों के अनुसार 
आचार-विचार, उपासना, कमें आदि का हिन्दू-संसक्ृति में समावेश है । उन धर्मों का 
पालन करनेवाला कोई भी हिन्दू कहला सकता है। तथापि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य 
आदि वर्णंव्यवस्था जन्मना ही है। कमणा वणों का उत्कषं अवश्य होता है । 


जैसे बीज ओर क्षेत्र दोनों ही अंकुर के कारण होते हैं, वेसे ही जन्म और कमं 
दोनों वणं के मूल हैं। प्राक्तन गुण-कर्मातुरूप जन्म लेकर वणे और फिर समुचित 
गुण-क्रमे से उसका उत्कष होता है। गुण-कमंविहीन अधम ओर गुण-कर्मयुक्त उत्तम 
ब्राह्मणादि होते हैं। जन्मप्रापति में भी प्राक्तन कम अपेक्षित होते ही हैं जसे जन्म 
एवं शोयं, क्रोयं आदि गुण-कमं से युक्त मुख्य सिह होता है ओर गुण-कमं के बिना 
जस्ममात्र से जातिःसिह । जन्म के बिना गुण-कमंमात्र से मनुष्य को भी शोर्यादि गुण- 
कमंसे सिंह कहा जाता है, पर वह गौण प्रयोग है। इसी तरह जन्म ओर कम से मुख्य 
ब्राह्मणादि, गुण-कमं के बिना केवल जन्म से जाति-्राह्मणादि, जन्म के बिना गुण- 
कर्मादि से गौण ब्राह्मणादि का व्यवहार होता है। 


' जेसे माता, भगिनी आदि को उद्दिष्ट करके उनके कतंब्यों का विधान है । इसी 
तरह व्यवस्था भी रह सकती है। अन्यथा पत्ती का कमं करने से दुहिता या भगिनी 
भी पत्नी हो जायगी । इसीलिए ब्राह्मणो यजेत आदि विधान है, -यः ब्राह्मणो 

स यजेत या यो यजेत स ब्राह्मणः ऐसा विधान नहीं है। पत्नी एवं 
कुर्पात्‌ यही विधान है, या एवं कुर्यात्‌ सा पत्नी ऐसा विधान नहीं है। कमंणा वण- 
व्यवस्था मानने पर दिनभर में ही अनेक बार वर्ण बदलते रहेंगे, फिर व्यवस्था क्या 
होगी ? अतः उपनयन, वेदाध्ययन, अरिनहोत्राि कर्मानुष्ठान, भोजन, विवाहादि सभी 
प कमं जन्मना ब्राह्मणादि के आपस में ही हो सकते हैँ । जन्मना ब्राह्मण 

र कर्मणा मुसलमान-त्राह्मण आदि में भोजन, विवाहादि सम्बन्ध तथा जन्मना 


आ लोगों का उपनयन, अग्निहोत्रादि कर्मों का अधिकार सवंथा शास्त्र 








५, 'जाति' ओर 'हिन्दुस्व' : शास्त्रीय दृष्टिमे 
जाति क्या है ! पे 

साधारण रूप से नित्य ओर अनेक में समवेत घमं ही 'जाति' पद से व्यपदेश्य 
होता है, ऐसे ही घमं को 'जाति' कहा जाता है.। अनेक गो-व्यकतयों में समवेत ओर ' 
नित्य घमं 'गोत्व' जाति है। यहो धमं अपने घमंवालों का सजातीय ओर विजातीय 


से व्यावतंन भो कर देता है। ४गोत्व-घमं विजातीय घटादि और सजातीय अरव- 
महिषादि से गौ को व्यावतित कर देता है। बहुषा आक्कतिभेद से जातिमेद की 


` मान्यता चलती है, किन्तु शास्त्रीय इष्टि से आक्ृतिभेद न रहने पर भी ब्राह्मण, 


क्षत्रियादि वणो में जातिमेद मान्य होता है। यहाँतक कि पाणिचीव व्याकरण की 
ष्टि से जाति-अर्थं में हो '्राह्मण' शब्द सिद्ध होता है, . मजाति में तो 'ब्राह्म' शब्द 
बनता है- ब्राह्मोऽजातो । 'ब्राह्मणी' आदि में 'डीष्‌' प्रत्यय भी “जातिः अर्थं में ही 
होता है । 
झाकृतिग्रहणा जातिः रिङ्कातां च न सवंभाक्‌। 
सकृदाख्यातनिर्पराह्मा गोत्रं च चरणः सह ॥ 
अर्थात्‌ आङ्कति यानी अनुगत संस्थानविशेष से जात की व्यंजना होती है । यहाँ 
आकृति को उपदेश का उपलक्षण माना गया है। 'ऐसी आकारवाली बस्तु गो है इस 
प्रकार के उपदेश से गोत्वजाति का परज्ञान हाता हे । 'अयं ब्राह्मणः' इस प्रकार के 
प्रत्यक्ष उपदेश से ब्राह्मण आदि जातियों का परिज्ञान होता है। इसी अंश को व्याख्या 
शेष कारिका में की गयी है। 


जो असर्वेलिङ्गभागी हो और एकबार के उपदेश से अनुगतरूपेण ग्राह हो, 
बहो जाति है: असबंलिङ्गभागित्वे सात सकृदुपदेशग्राह्यृत्वं जातित्वम्‌ । 'त्राह्मणः, 
बुपलः' आदि शब्द पुल्छि्ञ, स्त्रीछिङ्गवारे होने पर भी नपुसकिङ्गवाले चहीं 
हैं, अतः अपवंलिज्ध मागी हैं। साथ ही 'अयं ब्राह्मणः? इस उपदेश से उसके पितू 
पित्तामहादिकों में सो ब्राह्मणत्व का ज्ञान हो जाता है। “अयं वुषळः ऐसे उपदेश 
से वुषल के पुत्र, पोत्र, सहोदरादि में वृषलत्व का ज्ञान र हो जाता है। अतः इनमें ` 
अतुगत-संस्थानरूप आ कृति अनुपछब्ध होने पर भी जाति का व्यवहार होता है। 

'संस्थानव्यंग्य' गोत्वादि जाति या “उपदेशगम्य' ब्राह्मणादि जाति जन्म से ही 
होरी है। साथ ही जाति यावद्द्रव्यमावो, असरवेरिङ्खभागिनी तथा अनेकानुगत 
होती हे | + ः 








५०० विचार-पीयूष । आधुनिक वांद 


गाविर्भावविनाशाभ्यां सत्वस्य  युगपद्गुणः । 
मसर्वाछिङ्गां बह्वर्था तां जाति कवयो विदुः ॥ 


( महाभाष्य ४,१.६३ ) 


जैसे गुण के बिना द्रव्य नहीं रहता, वेसे ही जाति के बिना भी द्रव्प्न नहीं 
रहता । इसीलिए जैसे द्वव्य के रहते गुण का नाश नहीं होता, वेसे ही जाति का भी 
नाश नहीं होता | इसीछिए मृत हरिण-शरीर को भी हरिण ही कहा जाता है। 
क्षत्रियगुण-कर्मवाले द्रोण, कप, अरइवत्थामा आदि को ब्राह्मण ही कहा गया और 
ब्राह्मण-गुण-करमंवाल्ले युधिष्टिरादि को भी क्षत्रिय ही कहा गया है। ब्राह्मण-गुण- 
कर्मानुसार अजुंन संन्यास में प्रवृत्त होता चाहता था, पर भगवाम्‌ ने उसे रोका ओर 
कहा कि 'यदि तुम धमंयुक्त संग्राम में प्रवृत्त न होंगे, तो निश्चय ही पाप के भागी 
' होगे । जेसे शुभाशुभ कर्मो के अनुसार शूकर, कुकर, देव, मनुष्य आदि जन्म प्राप्त 
होते हें, आकस्मिक नहीं, वेसे ही ब्राह्मणादि जन्म भी : | 


तद्य इह रमणीयचरणास्ते ब्राह्मणयोनि क्षत्रिययोनि वेदययोनि वा आपद्येरन्‌ \ 


अर्थात्‌ शुभाचांरवाले प्राणी ब्राह्मणादि योनियों को प्राप्त होते हैं, अशुभाचार- 
वाले चाण्डालादि और पश्वादि योनियों को प्राप्त होते हैं कर्मो के अनुसार ही जसे 
हरिणःहरिणो से हरिण उत्पन्न होते हैं, वेसे ही ब्राह्मण-ब्राह्मणी से ब्राह्मण उत्पन्न 
"होता है। मसबणं विवाह आदि से संकरी सृष्टि ही होती है जन्मना जाति के आधार ` 
पुर ही फिर जात्यनुसारी कमं चरते हें। इसीलिए ब्राह्मणकर्म, क्षत्रियकर्म, वेश्यकर्मे, 
शृद्रकमं, स्त्रीकमं, पुरुष-कमं की व्यवस्था होती है। जन्ममूछक वर्णव्यवस्था होती 
हेः ओर वर्णाश्रमव्यवस्था के अनुसार कमं:घमं को व्यवस्था होती है। जन्मना वण 
ओर कमणा उत्कषं, यही व्यावहारिक स्थिति है। योनि, विद्या ओर तप ब्राह्मण का 
कारण होता है। विद्या, तप के बिना भी 'जाति-ब्राह्मण' होता है। योनि के बिना 
'चिद्या-तप से “तहो माणवकः' के समान गोण ब्राह्मण कहलाता है। सिहसिही से 
जन्म होने से शौय न होने पर भी जारतिसिहत्व का व्यवहार होता है। सिहनसिही से 
जन्मन हीने पर भी शोर्यादि-गुणयोग से गीर्णासहत्व का व्यवहार होता है। 
5 . जन्मना प्राप्यते सा जातिः । जाति मुख्यरूप से जन्मना ही होती है, फिर भी 
(क्ही-कहीं देश के नाम से जाति का व्यवहार होता है। इसका सर र है कि देश 
के सम्यन्घ से जातिःव्यंजक संस्थिति में विशेषता आती है। विभिन्न देशों के जल, 
(वायु आदि के. या से रंग, रूप ओर बनावट में भेद पड़ता है। अमुक-अमुक जंगल 
के हाथियों ओर शेरों में भी इसी दृष्टि से भेद दिखायो देता है। अतः उन-उन देशों 
` ओर जंगलों के से र उन-उ हाथियों एवं शेरों को जाति का व्यवहार होता है। 
इसी तरह घोड़ों, गायों में भी देशादि-मेद से उनकी बनावट, रचना भांदि में कुछ 


'जाति! और "हिदुत्व' ! धास्त्रोय दृष्टि से ५०१ 


भेद प्रतोत होता है। त्रीहि, गोधूमादि अन्नों और आञ्जादि फलों पर भी इसका भ्रमाव 
कुछ अंशों में पड़ता है। काल का भी प्रभाव कुछ अंशों में पडता है । अमुक महीने के 
व्रीहि की अमुक जाति, अमुक महीने के ब्रीहि, आम्रादि की अमुक जातियाँ होती हैं । 
इन सब बातों का प्रभाव मनुष्यों पर भी पड़ता है। इसीलिए चीनी, जापानी, बर्मी, 
इंग्लिश, अफ्रीकी मनुष्यों के भी रूप, रंग, ओर बनावट का भेद उपछब्ध होता है। 
इसी संस्थानमेद से व्यंग्य होने के कारणे इसमें जातिभेद की कल्पना होती है। | 


इतना ही क्यों, भारत में भी नेपाली, मैथिल, पंजाबी, द्रविइ, बंगाली, 
उत्कल, मराठा, मद्रासी मनुष्यों में भी बनावट का भेद उपलब्ध होता है। यावद्द्रव्य- 
भावी होने के कारण देशादिजन्य विशेषताओं के कारण जातिभेद की कल्पना चछ 
सकती है । परन्तु ब्राह्मणत्वादि आति संस्थान-व्यंग्य नहीं है, वह साक्षात्‌ उपदेशव्यंग्य 


होती है। यही कारण है कि सारत के विभिन्न भागों के मनुष्यों में बनावट का सेद. 


होने पर भी ब्राह्मणत्वादि मैथिल, पंजाबी, बंगाली आदि सबमें बराबर है । तन्मूलक 
घर्म भी समान ही है। इसी तरह बनावट में एक से होने पर भी उचमें क्षत्रिय, 
ब्राह्मणादि भेद होता है, तन्मूछक धर्म में भी भेद होता है। देशादिकृत विशेषताएं 
व्याप्य हैं, ब्राह्मणत्वादि उनकी अपेक्षा व्यापक है। शास्त्रों ने तो पशु, पक्षी, 
पाषाणादि में भी ब्राह्मणत्वादि भेद माच रखा है। 


उपदेशव्यंग्य जाति में भी विशेषताएं हें ही, किन्तु उनका स्वछ्प सूर्म है, 
संस्थान ( बनावट) आदि के समान वे सबंसाधारणगम्य नहीं होतीं । जसे : आ म्र॒त्व, 
निम्बत् का भेद सकंग्राह्म है, फिर भी आमों के अवान्तर भेद दुगाम हैं। जिनमें 
बनावट का भेद है, उनका भेद रह्म होने पर भी जहाँ बनावट का भेद नहीं, वहा 
रसभेद से भेद ज्ञात होता है कहीं रसभेद भी नहीं ज्ञात होता, किन्तु वीर्य- विपाकादि 
परिणाममेद से भेद विज्ञात होता है । इसी तरह विराट्‌ पुरुष की मुख, बाहु, उरू, पाद 
की तत्त्विशिष्ट शक्तियों से उसन्न ब्राह्मणादि की विशेषताएँ भी प्रत्यक्षानुमानयस्थ न 


होने पर भी आषंज्ञानगम्य हें । उनके रक्तादि में बाह्ममेद न होने पर भी तत्तच्छक्ति- _ 


विशेषविशिष्टतव का बोध परम्परा के उपदेश से गम्म है । 


चीनी, जापानी, इर्छिश आदि जातिभेद भी केवळ निवास के आधार पर 
नहीं होते, अपितु परंपरा से निवासियों में वहाँक्रे जल-बायु से प्रभावित होने पर रूप, 
रंग, बनावट में प्रभाव के कारण ही तत्तत जाति-व्यवहार होता है । इसीलिए दूसरे 
देश का निवासी कुछ दिनों से दूसरे देश में रहने भी लग जायें, तब भी उनको जाति 
उस देश से व्यवहृत नहीं होती । अंग्रेज भारत में रहें या चीत में, तब भी वे 
भारतीय या चोनी नहीं कहला सकते | इसी तरह जब कोई हिन्दू या भारत का 
परपरा से निवासी हो, वहाँके जल, वायु की उसकी बनावट पर प्रभाव हो, तभी 








६०२ विधार-पौधूष 8. आधुनिक वा 


. बह 'हिन्दो” या 'भारतोय' कहा जा सकेगा। आजकल को नागरिकता को कथां 
: इससे सवंधा भिन्न है । वह तो सरकारों को मान्यता के ऊपर निर्भर रहती है, उसमें 
किसी प्राकृतिक भेद की बात नहीं होती । 


प्राकृतिक आधार पर जो भेद होते हैं, वे मान्यता या विश्वास पर आधृत 
नहीं होते। जो चीन का परंपरया निवासी है और वहाँके जळ-वायु से जिसकी 
रचना, रूप-रंग, बनावट प्रभावित है वह चीनी है, चाहे वह बीड़ हो, मुसलमान 
हो, चाहे हिन्दू । वह चाहे चोन को भूमि को पितृभूमि, पुण्यभूमि मानता हो या 
चाहे देशद्रोहो हो, सवंथा चोनी ही कहलायेपा । इसी तरह यदि कोई परंपरा से 
भारतनिवासी एवं भारत के जल-वायु से प्रभावित एवं भारतीय रूप-रंग, बनावट- 
वाला होगा तो उसे जो भी नाम दिया जाय, हिन्दो, हिन्दू या भारतीय, वह 
अनिवायं रूप से वही कहा जायगा । उसमें विशवास ओर मान्यता के कारण कोई 
प्रभाव नहीं पड़ेगा । चाहे वह हिन्दू हो या मुसलमान, देशद्रोही हो या देशभक्त, वह 
वहो कहलायेगा । कोई देश को पितृभूमि, पुण्यभूम माने अथवा न माने, उससे 
उपकी देशक्ृत जाति में कोई अन्तर नहीं पड़ सकता । ॒ 


वर्तमान काळ में जो हिन्दू, मुपलमान, ईसाई आदि का व्यवहार चछ रहा है, 
वह धमंभेः के आधार पर है। इसीलिए देश की दृष्टि से वह किसी जाति का हो, 
जो घमं मानता है, उसी धमं का वह माना जाता है। धीरे-धीरे उनःउन धर्मानुया- 
यिधों में भी जाति का व्यवहार चछ पड़ा है। यहाँ भो अनेकसमवेत, एक, नित्य घमं 
में जा,तश्यपदेश सम्भव है ही । कु रानादिप्रोक्त-घर्मानुयायित्व मुसलमानत्व ओर वेदादि- 
श्स्त्रप्रोक्त-धर्मानुधायित्व हिन्दुत्व आदि धमं एक ओर अनेक समवेत हें ही । इसमें 
एक हो गड़बड़ी रहती है ओर वह यह कि आजकल यह नित्य नहीं है। अन्य घर्मा: 
नुयायो कालान्तर में अन्यधर्मानुयायी भी बन सकता है। ईसाई से मुघलमान ओर 
मुएलमान a ईसाई बनते रहते हें। अतएव यावद्ट्रव्य-भावित्व भी इनमें नहीं है, 
इसोिए इन्हें 'जाति' कहने में कठिनाई पड़ती है । किन्तु वेदिकों में जन्मानुसार वणं- 
व्यवस्था ओर तदनुपार ही घमंव्ग्रवत्था होती है। अतः ध मलुयायित्व भी यावद्‌- 
द्रव्यभावी है, इसलिए उसमें जातिव्यवहार हो सङ्गता है। भेद इतना ही है कि 
स्रगुण-क्मच्युत शोय॑-क्रोयंविहीन सिंह जेसे भ्रष्ट या अधम पिह कहलाता है, वेसे ही 
स्वघमंविमु व हिन्दू भ्रष्ट या अघम हिन्द कहलायेगा । 


दों में 'सिन्घव:” शब्द आता है, वह सिन्धुनदी के पाइवंवर्ती देशों एवं 

_ तल्निवात्तियों के लिए भी प्रयुक्त हुआ है। वेदों में 'सकार' के स्थान में 'हकार' का 
भो प्रयोग हो जाया करता है। इस सम्बन्ध में 'सरस्तरती' 'हुरस्वती' आदि वेदिक 
उदाहएण हैं। केसरो' का केह्रो' आदि लोकि उदाहरण भी प्रसिद्ध हें। तथाच 





` जाति और हिन्दुत्व । शास्त्रोय दृष्टिमें - ५०३ 


'सिन्धु'-'सित्धवः', 'हिस्धुः ~ हिस्धवः' व्यवहार चलने लगा | कालक्रम से 'घकार का 
परिवतंन 'दकाररूप' में हुआ ओर 'हिन्दू' नाम चल पड़ा। 'सिन्धु' शब्द का लक्षणा 
से सिन्धु-समीपस्थ देश अर्थ है। 'गंगायां घोषः' उदाहरण में प्रसिद्ध है कि गंगा- 
तट ही जहती छक्षणा से गंगा-शब्द का अर्थ है, -वहीं घोष ( आभीरपल्लो ) सम्भव 
है। इसी तरह जहती लक्षणा से सिन्धुपाइंवर्ती देश सिन्धु-शब्द का अर्थ हुआ | 
जेसे मञ्चाः क्रोशन्ति’ इसं प्रयोग में अजहत्ती लक्षणा से मंच का अर्थ मंचस्य पुरुष 
होता है वेसे ही सिन्धुदेश निवासी भी सिन्धु-शब्द का अर्थ होता है। 


इस हृष्टि से सिन्धुनदीके इस पार समुद्रतट तक और उस पार भी समुद्रतट 
तक के निवासी हिन्दू कहे जा सकते हैं | यही भारतवषं हुआ। यहाँ अनादिकाळ से 
जन्मना वणंव्यवस्या एवं तदनुसारी वेदिक-घमं प्रचलित था, अतः वेदिक-घर्मानुयायी 
हिन्दू हुए । यही सुष्टिस्थल भी है। यहींसे अन्यान्य जातियों एवं धर्मों का अन्यान्य 
देशों में प्रसार हुआ है । जो धमंविमुख हो गये, वे भ्रष्ट-हिन्दू ही अन्य नामों से व्यव- 
हृत होने छग गये। उनके अळग-अलग घमं भी हो गये। उन्हीं हिन्दुओं के गुणो 
को लेकर हिन्दू की परिभाषा 'मेरुतन्त्र', 'मेदिनी-कोष' आदि में की गयी है : 


हीनं दूषयति, हिंसकान्‌ दुनोति, वा हिन्दुः, हिनस्ति दुष्टान्‌ वा । 
अर्थात्‌ हीन या अघम को जो दूषित करे, जाति-बहिष्कृत्त करे, वह हिन्दु है या हिंसक 
को जो दण्ड दे, वह हिन्दू है अथवा दुष्टों का जो हनन करे वह हिन्दू है। हीनता, 
हिसा, दोष आदि का ज्ञान अपोरुषेय वेदादि-शास्त्रों से ही होता है, अतः वेदादि- 
शास्त्रानुसारी हिन्दू हुए । वेदादिशास्त्रश्रोक्त धर्म ही हिन्दू-धमं ` है। हिन्दू-घं- 
प्रलोपकारो से 'मेरुतंत्र' में हिन्दू-धमं. पद से वेदादिशासत्रप्रोक्त धमं ही विवक्षित है। 


ह हिन्दू , हीनता, दोष अथवा हिसा को वेदादिशास्त्रानुतार जानकर वेदादि- 
शास्त्रातुसार ही दण्ड देता है, दष्ट का हनन करता है, क्योंकि वेद ही अपो रुषेय, 
अतएव समस्त पुदोषशंका-कळ॑कशून्य ईश्वरीय ग्रन्थ है, अतः वेदिक घर्मानुयायित्व 
ही हिन्दुत्व है, यह निगंलित अर्थ हुआ। यहीं प्रथम सृष्टि हुई, अतः यहींके लोग 
अन्यत्र जाकर बसे, अत्तएव मूलतः सभी हिन्दू हैं। कालक्रम से अनेक कारणों से 
स्वधम॑विमुख होने से भ्रष्ट-हिन्दू ही अन्यान्य देशनिवासो, अध्याच्य धर्मानुयायी होकर 
` त्याच्य जाति के कहे जाने लगे : ः 
चुषलत्वं गता लोके ब्राह्मणादशंनेन च । --भनु० 


जैसे प्राण द्वारा शरीरस्थिति होती है, वेसे ही धमं से बिराटू को स्थिति होती 
है! घ॒र्मो बिशवस्प जातः प्रतिष्ठा। भारतवर्ष में ही उस घमं का सावंदिक्‌ रूप से 
अवध्यात है, यहीं अनादिअपोस्पेय मच्त-व्राह्मणात्मक वेदों का प्रादुर्भाव हुआ है। 








५०४ विधार-पोयूष : आधुनिक वाद 


नजोदड़ो, हडप्पा आदि खंडहरों से यह सिद्ध हो गया है कि संसार की सबसे 
a दिक्रनसंस्कृति’ है। मन्वादि धमंशास्त्रों से तो वेदों को अनादिता, 
अपोर्षेयता सिद्ध है ही। संसार के सभी ग्रन्थ पौरुषेय हैं, केवल वेद ही अपौरुषेय है। 
वेदों की सबंप्राचीनता तो सिद्ध है ही। उत वेदों में भारत की सिन्धु आदि विभिन्न 
नदियों का वर्णन है। हिन्दू-घमं ही पारसी, यहूदी, ईसाई, मुसलमान आदि में क्रमेण 
विकृतरूप से उपलब्ध हो रहा है | देशकंत जाति की दुष्टि से भी सभी जातियाँ मूलतः 
हिन्दू हैं, क्योंकि यहीं प्रथम सृष्टि हुई है, यहीं पे अन्यत्र देशों मनुष्यों का प्रसार 
हुआ है । वेद एवं तदनुसारी धमं भी मूलतः सबका ही है, क्योंकि ईइवरीय शास्त्र 
एवं घमं वही है। जन्मना वर्णव्यवस्था भारत में ही अवरिष्ट है, अतः वर्णाश्नमा- 


` नुसार श्रौत-स्मातं धर्म भी यहीं अवशिष्ट हैं । 


वास्तविक जन्मना वणंव्यवस्था विदेशियों के यहाँ यद्यपि लुप्त हो गयी है, 
तथापि यह. उचित है कि वे भी केवळ व्यवहारोपयोगी ज्ञानप्रधान, .बलूप्रधान, 
धनःप्रधान, रिल्प-सेवादिप्रधान समूहों की एकबार गुण-कर्मानुसार ब्राह्माणा दि-बणं 
व्यवस्था चलाकर उसे जन्मना सुस्थिर करें और आपस में ही भोजन, विवाहादि 
करते हुए त्रिशल्लक्षण सनातनधर्म का पालन करें। परंतु जन्मना वणंव्यवस्था के 
लुप्त हो जाने तथा उपनयन-परंपरा के नष्ट होने के कारण वे वेदाध्ययन तथा तदुक्त 
श्रोत-कमों के अनुष्ठानाह नहीं रहेंगे । तो भी त्रिंशल्लक्षण घमं-पालन से वे गति वही 
पा सकेंगे, जो वदिकों को प्राप्त होगी | उनके कल्याण के लिए वेदों के ही सारभूत 
तत्वों से रामायण, महाभारतादि आष-ग्रन्थ बने हें। उनके श्रवण तथा विभिन्न 
भाषाओं में अनूदित ग्रन्थों का अध्ययन करफे उन्हीं दिव्य सामाजिक, घामिक, आध्या- 
त्मिक, राजनीतिक तत्वों का ज्ञान उन्हें प्राप्त हो सकता है। इसी दृष्टि से भारत- 
वासी होने पर भी, रूप-रंग, बनावट एक ढंग को होने पर भी, देशिक दृष्टि से नीची 
इंगलिश आदि के समान एक भारतीय या हिन्दी-जाति की दृष्टि से एक जाति के 
' होते हुए मो घर्म की दुष्ट से उनमें हिन्दू, मुसलमान आदि भेद हो सकता है । 


हिन्दुत्व का वास्तबिक भाधार और लक्षण 


आचार-विचार, भाषा, कला, विश्‍वास आदि शिक्षा, संग, देशाटन आदि से 
अ हैं। देश के आधार पर रूप-रंग, बनावट से होनेवाली जातियों पर 
इसका कोई प्रभाव नहीं पड़ता । घर्ममूळक जातियों पर ही इन बातों का प्रभाव 


` पड़ता ह | बीजाङ्कुरन्याय' से प्राणियों के जस्म-कर्म की परम्परा अनादि है | स्वप्त- . 
' जागर, जन्म-मरण, सुष्ट-प्रछय की परम्परा भी अनादि हे। इस अनादि विश्‍व का 


न नियामक अनादि परमेश्वर हे। उसके नि.सवासभूत अक्ृत्रिम वेद एवं तदंनुसारी 


®] 





'जाति! और "हनुत्व' [शास्त्रीय वृष्टिमं. ५०५ 


आष धमंग्रन्थ विश्व का विधान या कानून है। तद्विहित कर्मादि हो धर्म हे। लत्प्रति- 
पालक जाति हिन्दूजाति हे। इस हृष्टि से 'हिन्दुकानुन से जो शासित हों, थे हिन्दू 
हैं' यह परिभाषा भी इसो आधार पर ठीक हें; क्योंकि 'हिन्दु-छझा' का बाघार 
मिताक्षरा, दायभाग, व्यवहा रमयूख आदि निबन्धग्रल्थ हैं । उनका भी आधार मन्बादि 
धर्मशास्त्र और उनका भी आधार वेदादि-शास्त्र हैं। जात्या हिन्दू भी व्यावहारिक 
इष्टि से तबतक “हिन्दू” माना जाता है, जबतक विरोधी घर्मान्तर ग्रहण नहीं कर 
लेता | इसी आशय से ईसाई, मुस्लिम; यहुदो, पारसी से भिन्न लोगों को हिन्दू मानते 
की रीति चछ रही है। सिख, जेन, बौद्ध ओर वेदादि-शास्त्र एवं तदतुसारी तिबन्बा- 
नुयायी तो हिन्दू ही हैं। 


किन्तु आजकल देश में अळग होने का भी एक रोग चछ पड़ा है और उसको 
मानने के लिए परिभाषा को शिथिल करने, रबड़-छन्द की तरह बढ़ाने-चटाने का 
भी रोग चल रहा है। यह सामान्य नियम है कि अव्याप्ति, अतिव्याप्ति, असम्भव दोषों 
से शून्य लक्षण या परिमाषाषाएं प्रत्यक्ष लक्ष्यों में प्रतयक्षानुसारी बनायी जाती हैं। जे 
गौ प्रत्यक्ष लक्ष्य है तो उसका सास्तादिमत्त्व लक्षण प्रत्यक्षानुसारी है। जिसमें सास्ना 
( गलकम्बळ ) नहीं, वह गौ नहीं। पर जहाँ लक्ष्य का ज्ञान ही आगमादिजन्य 
हो, वहाँ छक्षण भी आगमानुसारी ही होता है। जेसे शुद्ध-संस्कृत शब्द सवंज्ञकज्प 
महर्षियों को भले ही प्रत्यक्ष हों, पर सवंसाधारण को तो लक्षणों, व्याकरणसूत्रों से 
ही वे ज्ञात होते हैं। अतः महषि लक्ष्यैकचक्षुषक्र और साधारण लोग छक्षणेकचकुष्क 
होते हैं। आगमानुसारी लक्षण सुस्थिर होते हैं, मनमानी रबड़-छन्द के समान 
उनका घटाना-बढ़ाना सम्भव नहीं। उसका फल भी प्रत्यक्ष है कि लाखों वर्षों के 
ग्रन्थों का उन्हीं लक्षणानुसारी स्थिर लक्ष्यों के आधार पर अर्थ-निणंय हो जाता है, 
कठिनाई नहीं पड़तो । अन्य भाषाओं में, जहां लक्षण स्थिर नहीं, हजार बघं के भी 
ग्रन्थों का अर्थज्ञान दुलभ हो जाता है | इसी तरह ब्राह्मणादि वणं एवं तदनुसारी घमं 
शास्त्रगम्य है, अतः घमंमूछक हिन्दू आदि जातियाँ भी शास्त्रमूलक ही होनी चाहिए, 
उनकी परिभाषा भी शास्त्रानुसारी ही होनी चाहिए । अधिक संग्रह के लोभ से रबड़- 
छन्द की तरह परिभाषाओं को घटाना-बढ़ाना सवंथा अनुचित है । 


यद्यपि कहीं-कहीं देश के अनुसार जाति का नाम पड़ता है, जेसे कि “मेिळ' 
आदि नाम मिथिला के सम्बन्ध से पड़ा है, .किन्तु “मिथिला' नाम जाति के सम्बन्ध 
से नहीं हुआ है। कई स्थानों में जहाँ कोई भी नहीं रहता, उन प्रदेशों का भी कोई 
न कोई नाम कल्पित होता ही है। इस तरह देशनामों के आधार पर ऐकान्तिक 
जातिकल्यता नहो को जातो । जब 'हिन्दु' शब्द घर्म विशिष्ट जाति का वावर हो, 
तप्रो हिखुओं का नित्रास-स्युन होने से देश का चाम 'हिल्दुस्थान' होगा। परण्जु 


दष 
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हिन्दनिवासी होने के कारण जाति का नाम हिन्दू माना जाय ओर हिन्दू-निवास- 
स्थान होने से देश का नाम हिन्दुस्थान माना जाय, तब तो अन्योन्याश्रय दोष ध्रुव 
होगा। साथ ही हिन्दनिवासी अन्य लोगों को भी “हिन्दू! कहना पड़ेगा । अतः हिन्दू 
उक्षण अतिव्यापत ही होगा । 


कई लोग हिमालय के 'हि' ओर इन्दुसरोवर के 'न्ढु को जोड़कर प्रत्याहार- 
न्याय से 'हिन्दू” शब्द बनाते हैं, अर्थात्‌ हिमालय से लेकर इन्दुमरोवर ( कुमारी 
झन्तरीप ) तक का देश हिन्दुस्थान है ! 


हिमालयं समारभ्य यावदिन्दुसरोवरम्‌ । 
तं देवनिर्मितं देशं हिन्दुस्थानं प्रचक्षते ॥ 


सारांश, 'सिन्धवः' इस वेदिक दब्द के आधार पर अथवा 'हिनं दूषयते' आदि 
व्युत्पत्तियों के आधार पर हिन्दू-शब्द घमंविशिष्ट जाति का ही वाचक है | 


कुछ लोग हिन्दू-जाति की इस प्रामाणिक एवं निश्चित परिभाषा तथा उसके 
निश्चित नियम को ही उसके पतन या हास का कारण वतळाते हैं। उचकी दृष्टि में 
'जाति-हिष्क्ार की प्रथा सवंथा बन्द होनी चाहिए। लक्षण अधिकाधिक संग्राहक 
होने चाहिए, नियम सरल होने चाहिए, वे भी सिथिल होने चाहिए, नियमोल्लंघन 
करनेवालों र क्षमा कर देनी चाहिए, अनुशासन को कार्यवाही नहीं करनी चाहिए । 
हिन्दूशास्त्र i घे में भी नये सुधार-परिष्कार होने चाहिए।' इसी आशय से 
नयी स्मृतियों और 'हिल्दू-कोड' की आवश्यकता बतलायी जा रही है। विकाशवाद 
के अनुसार यह सब ठीक ही है, क्योंकि उसके अनुसार अभीतक ज्ञान-क्रिपाशक्ति 
का पूर्ण विकाश हुआ ही नहीं है। अतः कोई भो सवंज्ञ हुआ ही नहीं है। फिर कोई 
भी शास्त्र, कोई भी घमं, कोई भी परिभाषा या कोई भी नियम पूर्ण कसे माना 
जाय ? फिर उत्तरोत्तर परिष्कार, सुधार आदि आवष्यक ही हैं । परंतु जो परमेइवर 
को संज्ञ, सवंशक्तिमान्‌ मानते. हुं-रेल, तार, रेडियो वायुयान,'परमाणुबम, हाइड़ो- 
जनबम बनानवाछे वेज्ञानिकों के मस्तिष्कों का भी निर्माता परमेश्‍वर को ही मानते 
हें, उनकी इष्टि में तो उस परमेश्वर के शास्त्रों एवं तदुक्त धर्मों से ही प्राणियों को 
का सोमित ज्ञान-क्रियादि शक्तियाँ मिळती हें। पूणं ज्ञान-क्रियादि शक्तियाँ तो 
र र, में ही हैं। उनकी इष्टि में शास्त्र भौर घमं का स्थिर हो होना ठोक है, 

यम भी स्थिर ही ठीक हैं, अनुशासनहीनता ही पतन का मूळ है। 


, ॒ हिन्दुः हिमायती सुधारक हिन्दुओं के नाशक ही हें। ईसाई; मुधलूमान कहते 
द करि 'हि्डूधमे कमोके लिए अतस लाभ शयक था, परन्तु आजके देश-काल 
के.छिए वह पुराना हो'गधा, अब सम्राज के सामने वे सडेछे निप्रम नहों रखे आ. 
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सकते 'यही आधुनिक सुधारक भी कहते हैं कि दुनिया बहुत आगे बढ़ गयी है, 
अब पुराने धम छाम्दायक नहीं होंगे । दुतिया के बदलने के साथ-साथ अपने-आपको, 
समाज को, धमं को बदलते चलना ही बुद्धिमानी है। आज चायुयान के जमाने में 
बेछगाड़ो से चलना, हाईड्रोजनबम के जमाने में पत्थरों के औजारों से छड़ना बुद्धि- 
मानी नहीं है ।' भेद इतना ही है कि ईसाई, मुसलमान जहां ईसाई एवं इस्लामधर्म 
तथा 'बाइबिल' ओर 'कुरान' को मानने का आग्रह करते हैं, वहाँ ये सुधा रक उन्हें 
भी मानने को तयार नहीं । वे शास्त्रों में सुधार या नया शास्त्र चाहते हैं । सामान्य 
जनता समझ लेती है कि ईसाई, मुसलप्रात ओर सुधारक हिन्दू एक ही बात कर 
रहे हैं । जत्र सुधारक भी नया शास्त्र बनाना आवश्यक समझते हैं, पुराने हिन्दृशास्त्र 
को ळामदायक नहों समझते, तो फिर पुराने शास्त्रों को छोड़कर 'बाइबिल', कुरान 
क्यों न माच लिये जाये ? इस तरह अन्ततः ये सुबारक ईघाइयों, मुसळमानों के साथी 
बन जाते हूं । [ 

किन्तु क्या ईसाई-मुसळमान ओर क्या सुधारक, सभीकों समझ लेना 
चाहिए कि सत्य सिद्धान्त में प्राचीनता ही भूषण है, नवीनता नहीं | यदि नवीनता 
ही मान्य होगी, तत्र तो आजके लिए 'बाइब्िल', 'कुरान' मी पुराने हो गये, ईसाइयत 
और इस्लामियत भो पुरानी हो गयी। वह भो सड़ गयी होगो । अर उनकी अपेक्षा 
भी नया शास्त्र ओर नया सिद्धान्त बनाना ही आवश्यक होगा । इसी तरह विकाश- 
वादी का विकाशवाद भी तो अब पुराना हो गया । जब उत्तरोत्तर के लोग अधिका- 
चिक विज्ञानी और पूर्व पृव के लोग अल्पविज्ञानी या अज्ञानी हैं तब तो पुत्र, पोच, 
प्रपोत्र की अपेक्षा पिता, पितामह, प्रपितामह ओर शिष्य, प्रशिष्य को अपेक्षा गुरु, 
परमगुरु, परात्परगुरु आदि अज्ञानी ही होंगे । फिर उनकी बात भी कसे मान्य 
होगी ? : 


सच तो यह है कि आध्यात्मिक, आधिदविक, आधिभोतिक सभी विषयों 


: में ज्ञान सीखना पड़ता है। फिर पिता और गुरु को अपनी अपेक्षा अज्ञ कहना 


कितनी बड़ी अज्ञता है जो विक्राशवादी अपने पूर्वजो को बन्दर मानते हें, उन्हें 
यह समझ लेता होगा कि यदि उतके पूवज बन्दर थे तो वे भो बन्दर ही हैं, क्योकि 
बन्दर की सन्तान सिंह कहीं भा दृष्टि गा चर नहीं होतो । अतएव चन्द्र, सूर्य, आकाश, 
वायु, भूमि, आत्मा आदि अपरिगणित प्राचीन वस्तुओं का सम्मान किया जाता है, 

क्षुघा-पिपासाःतिवृत्यर्थं अन्न-जल प्रहण किया जाता है, सत्तानसुखाथ् भार्यापंग्रहादि 
आज भी करना हो पड़ता है। नवीन मी प्लेग, विषूविका आदि महामारियों से 
सभीको उद्वे होता है। मतः सत्य पिद्धांतों, शास्त्रों, तदुक्त धर्मों की प्राचोनता हो 
नहीं, अवाडिता एवं नित्यता भो मान्य होती है । घमं को परिभाषा, स्वरूप ओर 
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प्रमाण सुस्थिर हैं। उनमें रहोबदल सवंथा असंगत है। शास्त्रों ने देश, काळ, परि- 
स्थिति के अनुसार जो परिवर्तन बतलाये हैं, वे तो व्यवस्थित हैं। जसे,हर ग्रीष्म, 
शीत और वर्षा के परिवर्तन भी प्रवाहरूप से नित्य ही हैं। उनके पृथक्‌ विधान भी 
उसी रूप में नित्य ही हैं। अत॥ परिवर्तनवादी हिन्दु-हितकारी नहीं, अपितु मूलधाती 
ही हैं । 

कुछ लोग आधुनिक छोगों द्वारा प्रचारित 'साम्प्रदायिकता' से घबड़ाकर 
हिन्दुत्व और साम्प्रदायिकता, हिन्दु और साम्प्रदायिक का मेद्‌ सिद्ध करने के लिए 
आकाश-पाताछ का कुलाबा भिड़ाते हैं। वे नहीं जानते कि आधुनिक छोग अनुचित 
दछरन्दो, नात्रायज गिरोहप्न्दो को हो 'सप््रदाय' कहते हैं। परन्तु 'सम्त्रदाय' , शब्द 
का अर्थ ऐसा नहों, अपितु ज्ञान, उपासना, कमंकाण्ड आदि को अनादि: अविच्छिन्न 
बाचायंपरंपरा को 'सम्भ्रदाय' कहा जाता है। हमारे यहाँ 'साम्भ्रदायिकता' गोरव को 
चोज है, छज्जा की बात नहीं | तुल्यं साम्प्रदायिकम्‌ ( जे० सू०) के अनुसार साम्भर- 
दायिक होने से ही ब्राह्मणमाग की मन्त्रभागवत्‌ अपोर्षेश्रता, अनादिता सिद्ध को गयी 
है । शुद्ध वेदिक-सम्प्रदायनिष्ठ व्यक्ति ही 'हिन्दृ' होता है। 
जो छोग कहते हैं कि सिधु से लेकर सिम्धुपर्यन्त भारतभमि को जो पितुभू 
नोर पुण्यभू मानता है, वही हिन्दू हैं! 
मसिन्धोः सिन्धुप्यंन्ता यस्य भारतभूमिका । 
पितुभुः पुण्यसुक्चेच स॒ बे हिन्दुरिति स्मृतः॥ 

किन्तु उनकी यह परिभाषा अव्यासि, अतिव्याप्ति दोषों से पूर्ण है। इसके अनुसार 

प्राचीनकाछ के वे हिन्दू, जो दूसरे द्वीपो में रहते थे, हिन्दू ही नहीं कहे जा सकते । 

हिल्दृशास्त्रों के अनुसार तो वेदिक हो हिन्दू थे । वेदों के आधार पर परमेद्वर सृष्टि 
रचता है। अतः वेद अनादि हैँ । कहीं भी उत्पन्न होनेवाळा किसी:भी देश,को पितृभ्‌ 
उ्यभ्‌, माननेवाछा ह्ल्दू हो सकता है, केवछ वह वेंदिकधर्मानुयायी होना 
जाइए । शुदळमान, ईवाइयों ने भो धर्म के आघार पर हो जाति की कल्पना की है। 
PR ईसाई धर्मविदवासों कोई भो ओर कहीं भी हो, मुसलमान या ईसाई 
कहा जा सकता है । 


इसके अतिरिक्त देश को सीमाएँ अव्यवस्थित हैं । इस आधार पर यदि जाति- 
$ल्पना कर तो जाति भी अव्यवस्थित ही रहेगो । आज सिन्मु की कौन कहे, विपाशा, 





जाति! और 'हिन्दुत्व : शास्त्रीय दृष्टि में ६०६ 
चन्द्रभागा, वितस्ता, इरावती नदी भी भारत में नहीं हें, वे पाकिस्तान में हैं। वहाँ- 
के निवासियों को व्यावहारिक रूप से कया कहेंगे? किसी समय ईरान, अफगानिस्तान 
आदि भी भारत की ही सीमा में थे, जो सिन्धु से परे हैं। वहाँके निवासियों ओर 
उसी भूमि को पितृभ, पुण्यभू माननेवालों को इस परिभाषा के अनुसार हिन्दू कसे 
कहा जाथगा ? इसी तरह यदि कोई ठीक हिन्दू-धर्मं का विरोधी धारतभूमि में बाहर 
से आकर बस जाय और यहाँ अपना अभिमत धमंस्थान बना रू ओर इस भूमि को 
पितुभमि ओर पुण्यभूमि मानने छग जाय, तो उसे भी 'हिन्दू' कहना पड़ेगा । 


इतना ही क्यों, मुसलमान भी इस देश को पितृभूमि और पुण्यभूमि मानते 
हें। उनके अनेक घमंस्थान यहाँ हैं ही, उन्हें वे पुण्यभूमि मानते ही हैं । फिर उनमें 
यह लक्षण अतिव्य़ापत ही होगा । कुछ छोग कहते हैं कि 'पुण्यभूमि का अर्थं धमं की 
उत्पत्ति का स्थान है।' फिर भी यह परिभाषा अनुचित होगो । वेदिकों का सनातधमं 
नित्य है, वह कहीं भी उत्पन्न नहीं हुआ । अतः यह सनातनधमं को उत्पत्ति को भूमि 


नहीं है। इस दृष्टि से सनातनधर्मी ही हिन्दू न कहे जा सकंगे। फिर प्रश्‍न यह होगा कि 


'पितृभूमि’ पुण्यभूमि, दोनों जो माने वही हिन्दू है, अथवा दोनों में से एक भी मानते- 
वाळा हिन्दू है ? 'कुछ छोग चीनी, जापानी बौढों को 'हिम्दू' सिद्ध करने के लिए यही 
पर्याप्त मानते हैं कि उनकी पितृभूमि यद्यपि भारत नहीं है, तथापि उनका घमं भारत 
में ही उत्पन्न हुआ, अतः वे भी हिन्दू हैं। परन्तु यदि एक-एक भी लक्षण माना जाय 
तब तो पितुभूमिमात्र मानने से भी कोई हिन्दू हो सकेगा। मुसलमानों का घमं भले 
ही यहाँ न उत्पन्न हुआ हो, तथापि उनकी भो पितुभूमि भारत है ही । 

वस्तुतः ये सब निष्प्रमाण लक्षण हैं ओर केवल संख्या बढ़ाने को दृष्टि से हो 
गढ़े जाते हैं। कहा जाता है कि 'भारत के वेदिक, चार्वाक, जेन सश्र हिन्दू कहे 
जायंगे । परन्तु यदि पुण्पभूमि माननेवाळा हिंदू है, त्र चार्वाक केसे हिन्दू होगा, 
जब कि उसके यहाँ परलोक ही नहीं ! घर्माधरमं को मान्यता नहीं, तब तीर्थे ओर घमं 
को चर्चा हो क्या? इत दृष्टि से वामिरता को लेकर हो इस पक्ष में भो केसे हिन्दुत्व 
को कल्पता होगी ? फिर अधामिक चार्वाक हिन्दू कसे होगा ! 


- इसके अतिरिक्त जब जेन, बौद्ध, चार्वाक भी हिन्दू इस नाते हैं कि वे भारत 
को पितुभूमि और पुण्पभूमि मानते हैं, तब मुपेळमान भो यदि भारत को पितुभूमि 


९ 
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और पुण्यभूमि मानें, तो निश्चय ही वे भी हिन्दू कहे जा सकेंगे । जेसे वेदिकों की पुणंय॑- 
भू और तीर्थों को न मांनते.हुए भी जेन केवल अपने तीर्थो और पण्यभू को मानने हिन्दू 
हैं, वेसे ही उपयु'क्त दोनों के तीर्थो ओर पुण्यभू को न मानने पर भी स्वाभिमत पण्यभू 
आर तीर्थःमानने पर मुसलमान भी हिन्दू कहे जा सकेंगे । काशी आदि से भिन्न तीर्थ 
मानने पर भी जेन हिन्दू हैं, तो काशी आदि से भिन्न, अपची मसतजिदों, बहराइच आदि 
स्थानों को तीर्थ मानने से भी मुसलमान हिन्दू हो सकेंगे। इसलिए कई लोगों ने तो 
यहाँतक भी कहा कि 'हिन्दुस्थान में रहनेवाला हिन्दू है।' फिर तो स्पष्ट है कि 
प्रादेशिकता हिन्दुत्व ठहरेगा | यदि बीच में घामिकता भो राना चाहेंगे, तो उसको 
परंपरा मी माननो पड़ेगी और तथाकथित साम्प्रदायिकता भी आ हो जायगी । अतः 
ये सब लक्षण असंगत हें। 


वास्तव में 'वेदादि-धर्मशास्त्र और तदाधारित निबन्वानुयायित्व' हिन्दुत्व 
है। यदि कोई सर्वमान्य विशेषता और प्रमाण की अपेक्षा न हो तब तो वास्तविक 
संग्राहक लक्षण यही है कि 'गोभक्ति, प्रगवादि-चामपूजा, पुनजन्म-विश्वास' हिन्दुत्व के 
प्रयोजक हो सकते हें। जेन, बौद्ध, सिख, हिन्दू सञ्रमें यह रक्षण संगत हो 
जाता दः 
गोषु भक्तिभंवेद्यस्थ प्रणवादो दृढा भतिः । 
पुनर्जन्मनि विश्वासः स वे हिन्दुरिति स्प्रृतः ॥ 





किन्तु इससे भी प्रामाणिक हिन्दु-परिभाषा तो निम्नोक्त ही है। 
वेदशास्त्रोक्तधरमेषु वेदाद्यक्तधिकारवान्‌ । - 
मास्यावान्‌ सुप्रति्ठइच सोऽयं हिन्दुः प्रकोतितः॥ 


6 अर्थात्‌ वेदशास्त्रोक्त घमो में वेदादिशास्त्रातुसार हो जो अधिकारी हो ओर 
Fl अघिक्ारानुसार जो विश्वासवान्‌ एवं उक घमं में प्रतिष्ठित हो, बहो प्रामाणिक 
है; कि हिन्दू है। 

यों जसे जातीयता के कारण अनुचित दुराग्रह और पक्षपात को तथाकथित 
. सारुायिकता कहा जा सकता है, वेसे ही प्रादेशिकता को लेकर अनुचित दुराग्रह 
कमी गिरोहबंदी कहा जा सकता है। किसी एक के मतमेद के कारण दूसरों को 








'लाति' और 'हिन्दुत्व' १ शासत्त्रोय दृष्टि में ५११ 


मौत के घाट उतारने के दुराग्रह को ही तथाकथित 'साम्प्रदायिकता' कहा जा सकता 
है। समष्टि-हित का ध्यान रखते हुए व्यष्टि-हित का प्रयत्न अनुचित नहीं, परंतु 
समष्टि-हित की विघातक व्यष्टि-समुन्नति के प्रयत्न निश्चय हो हानिकारक हैं। व्यक्ति- 
वाद, तथाकथित सम्प्रदायवाद, प्रदेशवाद या राष्ट्रवाद भी उसी तरह खतरनाक हैं । 
हिटलर का राष्ट्रवाद विइबशान्सि के छिए अहितकर था, इसीलिए उसका अन्त 
सभी चाहते थे । 


अब यहाँ विचारणोय विषय यह है कि घाभिकता व्यापक है या प्रादेशिकता ? 
स्पष्ट है कि प्रादेशिकता बहुत ही क्षुद्र है । पहले तो भारत कितना बड़ा है, कोन है ? 
इसका भी प्रा निर्णय नहीं हो रहा है। पुराणों में ९ हजार योजन उसका परिमाण 
लिखा है, जिसका अभिप्राय आजकल का सारा संसार ही भारत है। फिर तो सभी 
व्यक्ति भारतीय या हिन्दू हैं। ईरान, गान्घार आदि तो करूतक भारत ही था । 
गान्धारो का खास सम्बन्ध गन्धार ही से था। यदि घाभिकता हिन्दुत्व है, तब तो 
विभिन्‍न देशों में उसकी व्याति हो सकेगी । यदि प्रादेशिकताके अभिप्राय से हिन्दुत्व 
की व्याख्या की जाय, तो अधिक से अधिक भारत के राष्ट्रभक्त मनुष्य हिन्दू हो 
सकते हुं । तथाच इपक्ी क्षुद्रता स्पष्ट है । इस दृष्टि से बिभिन्न द्वीपो ओर वर्षों के 
निवासी.राजषिगण कथमपि हिन्दू न कहे आ सकेंगे । 

जो भारतीय :राष्ट्रिय समाजवाद को ही हिन्दुत्व मानते हैं, उनके मत से 


हिन्दुत्व केव. मिट्टी के कुछ टुकड़ेमात्र से सम्बद्ध है। किन्तु अन्य देश, द्वीप या वर्ष 
का नागरिक वेदिक्रधर्मावलम्बी भारतीय राष्ट्रिय समाज से अळग ही रहेगा । फिर 


क्या वह हिन्दू न रह सकेगा ? ७ 








६. तीन राष्ट्रिय स्वतन्त्रताएँ 


महाराज ने स्पष्ट शब्दों में कहा है कि सब प्रकार की परवशताएँ दुःख और 

पणं स्वतन्त्रता ही सुख है! 
सरव परवशं दुःखं सवंमात्मचुशं सुखम्‌ । --मनु०, ४.१६० 

इतना ही नहीं, जैसे वेदान्त-सिद्धान्त के अनुसार अनन्त ज्ञान, अनन्त सत्ता 
भोर अनन्त आनन्द ईश्वर का स्वरूप है, वसे ही अनन्त स्वतन्त्रता भी ईश्वर का ही 
रूप है । इसीलिए प्रत्येक प्राणी जीवित रहने, अपनी सत्ता अक्षुण्ण रखने, सुखी रहने 
तथा दूसरों पर शासन करने की इच्छा के समान ही स्वतन्त्र रहना भी चाहता है। 
किसी पक्षी को सोने के पिजड़े में रखें, शीतल-मधुर-सुगन्धित जळू पीने को दे, मधुर- 
मनोहर फल खाने को दें, फिर भी वह सन्तुष्ट नहीं रहता । वह स्वतन्त्र ही रहना 
चाहेगा है । सोने का पिजड़ा भी उसे बन्धन प्रतीत होता है। वह खारा पानी पीकर 


ओर खट्टा फल खाकर भी स्वतन्त्रता के साथ वृक्षों को टहनियों पर विचरण करना 
पसन्द करता हे । 


ये पांचों चीजें नि:सीमं रूप से ( अनन्त रूप से ) परमेइवर में ही रहती हैं। 
अपनी सीमित सत्ता, सीमित ज्ञान, सीमित सुख, अपणं शासनशक्ति तथा स्वाधीनता 
को पूर्ण निःसीम ( अनन्त ) बनाने के लिए ही जीव शिवपद की, नर नारायणपद 
को प्राप्ति चाहता है, क्योंकि पुणंता उसीमें हे। 


किन्तु जब कहीं-कहीं यही स्वतन्त्रता उच्छ'खलता का रूप धारण कर लेती है 
तो वह क के बदले हानिकारक बन जाती है। यदि पुत्र माता-पिता को, शिष्य 
गुरुजनो की आज्ञा का उल्लंघन कर स्वाधीनता की कामना करें तो उन्नति के बजाय 
वे अवनति के कण्टकाकीणे गतं में ही गिरने के लिए बाध्य होंगे । 


व्यवहार में देखा जाता है कि जिस वस्तु की प्राप्ति अभीष्ट होती है, पहले 

उसका बलिदान करना पड़ता है, तभी वह प्रिम वस्तु मिल पाती है। जो व्यापारी 

व्यापार पर करोड़ों रुपये बलिदान करते हैं, वे ही अरबों का लाभ उठाते हें। ऐसे 

ही जो जितनी मात्रा में स्वतन्त्रता का बलिदान कर सकता है, वह उतनी ही मात्रा 

में उसे प्राप्त कर पाता है। माता-पिता, गुरुजनों के वश में रहकर ही पुत्र या शिष्य 

योग्य, विद्वानु ओर गुण-सम्पन्न बन सकते हैं। इसी प्रकार वे कभी राष्ट्र के बढ़े-से-बड़े 
उन्नायक हो सकते हैं। अधिक नियन्बित् होकर स्वधर्मेनिषठा, इन्द्रियनिग्रह, प्राण- 





] 
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निरोध, योगाभ्यास आदि द्वारा तो प्राणी कमंबन्धनों से मुक्त होकर पंचकोशातीत 
परमात्मस्वूप को प्राप्तकर निःसीम स्वाधीनता भी प्राप्त कर सकता है। जगत्‌ में जो 
व्य ओर जो भी राष्ट्र जितना अपने आपको नियन्त्रित करता है, वह उतना हो 
स्वाधीन साना जाता है। 

अन्ततोगत्वा राष्ट्रिय संविधान एवं कानूनों का सम्मान सभीको करना ही 
पड़ता है । सेनिक-क्षेत्र में तो अनुशासन हौ प्राण है। उसके बिना किसी भी सेना को 
कभी सफलता नहीं मिल पाती । अतः बन्घतों से छुटकारा पाने के झिए-अधिकाधिक 
शोक-सन्ताप, जरा-मरण, जन्मपराधीनता से मुखि पाने के लिए गुरुजनों और शास्त्रों 
के पराधीन रहना ही श्रेयस्कर है। उत्तम पुरुषों का संग एवं सद्ग्रन्थों का सेवन 
करके प्राणी स्वयं ही अपने भाग्य का विधाता बन सकता है। | 

थादुशैः सन्निविशते यादुशांशचोपसेचते । 
यादृगिच्छेच्च भवितुं तावुरमवति पुरुषः ॥ 

मनुष्य जेसे छोगों की संगति एवं सेवन करता है ओर वेसा बनने की उत्कट 
इच्छा रखता है, वेसा ही वन जाता है। डाकुओं का संग करने, वेसा बनने को 
उत्कट कामना करने पर प्राणी डाकू तथा साधु का संग एवं सेवन करने, साधु बनने 
की उत्कट कामना करने पर प्राणी पुणं साधु बन जाता हे। प्राणी जिस वस्तु को 
निष्ठा के साथ चाहता और पुरी लगन के साथ उसके लिए अन्त तक प्रयत्न करता 
रहता है, थककर बीच में ही उसे छोड़ हट नहीं जाता, वह अवश्य ही उस वस्तु को 
प्राप्त कर लेता है, चाहे वह कितनी भो दुर्लम क्यों न हो : 

यो यमर्थं कामयते तदर्थं यततेऽपि च। 
स॒ तमर्थंमवाप्तोति न चेच्छान्तो निषतंते ॥ 


गोस्वामी श्री तुळसीदासजो भी कहते हैं : 
जेहि.कर जेहि पर सत्य सनेहु । सो तेहि मिळत न कछ्‌ सन्देह । 
फिर भी लक्ष्यप्राप्ति के लिए पावती के समान अडिग एवं अखण्ड निष्ठा तथा सतत्त 
प्रयास अपेक्षित है । सप्तषियों द्वारा सवंगुणसम्पन्न विष्णु की प्राप्ति का प्रछोभन देने 
पर भी | 
महादेव अवगुन भवन, विष्णु सकल गुणघास । 
जाकर मन रम जाहि सत, ताहि ताहि सन काम ॥ 


` कहकर अपनी अडिग दुढ़ता का परिचय देते हुए गिरिनन्दिनी ने बड़े ही स्पष्ट शब्दों 


में कहा है: 
जन्म कोटि लगि रगड़ हमारी \ बरो झम्भु न तु रहों कुसारी ॥ 
६५ 
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इस तरह स्वतन्त्रता का परम महत्त्व होने पर भी सत्संग, सच्छास्त्र के द्वारा 
उसका सावघानी से ही उपार्जन एबं उपयोग लाभदायक होता हे। सच्छिक्षण, सन्नि- 
यन्त्रण के बिना स्वतन्त्रता से लाभ के बदले हानि की ही अधिक सम्भावना होती 
है । 'जॉन छाक' ने कहा है कि “स्वतन्त्रता बड़ी अच्छी चीज हे, पर यदि उसके साथ 
उसकी सगी बहन 'सतकंता' भी रहे। सतकंता के बिना स्वतन्त्रता बालह॒त्या से बढ़- 
कर और कुछ भी नहीं । 

तोन राष्ट्रिय स्वतनतरताएँ १ राष्ट्र की दृष्टि से मुख्यरूप में तीन स्वतंत्रता एं 
अपेक्षित होती हैं। उन्हींसे प्राणी पराधोनता से मुक्त होकर क्रमशः पूणं स्वतंत्रता 
की ओर अग्रसर होता हे। उनमें भी सबंप्रथम शिक्षा की स्वतंत्रता अत्यावश्यक हे । 
ये तीन स्वतन्त्रताएं हैं : १. शिक्षा की स्वतन्त्रता, २. धामिक-स्वतन्त्रता और ३. धन 
की स्वतन्त्रता । 


शिक्षा को स्वतन्त्रता 


सच्छिक्षा से सद्बुद्धि, सद्बुद्धि से सदिच्छा, सदिच्छा से सत्करम ओर उससे 
सत्फछ की प्राप्ति होती है । जेसी शिक्षा होगी, बेसी ही बुद्धि का होना अत्यन्त प्रसिद्ध 
हे । बुद्धि के अनुसार ही इच्छा ओर उसके अनुसार ही कमं होते हैं। “जानाति, 
इच्छति, अथ करोति'--प्राणी पहले जानता है, फिर इच्छा करता हे, तभी कमं 
करता हु । किसो भी कमें के पूर्व तदनुकूल संकल्प, विचार या ज्ञान अनिवाय होता 
हें । श्रुति स्पष्ट कहती हे कि प्राणी जसा संकल्प करता है; वेसा ही कमं करता हे 
ओर फिर वेसा ही फळ प्राप्त करता हे १ 


यत्कतुर्भवति तत्कमं कुरुते। यत्कमं कुरते तदभिसम्पद्यते । 


किसी भी पुरुषाथं को प्राप्त करने के लिए सम्यक्‌ ज्ञान अपेक्षित हे। सम्यक, | 

ज्ञान के प्रताप से कठिन-से-कठिन कायं भी सरल हो जाते हूं। अच्छी सुझ-बूझवाला 
फीरड-माशंळ अपनी छोटी-सी सेना से डयोढ़ी-दुगुनी दात्रुसेना को पराजित कर देता 
ह । अच्छा दाँव-पेंच जाननेवाळा पहलवान अपने से अधिक बळ्शाळी मल्छ को भी 
पछाड़ देता हे। सम्रञझदार व्यापारी सुझ-बूझ के कारण अतिशीघ् करोड़ों की सम्पत्ति 
संगृहोत कर लेता ह्‌। किस समय क्या खरीदना और क्या बेचना, इसकी ठीक सूझ न 
होने पर व्यापार में सफलता नहीं मिलती । ठोक इसी तरह जानकारी ठीक होने पर 
ही i धर्मानुष्ठान भी सांगोपांग सम्पन्न होता हे। मोक्ष का तो मुख्य कारण हो सम्यक्‌ 
तान है| ऋते ज्ञानान्न सुक्तिः-ञ्ञान के बिना मुक्ति होती ही नहीं। यही कारण है कि 
` संसार के समो देश सर्वप्रथम बाल्यावस्था में हो शिक्षण की व्यवस्था करते हैं। 
शिक्षण द्वारा ज्ञान-विज्ञानसम्पन्न व्यक्ति हो विविध पुरुषार्थों एवं कार्यों में सफछ हो 
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सकता है। ज्ञान-हीन, अशिक्षित शक्तिशाली भी सिह पराधीनता की जंजीरों में बध 
जाता ओर कठघरों में केद हो जाता है । हाँ, आधुनिक पाइचात्त्य देशों में अथं और 
का 5 की प्रधानता अधिक है। अतः उनकी शिक्षाव्यवस्था उसी सम्बन्ध में होती है । 
ड॒ उन्हे सफलता भी मिळती है। चिकित्सा और सजरी-बिज्ञान में माज 
पाइचातो ने जो प्रगति की है, वह शिक्षा में उनके जागरूक रहने का ही परि- 
णाम है। 

भारत में धमं और मोक्ष की प्रधानता थी। अतः यहाँकी शिक्षा मर्थ और 
फाम के साथ ही धमं एवं मोक्ष के अनुकूळ भी होती थी । यही कारण है कि भारत 
में शिक्षा के विधानों में भी कुछ अन्तर रहता है। बालकों एवं बालिकाओं के अन्तः- 
करण बहुत कोमळ एवं निमंळ होते हैं। जेसे द्रवीभूत छाक्षा (ाह ) में मुहुर के 
अक्षर या कोई रंग स्थिरता को प्राप्त हो जाता है, वेसे ही नर्मेळ-कोमळ अन्तःकरण 
सें शिक्षण एवं सदाचार का प्रभाव शीघ्र पड़ता और स्थायी भी होती है। इसी 
कारण शुद्ध-सरछ, कोमळ बालकों के अन्तःकरण में अतिदूर भ धर्म-ब्रह्मसम्बन्धी 
सदाचार, सद्विचार.के संस्कार डालने एवं कुःसंस्कारों से बचाने का पर्णं प्रयत्न किया 
जाता रहा है। शिक्षण के समय ब्रह्म चर्यत्रत-पालन, सन्ध्योपासन, जप, गुरु एवं 
अग्नि की आराधना में निरत रहते हुए ही बाळक अध्ययन करते थे। 

यद्यपि ब्रह्मचर्थादि नियमों के बिना उच्छू खछ रहकर भी गुरु-तिरस्कारपुवंक . 
विद्या पढ़ी जा सकती है, तथापि वह विद्या संस्कृत एवं कल्याणकारी नहीं होती । 
जैसे अग्निहोत्र की संस्कृत अग्नि एवं मशान की असंस्कृत अशुद्ध अरिन में भी दाह- 
कत्व-प्रकाशत्व रहता है, फिर भी भारतीय भावनाभावित कोई, भी व्यक्ति इमशा- 
नाग्नि से पके भोजन में परहेज ही करता है। उसके धूम एवं भस्म के स्पशं को 
बचाया जाता है। अग्निहोत्र को संस्कृत पवित्र अग्नि के धूम एवं भस्म को पवित्र 
समझा जाता है। वैसे हो नियमहीन अवैध ढंग से शिक्षण प्रा करने पर भी विद्या 
या ज्ञान-विज्ञान मिल सकता है, पर वह अशुद्ध एवं निर्वीये ही रहता है। सफल 
विद्या एवं ज्ञान-विज्ञान तो ईश्वर-भक्ति, गुरुमक्ति एवं ब्रह्मचर्यादि-पालन से ही प्राप्त 
होते हैं। इसीके लिए उपनिषदों के शांतिपाठों में इस प्रकार प्रार्थता की जाती है कि 
“हमारा अघीत शास्त्र एवं ज्ञान-विज्ञान निर्वीयं न होकर तेजस्वी हो! : 


सह वीयं करवावहे, तेजस्वि नावधीतमस्तु सा विहिषावहे \ 
सेवा, दक्षिणा आदि द्वारा गुरु भी प्रसन्न होकर आशीर्वाद देते थे कि तुम्हारे 
अधीत वेदादिशास्त्र अयात॒याम ( वीर्ययुक्त तेजस्वी ) हों, निर्वीयं, निस्तेज, निःसार 
नहो: [ 
छत्दांस्यायातयामाति भवत्त्विह परत्र । _ 
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पहलवान कई बार ठीक अवसर पर जेसे दांव-पेंच भूल जाता है, अस्त्र-शस्तर 
विद्या विस्मृत हो जाती है, उसी तरह वेदमन्त्र या तज्जनित ज्ञान-विज्ञान योग्य 
अवसर पर उपस्थित न हों अथवा उपस्थित होने पर भी सफल न हों, ठीक काम न 
करें तो उन्हें निर्वीयं ही समझा जाना चाहिए । 


यद्यपि भारतीय परंपरा में भो अर्थं एवं काम की शिक्षा पर्याप्त रूप में दी 
जाती थी, पर उसकी प्रधानता नहीं होती थी । किसी न किसी रूप में अर्थं एवं काम 
के साथ घमं एवं अर्थं का सम्बन्ध जुड़ा ही रहता था। धमं का मोक्ष ओर अर्थ का 
धर्म हो मुख्य फल समझा जाता था। घमं का अर्थ एवं अर्थ का काम या भोग तो 
गोण ही फल माना जाता था । काम का फल भी जीवन-धारण एवं अंत में तत्त्व 
जिज्ञासा ही मान्य था । वात्स्यायन का कामशास्त्र भो शोध ही तृप्ति एवं वेराग्य 
द्वारा ब्रह्मप्राप्ति में ही पर्यवसित होता है। कोटलीय आदि अर्थशारत्रों. का अंतिम 
तात्पय तो धर्म-मोक्ष में स्पष्ट हो कहा गया है। इसीलिए अर्थशास्त्र में हर जगह 
आर्यमर्यादा को रक्षा एवं वर्णाश्रम-व्प्रवस्था की अनिवार्य आवश्यकता मान्य हः 


व्यवस्थितायंसर्यादः कृतवर्णाथमस्थितिः । 
त्रय्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति ॥ 


( कोटलीय अयंश्ञास्त्र १. ३. ४ ) 


विद्या” की परिभाषा ही आयंशास्त्रों में यह है; सा विद्या तन्सतियया 
अर्थात्‌ पर्म-त्ह्मपम्बन्धी सम्यक्‌ बुद्धि या ज्ञान ही विद्या है। सुतरां. इस देश की 
शिक्षा-पद्धति सदेव अंध्यात्मप्रघान ओर घमंभूछक होती थी। इसीडि ए यहाँ सदा 
शिक्षा-व्यवस्था शासन के पराधीन न होकर देश के ऋषियों, भाचायों एवं 

थो । भगवानु राम एवं भगवान्‌ कुष्ण भी गुरुओं 

करते थे । सुदामा जेसा अत्यंत गरीब ब्राह्मण 


| सकती है। फिर शिक्षा के सा द्वि भो परिवर्ति 
गी । परि ts थ बुद्धि भो परिवतित 
ह हा ह क सभ्यता, संस्कृति तथा रा ष्ट्र की स्थिरता एवं 


"अनादि वेद तथा तदनुस सो 
तथा राजनोतिक बाक विज हं के अनुसार ही यहाको शिक्षा-व्यवस्था 


वे ब्रह्मषियों, राजषियों द्वारा चिर- 
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परिचित तथा अनुभूत हैं। उच्हें किसी प्रयोगशाला में परखने की आवध्यकता नहीं । 
किन्हीं नवसिखुओं द्वारा उनमें रहदोघदळ की बात सोचता खतरनाक ही होगा | 


आम तीर पर छोग सोचते ओर उचित भी है कि जिस प्रकार की शासन- 
पद्धति चाळू करनी है, उसी प्रकार का राष्ट्रनिर्माण आवश्यक होता है । भोतिकवादी 
ष्ट्र में अध्यात्मवाद पर आधूत धर्मनियल्त्रित शासनतन्त्र कभी सफल नहीं होता । 
इसी तरह अध्यात्मवादी राष्ट्र में भौतिकवाद पर आधृत घरमंनिरपेक्ष शासनतन्त्र 
सफल नहीं होता । अमेरिका, इंग्लेण्ड, स्विटूजरलेण्ड आदि देश इस योग्य हो गये हैं 
कि उनमें लोकतन्त्रात्मक शासचप्रणाछी सफल होती है। परन्तु अन्य कई देश अभी 
उस योग्य नहीं हुए हैं। उसके उच्ायक उसे वेसा बनाने में लगे हैं। जब उस ढांचे में 
राष्ट्र ढल जायगा, तब वहाँ भी वह सफल हो सक्केगा | 

भारत में यहाँक्ने नेता माक्सँवाद', 'समाजवाद' या सेक्युळरवाद' के 
अनुसार शासनपद्धति चछाचे की बात सोच रहे हैं। ऐसे वाद सवंथा भोतिकवादी 
राष्ट्रों में हो सफल होते हैं । इसीलिए माक्स ने अभोतिक ज्ञान, आत्मा आदि का 
जोरदार खण्डन किया है । इन वादो में व्यक्तियों की वेच भूमि, सम्पत्ति, बपौती, 
मिळकियत आदि सभो उत्पादन साधनों का राष्ट्रोकरण अनिवायं समझा जाता है। 
उससे होन अवस्था को लेभिन ने समाजवाद का संक्रमणकाळ कहा है । माक्संवाद के 
अंगीकार में अले ही आज कुछ मतभेद हो, पर मावस द्वारा प्रतिपादित व्यक्तिगत 


सम्पत्तियों के राष्ट्रोकरण को सभी समाजवादो; साम्यवादी स्वोकार करते हैं। 


राष्ट्रीकरण के सिद्धान्त के साथ अध्यात्मवाद या ईस्वरवाद का मेळ नहीं बेठ 
सकता | , 

आत्मा या ईश्वर दिखावटी हुण्डी नहीं है। उसे मानने पर ईरवरीय नियभ- 
रूप में किसी घमंशास्त्र को भी मानना हो पड़ता है। वेद, बाइबिळ, कुरान आदि 
कोई घर्मनियम न मानना ओर आत्मा, ईश्वर आदि मानना दोनों ही विरुद्ध बातें 
हें। किसी कम्युनिस्ट ने ठोक ही कहा है “माबसंवादी अर्थतीति को मानने के साथ 
ईझ्वर ओर घमं को स्वीकार करना या तो मक्कारी है अथवा मूखंता ४” या तो वैसे 
लोग माक्सिंजम जानते ही नहीं या धोखा देने को इष्टि से वैसा करते हें। ईश्वर 
और घमं माचनेवाळा अवश्‍य ही ईश्वरीय नियमों को घमंशास्त्र के रूप सें मानता 
है । किसी घमं्ासत्र में किसी को वेध सम्पत्ति का अपहरण करना पाप माता जाता 
है। आँख बचाकर परधत का अपहरण चोये हैं, आँख के सामने दिन-दहाड़े प्रकीय 
वेघच धन का हरण डाका माना जाता है। तदनुसार ही अदालतों में दण्डविधान किया 
जाता है। हमने परोपकार के लिए ऐसा किया है, ऐसा कहने पर भी अदालतों में 
उसकी सुनवाई नहीं होती, क्योंकि अपने वेध घन से या दानादि वेधमागं द्वारा प्राप्त 
घन से ही परोपकार किया जाता है, डाका डाउकर नहों । इसका मावस के यहाँ 
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स्पष्ट उत्तर यही है कि जोता-जागता प्राणी ही आत्मा है । भौतिक देहादि से भिन्ने 
कोई अळोकिक ज्ञान या आत्मा कुछ सिद्ध नहीं होता । जसे आम की गुठळी या 
गुलाब के डण्ठल से पत्ते आदि होते है और उसीसे सुन्दर पूछ हा उत्पन्न होते हैं, 
वह कहीं बाहर से नहीं आता, वेसे ही माता-पिता के खून या शुक्र-शोणित से देह, 
इन्द्रिय, दिल-दिमाग उत्पन्न होता है और उसीसे चेतन या आत्मा की भी उत्पत्ति 
होतो है । अतः आत्मा या ईश्वर कुछ भी तत्त्व नहीं है । सुतरां कोई ईश्वरीय नियम 
या शास्त्र मान्य नहीं हो सकता । 
कहा जाता है कि ' देश-काल-परिस्थिति के अनुसार विभिन्न प्रकार के 
उत्पादन-साधनों का आविष्कार होता है। तदनुसार ही आर्थिक परिस्थिति ( मालोी- 
हालतों ) में परिवर्तन होता है। तदनुसार ही नियमों, कानूनों में रद्दोबदरू होता 
रहता है । हाथ की चबकी, पानी को चकको आदि के समय की भी माली हाळत 
दूसरे ढंग की थो । अतः उस समय के कानून भी दूसरे ढंग के थे। अब बिजली को 
चक्की का जमाना है, आजको माली हालत दूसरे ढंग की है। आज बड़े-बड़े कळ- 
कारखानों के प्रभाव से कुछ लोगों के पास अरबों को सम्पत्ति इकट्ठा हो जाती है । 
अधिकांश छोगों के पास जीवन-निर्वाह के लिए भी कोई सामग्री नहीं रह पाती । 
अतः आज पुराने कानूनों से काम नहीं चल सकता । आज सभी उत्पादन: साधनों का 
राष्ट्रोकरण होने पर ही सबके लिए काम एवं दाम का बितरण सम्भव है । पूँजीपति 
मुनाफे के लिए उत्पादन करता है, किन्तु समाजवादी सरकारे राष्ट के उपयोग के 
लिए उत्पादन करती हैं, मुनाफा कमाने के लिए नहीं । अतएव इसी पक्ष में बेकारी, 
बेरोजकारी आदि दूर को जा सकती है। पूंजीवाद में तरह-तरह के गतिरोध खड़े ही 
होते रहते हें। उत्तमोत्तम मशीनों द्वारा थोड़े व्यक्तियों के द्वारा थोड़े समय में ही 
बहुत अधिक माळ का उत्पादन कर लिया जाता है। उत्तमोत्तम मशीनों के 
आविष्कार के साथ-साथ कामगारों को छंटनी चलती ही रहती है, बाजार में माल 
पड़ा रहता है । विस्तृत बेकारी के कारण जनसमुदाय क्रयशक्तिहीन हो जाता है । 
बाजारों में माल की खपत न होने से देशान्तरों के बाजारों में माळ भेजना पड़ता 
है। सवंत्र कल-कारखानों का विस्तार होने से उसका भी द्वार बन्द हो जाता है। 
फिर कारखानों की गति धीमी करनी पड़ती है ओर फिर छंटनी पर ही बल दिया 
जाता है | इस तरह पूंजीवाद में अनेक गतिरोघ अनिवार्य हैं। इसीलिए ईइवर, धमं 
या तत्सम्बन्धी शास्त्रों को छोड़कर राष्ट्र को शुद्ध भोतिकवादी बनाकर परिस्थिति 
के अनुसार नियमों, कानूनों में क्रान्तिकारी परिवर्तंत अनिवायं है । इस दृष्टि से आज 
के राष्ट्रीकरण को चोरी या डाका नहीं कहा जा सकता ए Ko 


ir विपरीत अध्यात्मवाद पर आधूत घमनियन्त्रित शासनतन्त्र को 
| राज्य, घमराज्य या ईरवर्‌राजय की अनिवायं आवद्यकता समझनेवाले 
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लोग कहते हैं कि अनादिसिद्ध, आत्मा तथा ईश्वर के समान ही उसके नियम भी 
अनादि हुं। आज भी हेतुवलक्षण्य के बिना कायंवेलक्षण्य कहीं नहीं दीखता । अत! 
विश्व-वचित्र्य के आधार पर उसके हेतु धर्माधमं का वेचित्र्य मानना ही पड़ता है। 
भले हो आज बड़ी-बड़ी मशीनें अचेतन होती हुई भी करोड़ों मनुष्यों के बराबर 
काम कर ले, फिर भी अन्त में उनका निर्माता या संयोजक चेतन मनुष्य ही है। 
भिन्न-भिन्न कळ-पुर्जो का आविष्कार, निर्माण, संयोजन चेतन के बिना सम्भव नहीं | 
चन्द्र. सूयं, ग्रह, नक्षत्र, पृथ्वी आदि की नियन्त्रित गति, ऋतुओं का परिवतँन समुद्र 
के ज्वारमाटे आदि की स्थिति किसी चेतन नियन्ता के नियम का ही परिणाम हे। 
भले ही पार्थिव या जलीय तत्त्वों पर ही दाहकत्व, प्रकाशकत्व, विशिष्ट अग्नि का 
दशन होता है, फिर भी अग्नि पार्थिव, जळीय तत्त्वों से भिन्न हे। उनसे उसकी 
उत्पत्ति नहीं, किन्तु अभिव्यक्ति होती हे। इसी तरह भले ही भौतिक देह या मस्तिष्क 
से ही चेतना की प्रतीति हो, फिर भी वह उनसे उत्पन्न नहीं, किन्तु अभिव्यक्त होती 
हे और वह स्वतन्त्र हे । 
घमं राज्य, ईश्वरराज्य के विश्वासी मानते हैं कि आत्मा, ईश्‍वर ओर उसके: 
नियमों को मानकर भी बेकारी, वेरोजगारी दूर की जा सकती है, आथिक असंतुरून 
मिटाया जा सकता है। जेसे तत्तत्‌ यंत्रों के आविष्कारक निर्माताओं की निद्िष्ट 
पद्धति के अनुसार ही उन-उन यंत्रों के संचालन एवं संरक्षण की व्यवस्था मान्य 
होती है, वेसे ही विश्वनिर्माता ईश्वर की निर्दिष्ट पद्धति से ही विश्व का सं रर्घन, 
संचालन एवं रक्षण करना उचित है। उत्पादन एवं आय के अनुपात से टेक्स बढ़ा- 
कर चंदा एवं दान आदि द्वारा संगृहीत सर्म्पत्तियों एवं साधनों से बेकारों, बेरोज- 
गारों की रोजी एवं काम की व्यवस्था सुसम्पन्न की जा सकती है। फिर प्रत्येक 
उत्पादन-साधनवालेकी अतिरिक्त आय में धमं, यश, अर्थ, काम, स्वजन एवं भोग 
के लिए पंचवा विभाजन की शास्त्रासद्ध व्यबस्था पर चालू करने पर सरलता से 
आथिक असंतुळन दूर किया जा सकता है। अप्ताघुओं का ,धन हरणकर साधु पुरुषों 
के रोजगार की व्यवस्था शास्त्रसम्मत है । यथा: 
| घर्माय यद्ञसेऽर्याय कामाय स्वजनाय च। 
पत्चधा विभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च सोदते ॥ 


= साय० ८, १९. २७ 


योऽाघुम्मोऽ्यंमादाथ साघुस्पः सम्प्रयच्छति । 
स कुत्वा प्लवमात्मानं सत्तारयति ताबुसो ॥ 
= मनु० ११. १९ 


काम के पष्ढों में कमो करू उत्पादनानुध्तार बेतन, बोनस में बुद्धि करके भो 
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समस्या का समाधांन संमव है । अन्त में बेकारी बढ़ानेवाले महायंत्रों के निर्माण पर 
भी प्रतिबन्ध आवश्यक है। यद्यपि आधुनिक छोग कहा करते हैं कि हम इए चे आगे 
बढ़ चुके हैं कि अब पीछे लौटना संसव नहों', पर यह निर्णय बुद्धिमानों फा नहीं है। 
सदा ही आगे बढ़ता श्रेयस्कर नहीं होता । यदि आपकी मोटर खम्दके या दलदल क 
पास पहुँच जाय तो आपको पीछे हटना ही चाहिए, आगे बढ़ना बुद्धिमानी नहीं । 
तभी तो गत दिलों मास्क्रो में संसार के विद्वान्‌ अणुशक्ति के परीक्षण एवं विकास 
पर प्रतिबन्ध लगाने पर सहमत हो सके। उच लोगों ने समझ लिया कि यद्यपि 
इस दिशा में हम लोग बढ़ चुके हैं, तो भी अब बढ़ना मानवता के लिए खतरा है। 
अतः पीछे हटना ही ठीक है । 

इस तरह आधुनिक शासन-पद्धतियों में पर्याप्त मतभेद को स्थान रहता हे। 
फिर भी शिक्षा के समान ही शासन-पद्धति भी शास्त्रीय घामिक-सिंद्धान्तों से 
नियंत्रित एवं शास्त्राचुसारी ही होनी चाहिए। इसीलिए भारतोय दृष्टि से वेद एवं 
तदनुमारी घर्मशास्त्र, नीतिशास्त्र ही मुखर शासन-विधान हे। अतएव यहाँ विधाच- 
निर्मात्री-परिषद्‌ की अपेक्षा न होकर बिधाननिणेत्री-परिषद्‌ ही होती थी । शासनसत्ता 
हथियाने में सिद्धान्त की अपेक्षा अनेक लौकिक स्वार्थो की ही प्रधानता रहती हे । 
ऐसे सभी लोगों से शास्त्रीय संविधान मनवाना सरछ नहीं । इसी कारण समय-समय 
पर शासन में अनेक प्रकार के लोगों का प्रवेश होता रहता हे । 


यदि शासन-पद्धति को दृष्टि में रखकर रिक्षाःपद्धति, निर्धारित होगी तो 
शिक्षा बदलने से राष्ट्र को बुद्धि, इच्छा, भावना, संस्कृति सब कुछ बदलकर अन्त 
में राष्ट्र ही बदर जायगा । अतः शासन मले ही बदरू जाय तो भी धमं, संस्कृति, 
सभ्यता तथा राष्ट्र की एकरूपता के लिए शिक्षा-पद्धति का बदलना श्रेयस्कर नहीं । 
इस इष्टि से कोई हुकूमत मांसमय देह पर ही शासन कर सकेगो ! आध्यात्मिक इषि 
से हम स्वतंत्र रह सकेंगे ओर कभी भौतिक 'पराधीनता को उखाड़ फेंकने का भी 
अवसर मिल सकेगा है। किन्तु शिक्षा, संस्कार इतिहास के बदल जाने पर तो राष्ट्र 
आध्यात्मिक दृष्टि से भी सदा के छिए पंगु हो जाता है । 8 


 घार्भिक स्वतन्त्रता 


इसी प्रकार घर्म के सम्बन्ध में राष्ट्र को स्वाधीन रहना चा धमं पर 
कभी मी शासन का ह क्षम्य न होना चाहिए । कई fds के अनुसार 
विदेशी या स्वदेशी विधियों के हाथ में भी शासन जा सकता है। यदि शासन को 
घम पर हस्तक्षेप ds का अधिकार हो, तब तो घमं की भी स्थिरता न रह 
सकेगी । यदि ओरंगजेब जसे शासक इस अधिकार का उपयोग करें तो किसी भी 
घर्म के लिए भीषण परिस्थिति उपस्थित हो सकती है। .भारतीय परंपरा में तो 
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स्मृतियों में उल्लेख है कि कोई राजा यदि अन्य देश में शासन करने जाय तो वह 
वकि धमंगुरुओं के अनुसार वहाँके आचारों को जानकर उनका पाळत करे, 
उनमें हस्तक्षेप न करे : 

यस्मिन्‌ देशे य॒ आचारः पारम्पयंक्रमागतः । 

तथंब परिपाल्योऽसौ यदा स वशमागतः॥ 

शुक्रनीति में भी बहुत से स्मृतिविरुद्ध परम्पराप्राप्त आचारों को दण्डक्षेत्र से 

बाह्य माना है। आज भी सुःक्षा-परिषद्‌ के 'मानवाधिकार-घोषणापत्र' के अनुसार 
किसी सरकार को किसी भी नागरिक के घामिक-विश्‍इवास में हस्तक्षेप करने का 
अधिकार नहीं है। ऐसी स्थिति में शिक्षा-स्वाधीनता के तुल्य ही घामिक-स्वाधीचता 
भी पणं स्वतंत्रता का एक अनिवायं मंग है। 


थन की स्वतन्त्रता 


इसी प्रकार वेध धन की स्वाधीनता भी प्रत्येक राष्ट्र के लिए अनिवायं है। 
शिक्षा एवं घसं कौ स्वाधीनता भी घन को एवाचीनता के बिना बैकार हो जाती है। 
धन रहने पर ही यज्ञ, दान, मंदिर-निर्माण, भोग-राग शिक्षा-संचाळन आदि संमव 
होता है । लोकतंत्र, जनतंत्र भी व्यक्तिगत वेध धत रहने पर ही चल सकता है। 
जनतंत्र वहीं रह सकता है जहाँ जनता में नापसन्द सरकार बदलकर मनचाही 
सरकार बना सकने की शक्ति रहे। यह वहीं संभव है, जहाँ जनता स्वतंत्रता से 
` निर्वाचन जीत सकती है । यह भी वहीं संभव है, जहाँ निर्वाचन निष्पक्ष एवं सस्ता 
हो ओर जनता के प्रत्येक व्यक्ति के पास निर्वाचन लड़ने का साधन रहे। निर्वा- 
चन-साधनों में घन का प्रमुख स्थान रहता है। व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति आदि रहने 
पर ही पोस्टर, नोटिस अखबार, छाउडस्पीकर, जीप, कायंकर्ता आदि का संग्रह हो 
सकता है। जहाँ निर्वाचन महँगा ओर जनता घनहीन हो, जहाँ जनता नापसंद सर- 
कार फभी बदल ही नहीं सकती | जहाँ पेट भरने को रोटी, तन ढाँकने को कपड़ा 
तथा बीमार के लिए इलाज मिळना कठिन हो, जहाँ २५०, ५०० रु० निर्वाचन की 
जमानत का भी रुपया जुटना कठिन होता है, वहाँ बहुव्ययसाध्य निर्वाचनःविजय 
संभव कहाँ ? फिर भी मक्कार शासक यही कहते रहते हैं कि यह जनतंत्र सर- 
कार है, जो चाहे एम० पो०, एम० एछ० ए० बने; राष्ट्रपति, प्रधानमल्दी बने} मन- 


९९ 








५२२ विचार-पोयूष ॥ भाधुनिक बाद 


चाही सरकार बनाये ओर नापसन्द सरकार बदछ दे यह कथन ठीक वेसा ही है, 
जसे किसी पक्षी के पंख काटकर उसे उड़ने की मुर्काम्म आजादी दे दो जाय, अथवा 
किसी मनुष्य का पेर काटकर उसे दोड़ने की खुळी छूट दे दें। यह सब सिवा 
मक्कारी के कुछ नहीं । इस तरह स्पष्ट है कि धनहीन जनता किसी खू खार शासन 
को भी बदलने में समथं नहीं होती । सिर झुकाकर सब अत्याचार सहने के सिवा 
उसके सामने कोई चारा ही नहीं रहता। कोई भी आंदोछन बिना धन के संभव 
नहीं है। . 

` . राष्ट्रिय उत्पादन की दृष्टि से भी नोकरशाही, व्यापार, उद्योग-घन्धों और 
खेती की अपेक्षा छोटी-छोटी समितियां एवं व्यक्तिविशेष अधिक छाभदायक सिद्ध 
होते हैं। यद्यपि किन्ही व्यापार आदि विषयों में “संभूय समुत्यान' ( कम्पनी आदि ) 
का शास्त्रों में समर्थन मिलता है, फिर भी खेती आदि के सम्बन्ध-में व्यक्तिगत प्रयत्न 
हो अधिक सफल होते हैं) आाम तोर पर व्यक्तिगत. वस्तुओं में लाभ के छोभ एवं 
हानि के डर से प्राणी सावधानी से प्रयत्न करता है। साझेदारी या नोकरशाही 
में वह सफलता कमी भीनहीं मिजसकती।  . . | 


सुना जाता है. कि सोवियत. रूस में सामूहिक कृषि-प्रणाली समाप्त होने जा 

“रही है-। वहाँ व्यक्तिगत इकाइयों के रूप में खेत बॉट दिये जायेंगे-। वहाँ किसानों को _ 
'चचत दे दिया गया है कि खेतों के बड़े प्लाट नहीं बनाये जायेंगे ओर न वे राजकीय 
'फार्मों के साथ ही मिछाये जायंगे। संसार के अन्य भागों के किसानों की भाँति ही 
-सोवियत किसान भी चाहते रहे हैं कि. कृषि पर उनका अधिकाधिक नियंत्रण रहे । 
सन्‌ १९२८ में वहाँ सामूहिक खेती की योजना कार्यान्वितःकी गयी थी । कहा जाता 

'है कि उसः समय डेढ़ करोड़ किसान मोत के घाट उतार दिये गये । यह संख्या भी 
वास्तविकता से कम, ही है | इसमें उन लाखों व्यक्तियों की गणना नहीं हैं, 'जिन्हे 
कस कायक्रम को छागू-किये जाने के बाद दीघंकालीन दुमिक्ष में मौत का-शिकार 
pe । -तबसे बराबर कृषि में अवनति होती रही हैं।। प्रायः इस कमजोरी से 
i नस्ट देश पीड़ित हैं | कोई भी कम्युनिस्ट देश:अपनी जनता: को खिलाने 
~ pas । सबको ओ विदेशों से मेंगाये गये अन्न पर हर निर्भर रहना 





कहा जाता है कि ख इचेव के हटाये जाने का एक यह भी मुख्य कारण था 

कि उनको भी विदेशों से पर्याप्त अन्न मेंगाना पड़ा । इतने दिनों के बाद सामूहिक 

खेती रूसी नेताओं को अव्यावहारिक प्रतीत होने छगी। यह ठीक ही है, खेतों को 

व्यक्तिगत सम्पत्ति मानकर किसान जितना श्रम कर सकेता है, उतना सामूहिक खेती 

= में नहीं। चीनी 'कम्यूनों' में भी यही बात है | इन घटनाओं से उन देशों की आँखें 

खुलनी चाहिए जो व्यक्तिगत खेती को खत्म कर सहकारी एवं सामूहिक प्रणाली 
चलाने जा रहे हैं । | 


बड़े उद्योग-घन्धों के लिए भी यही कहा जा सकता है कि वे मी सरकारी 

होने की अपेक्षा व्यक्तिगत रहकर ही अधिक छाभदायक हो सकते हैं। उसमें कुछ 
अंशों में संभूय समुत्यान ( सामूहिक सिस्टम ) छाभंदायक हो सकता है, पर वह 
सर्वथा ऐच्छिक ओर अपेक्षाकृत सीमित होना चाहिए । व्यक्तिगत छाम का छोभ एवं 
हानि का डर हर क्षेत्र में प्रगति के लिए अनिवार्य अंग है। इस दुष्ट से पूर्वोक्त 
तीन प्रकार की स्वतंत्रताओं प्राप्ति से ही प्राणी लोकिक-पारलोकिक, अभ्युदय-निःश्रेयस 
प्रापकर वास्तविक स्वतंत्रता का सुख भोग सकता है। | ७ 





` ६, वैयक्तिक सम्पत्ति और आथिक सन्तुळन 


` सम्पत्ति पर वेयक्तिक अधिकार रामराज्य में मान्य है, जब कि भौतिकवादी 
राजनीतियों का विकास इससे विपरीत है। पश्चिम के राजतन्त्र ने अपने ऊपर 
नियामक धमं के विरुद्ध क्रान्ति को । इसी प्रकार पू जीपतियों ने अपने ऊपर निया- 
मक राज्यशाही के विरुद्ध क्रांति कर पार्लमेण्टरी सरकार को स्थापना की ओर 
'जनतंत्र' का नारा लगाया। फलतः वेयक्तिक स्वाथंमूळक शोषण का प्रादुर्भाव 
हुआ, क्योंकि इन दो क्रांतियों से व्यक्ति की उद्दाम प्रवृत्तियों पर नियंत्रण करनेवाले 
घमं तथा राज्य दोनों की समाप्ति हो गयी ओर प्रतियोगतामूलक, उपयोगितावादी 
जनतंत्र का विकास हुआ | वहाँके समाजशास्त्रयों, भर्थंशास्त्रियों तथा वेज्ञानिकों 
ने अवसर-विशेष के कारण उस भ्रष्ट जनतंत्र का समर्थन किया। 'बेन्थम' जेसे 
उदार. विचारवाले व्यक्ति ने अधिकतम छोगों के ही सुख की अभिकांक्षा की । 
प्रसिद्ध जीवशास्त्रो 'स्पेंसर' तथा 'डाविन' जेसे विद्वानों ने भी "संघर्ष में योग्यतम ही 
बच सकता है और उसे ही बचना चाहिए! इस सिद्धान्त का प्रतिपादन किया । 
'माल्यस' ने इस भ्रष्ट जनतंत्र से उत्पन्न अवस्था के असन्हुलन का उत्तरदायी जन- 
संख्या के सिद्धान्त से प्रकृति को बतलाया । 


निष्कर्ष यह कि घमे तथा राज्यशक्तियों के नियंत्रण से विहीन बेयक्तिक 
सम्पत्तिमूळक जनतंत्रवाद के गर्भ में शोषण तथा उत्पीडन का जन्म हुआ | एक ओर 
सन्तरे सड़ रहे थे, तो दूसरी ओर वे लोगों को इळाज के लिए भी नहीं मिळते थे । 
एक ओर कड़ाके के र जाड़े में भी महळों के छोग गर्मी से पीड़ित थे तो दूसरी ओर 
लोग गर्मी के महीनों में i भूख को ज्वाला से सड़कों पर ठण्डे हो रहे थे। तात्पयं 
यह कि इस परिस्थिति में ऐसे अव्यवस्थित समाज का जन्म हुआ, जिसमें एक ओर 
लोग अतिसुख से दुःखो थे ओर दूसरी ओर मनुष्य जेसी अमूल्य इश्वर की रचना- 
माइ 'केकाळ की छाया! बनकर माँगपूर्ति का सन्तुळन-बिन्डु बनी थी । 

्रतिक्रियास्वरूप समाज ने वेयक्तिक सम्पत्ति के विरुद्ध नांरा छगावा । 
सम्पत्ति का समाजीकरण, केन्द्रीकरण, राष्ट्रीकरण, केन्द्रीकरण आदि आर्थिक 
घारणाए समाज में उठने गीं। समाजवादी, साम्यवादी, फासिस्टवादी और नाजी- 
वादी आदि प्रवृत्तियाँ ऐसे ही विचारों का प्रतिनिधित्व करती थीं। 'माक्स ने वेय- 
चिक सम्पत्ति समाप्तकर सबंहारा के अधिनायकत्व का समर्थन किया और 'लेनिन! 
ने उसका यूरोप के बड़े भूभाग रुस पर प्रयोग किया। उसका संघटन 'स्तारिन्‌? ने. 





वैयक्तिक सम्पत्ति ओर आथिक सन्तुलने ५१५ 
किया, जिसमें अधिनायकत्व-शासन ने वेयक्तिक सम्पत्ति चष्ट करने का प्रयत्न किया । 


उसे कहाँतक सफलता मिली, वहाँको जनता ने किस प्रकार विवशतापूर्वक रक्त- 
स्नान किया, यह स्वतंत्र विषय है। वहाँकी नागरिक स्थिति उस कुत्तं से अच्छी 


-नहीं, जिसे खाने-पीने, स्नान करने की तो पूर्ण व्यवस्था हो, किन्तु स्वतंत्रतापवंक 


टहलने ओर भ्‌ कने पर पूर्ण प्रतिबन्ध है ! साम्यवाद पूंजी के केन्द्रीकरण का प्रति- 
वाद प्रस्तुत करता है, किन्तु आज विश्व की आथिक व्यवस्थाओं में पू जी का केन्द्री- 
करण स्वयं रूस में सर्वाधिक है। जनता के नाम पर लेनिन, स्तालिन और खू इचेव 
ने वसे ही किया और कर रहे हैं, जेसे १४वीं शताब्दी में 'लुई' ने भगवानु के नाम 
पर फ्रांस पर शासन किया था | 

कहा जाता है कि रूस में वर्ग, जाति, शोषण के खरोत तथा पूजीवादी मनो- 
वृत्ति का पूर्ण 'सफाया' हो गया है, फिर भी शासन में खचं का सर्वाधिक अंश 
आन्तरिक खुफिया, पुरस आदि पर खर्च किया जाता है | मालेनकोव, मोलोतोव, 
बुल्गानिन, खश्चेव जेसे माक्संवाद के यशस्वी नेता गद्दार बन जाते हें। क्या मनुष्य 
पर विइवास करनेवाले माक्सं के काल्पनिक 'राज्यविहीन समाज की ओर रूस के . 
जाने का यही मागं है कहने का तात्पर्यं यह है कि वेयक्तिक सम्पत्ति के उन्मूलन 
का प्रयास तो किया गया है, किन्तु समाज में व्याप्त वेयक्तिक आकांक्षाओं के उन्मू- 
लन के लिए सेत्य-शक्ति के अतिरिक्त अन्य किसी मागं का अवळम्बन नहीं किया 
गया । जो कोई अन्य मागं था, उसे माक्स ने 'अफीम की गोली समझा । बर्तुतः 
'झरस्तू' के शब्दों में वेयक्तिक संपत्ति वह दपंण है, जिसमें मनुष्य अपना प्रतिबिब 
देखता है। आगे चलकर उसने कहा है कि मनुष्य का जो कुछ अपना है, उसी पर 


बह गवं करता है।' 


रामराज्य में बेयक्तिक सम्पत्ति तो मात्य है, किन्तु उसका सन्तुछ किया 
जाता है। वेयक्तिक सम्पत्ति को उत्पत्ति स्वत्व द्वारा होती है। स्वत्व सात प्रकार 
का हुआ करता है: १. दाय, ९. निध्यादि ओर पुरस्कार का छाभ, ३. क्रय हारा 
अजेन, ४. विजय, ५- सूद, ६. कर्मयोग ( ऋषि आदि ] और ७. सत्प्रतिग्रह : 
सप्त बित्तागसा घर्म्या दायो लाभः क्रयों जयः। 
प्रयोगः कर्मयोगइच सत्प्रतिग्रह एव च ॥ 
( मनु १०.११५ ) 
हम देखते हैं कि चेतन से उत्पत्ति, नियंत्रण तथा प्रभुत्व ये तीन बातें अचेतन 
पर होती हैं। लोक में भी अचेतन पर चेतन का ही स्वत्व होता है। अतएव उस 
परम चेतन का पुत्र ही इस अचेतन ( रक्त ) का उत्तराधिकारी हुआ । य 
ब्रह्मा, वशिष्ठ, दक्ष, मनु तथा इर्दवाङु मे परम्परया उत्तराधिकार का विकास हीत 





; के : . छोर राज्यशक्ति दोनों को अवहेडना होतो 
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है। उससे भो आगे विजय, अर्जन, दान, पुरस्कार से स्वत्व का विकास हुआ । 
यहीं पर धमं की भी बात आती है। जिसने जेसा धर्माचरण किया, उसे वेसा ही 
सुख-साधन ( स्वत्व ) प्राप्त हुआ । चूंकि शुभाशुभ कर्मों म विभिन्नता है, अतएव 
समष्टि जगत्‌ या व्यक्ति के असाधारण स्वत्व उत्पन्न होने में भी विभिन्नता होगी । 
जिनके शुभाशुभ कर्मों का सम्तुलन पेट भरकर जीनेमात्र तक है, उनको उतना ही 
स्वत्व प्राप्त होगा । 


उत्तराधिकार के सांथ उत्तराधिकारी को अपने पुवं ों के उत्तरदायित्व को 

वहन करना पड़ता है। उसकी अवहेलना पर उर उसे उत्तराधिकार से भी वंचित 
रहना पड़ता है। मरने के समय पिता सम्प्रति कमं करता है। उस समय अपने पुत्रों 
से कहता है : त्वं ब्रह्म, त्वं यज्ञः, तवं लोकः। पुत्र उत्तर देता है ` बहुं ब्रह्म, अहं यज्ञः, 
महं लोकः ( वृह्‌० उ० १.५.१७ ) । अर्थात्‌ पिता पुत्र से कहता है कि अनघोत वेदो 
का अध्ययन करना, अकृत यज्ञों को सम्पन्न करमा, अपूण लोकसम्पादन को पुण 
करना, यह तुम्हारा कतव्य है ओर पूत्र उसे स्वीकार करता है । ध्यान देने की बात है 
कि यदि पुत्र पिता को आज्ञाओं का पालन नहीं करता तो वह असाघु है। असाधु से 
सम्पत्ति छीनी जा सकती है। इस प्रकार हम देखते हैं क्रि दाय का आधार घमं है। 
धमंहीन होना पशु का लक्षण है और उत्तराधिकारहीन व्यवस्था भी पशुता का 
छक्षण है ; क्योकि उत्तराधिकार वेयक्तिक सम्पत्ति में ही सम्भव है। मनुष्य में हो यह 
पाया जाता है। पशु में न वेयक्तिक सम्पत्ति है, न उत्तराधिकार । उत्तराधिकार के ' 
लिए अपने पिता का पुत्र बनना पड़ता है जिसमें प्रत्यक्ष तथा अनुमान के स्थान पर 
शब्द ( आंगम ) प्रमाण को आवश्यकता पड़ती है। यही कारण है कि मनुष्य में शब्द- 
' प्रमाण पाया जाता है। अतएव शाब्द-प्रमाण मानना मनुष्य का असाधारण लक्षण 
है। अनुमान तथा प्रत्यक्ष प्रमाण तो पशु भी मानता है। चूँकि मनुष्य -आगमःप्रमाण 
मानता है, इसलिए माता तथा भगिनो आदि का व्यवहार भो कर पाता है। किन्तु 
पशु में न आगम-प्रमाण है, न माता-मगिनी का व्यवहार । इस प्रकार कह सकते हैं 
कि आगमःप्रमाण के मिटने पर पशुता का विकास होगा। इसी प्रकार यह भी कह 


सकते हैँ: कि व्यक्तिगत सम्पत्ति होने पर ही हानि का डर और लाभ का छोभ है। 
फलत।; सभ्यता के विकास की सम्भावना भी हो सकती है। : | 


म वेयक्तिक सम्पत्ति के मानने पर विषमता का विक्रास होता है। पूँजीवादी 
शों में इस असन्तुळन को सन्तुछित करने का प्रयास नहीं किया गया । फलतः उसकी 
सारी अच्छाइयाँ बुराइयों में परिणत हो गयीं । किन्तु रामराज्य में आथिक सन्तुछन 
स्थापित करने के लिए धर्मं तथा राज्यशक्ति द्वारा प्रयास किया जाता हे। जहाँ धर्म 


है, उसे हम 'अराजकतन्त्र!. कहते - हैं। 


= BASSE शक क ins 
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सर्वप्रथम हम देखते हैं कि किस प्रकार से घमं के आधार पर आथिक सन्तुळच स्थापित 
किया जाता है। ॒ 


भोग के साथ दान, परोपकार, अतिथि-सत्कार, यज्ञादि के द्वारा घामिकता 
तथा सन्तुलन दोनों का विकास होता है । संपूर्ण प्रकृति को ईरवरमय समझकर तथा 
संपूर्ण जीवमात्र को ईश्वरांश समझकर उससे बचे हुए अंश का हष से स्वीकार करना 
ही रामराज्य की अर्थनीति का मूलमन्त्र है। 
ईशावास्पमिदं सं यत्किंच जगत्यां जगत्‌। 
तेत त्यक्तेन भुंजीयाः सा गृधः कस्य स्विद्वनम्‌ ॥ 
( इझोष० १. १ ) 


हमारा यही आदर है। यही कारण है कि कोई शुद्ध भारतीय एक घूट जल भी 
पीने लगता है तो उसे भगवान्‌ के चरणों में अपित ओर प्रसाद समझकर पान करता 
है । यद्यपि समाज में व्यष्टि के शुभाशुभ कर्मों के अनुसार विषमता का निर्माण होता 
रहता है, फिर भी प्रत्येक आस्तिक जीव मात्र को बन्धु समझकर ( अपृतस्य पुत्रा ) 
सवंथा समता की ओर मग्रसर होता रहता है। परोपकार एक व्यापक घसं साना 
गया है। 
आत्मनः प्रतिकूलानि परेषां त समाचरेत्‌ । 


जब यह उदार भाव आता है, व्यष्टि अपने को समष्टि का प्रतिबिम्ब अर्थात्‌ विराट्‌ के 
रूप में समझने लगता है। नेत्र सूयं, उदर आकाश, कुक्षि समुद्र, अस्थि परवत, रोमा- 
वछियों वृक्ष इस प्रकार के भाव होने पर अपने-पराये का प्रश्‍न ही विलीन हो जाता 
है । उस समय समष्टि-दुःख में दुखो तथा समछिःसुख में सुखी होचा पड़ता है। आत्म- 
वत्‌ समस्त ब्रह्माण्ड में सुल-दुःख के भाव का निकास होने पर अपने दुःख भोर सुख 
का भाव ही नष्ट हो जाता है। इस अवस्था में शोषण ओर उत्पीड़न का प्रश्‍न ही 
कहाँ उठ सकता है? यह भाव जहाँतक विकसित होगा, उतने अंश में कल्याण 
अवश्य होगा । | 

उपनिषदों में 'मधुविद्या' का उपदेश दिया गया है, जिसका तात्पय यह है कि 
प्रत्येक व्यक्ति एक दूसरे का सुखसाधन बने | कुटुम्ब, ग्राम, प्रान्त, राष्ट्र, विश्‍व, 
पितुलोक, देवछोक, आदिको के प्रति क्रमशः व्यक्ति में समाज के कल्याण-भावना का 
उदय होना आवश्यक है। एक साधक सोचता है कि हे भगवन्‌ ! जगत्‌ आपचे 
खेलने के लिए खिछोना बनाया। कुछ दुबु दि उसमें ममता करते हैं । वस्तुतः आप ही 
रचयिता तथा सर्वस्व है । संपण वस्तु ईश्वरीय है इस प्रकार सम्पत्ति का राष्ट्रीकरण, 
केन्द्रीकरण तथा समाजीकरण न होकर उसका (ईंबव्री-करंण' होता है । उससे चिरं- 








५२८ विचार-पोयुष १ आधुनिक बाद 


न्तरं चिन्ता छगी रहती है कि वस्तु समष्टि-कल्याण में ही उपयुक्त हो । इस कतंव्य- 
पालन में उसे शरीर तक का मोह नहीं रहता । 


यहाँ एक बात और ध्यान देने की है। जहाँ एक तरफ त्याग, दान, परोपकार, 
आतिथ्य, सेवा आदि द्वारा समष्टिसेवा का भाव बढ़ाने का प्रयत्न किया गया, वहीं 
दसरी तरफ व्यष्टि को प्रतिग्रह से बचनेके लिए भी उपदेश दिया गया । क्योंकि घर्मा- 
घारित समाजव्यवस्था में निष्क्रियता आकाशकुसुमवत्‌ है। उसमें. पुरुषाथं को 
प्रोत्साहित किया जाता है। उञ्छ तथा शिल-वृत्ति को श्रेष्ठ बतलाया गया है। 
कुसूलधान्यज्ञ ओर कुम्भीधान्यक, त्र्हिक, अएवस्तनिक को उत्तरोत्तर श्रेष्ठ बताया 
गया है। कोपीनवन्तः खलू भाग्यवन्तः यह एक साधारण-सी कहावत थी । स्थिति यह 
होती है कि देनेवाछों में त्याग ओर लेनेवाछों में लेने से सवंथा टूर रहने का प्रयत्न 
होता था । इस घमं के प्रभाव से आथिक सन्तुलन बना रहता था । आध्यात्मिक तथा 
भौतिक अर्थनीति में यही अन्तर है कि एक में देनेवाछों में देने को होड़ लगती थी, 
किन्तु कोई रेनेवाला नहीं | दूसरे में देनेवाले देने से जान बचाते हैं, किन्तु लेने- 
वाले नारा लगाते हूँ 'लड़कर लेंगे, मरकर लेंगे” ओर “मारकर लेगें।' ऐसे शब्द भी 
घमंशासित राष्ट्र में सुनायी नहीं पड़ते । 


यह्‌ तो हुई धर्माघारित समाज की व्यवस्था | व्यष्टि इन सिद्धान्तों को मानने 

में असमर्थता दिखाता है, तो राज्यशक्ति द्वारा इन सिद्धान्तं के पाळन के लिए 

बाध्य किया जाता है। राज्य इस बास की चेध्ा करता है कि प्रत्येक व्यक्ति निर्धारित 

' सामान्य जीवनस्तर के सुखसाधन प्राप्त कर सकें। इसके अतिरिक्त न तो वह मोटे 

ह रता ए रा को का बना सकता है । समाजवादी भी समानता से. 

स के अवसर समानता को बात स्वीकार करते हैं बात भी ऐसी ही है, 

बोकि अतिविषमता मिटायो जा सकती है, लेकिन पणं र ता कभी ss र 

की जा सकती । विषमता के अतिरेक का प्रश्‍न अतिरेक ( सरप्लस ) से आरम्भ होता 

है । पुँजीवादी राष्ट्रों में छाम अर्थात्‌ अतिरेक का बेटवारा नहीं होता । रामराज्य में 
र सम्पत्ति के होते हुए भी अतिरिक्त का बँटवारा . मान्य है ओर वह भी पाँच 


घर्माय यशसेऽर्थाय कासाय स्वजनाय च। 
पञ्चाघा विभजन्‌ वित्तमिहामुत्र च मोदते ॥ 


घर्म, यश मूलसम्पत्ति की ( भाष० ८.६९.२७ ) 
} | रक्षा में 
स्वजनों के लिए ये पाँच भाग हैं ए लिए उधोग से छा 


। य 
राज्य की अर्थनीति को अपूवं देते ह ली ह के लिए धर्माधिष्ठित राम- 
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पाँच विभागों में बंटवारा करते समय एक अंश घनाध्यक्ष के पास स्वतन्त्र हो 
जाता है, अतएव अनावश्यक विषमता का बीजारोपण होता है । उसके लिए व्यवस्था 
यह है कि प्रत्येक ऐसा व्यक्ति जिसके पास ३ वष के लिए पर्याप्त सामग्री हो जाय, 
ज्योतिष्टोम यज्ञ करे : 
यस्य॒ त्रेवाषिकं भक्तं पर्याप्तं भृत्यवृत्तये । 
अधिक वापि विद्येत स सोमं पातुमहंति॥ 
( सनु० ११.७ ) 
यह नित्यकमं माना है, अर्थात्‌ अनिवायं । इस प्रकार पुनः सम्पत्ति का वितरण 
होकर व्यक्ति राष्ट्र के सामान्य जीवनस्तर पर पहुंच जाता है। इतने पर भी यदि 
व्यक्ति अतिविषमता की ओर उन्मुख हुआ ओर उसके पास सम्पत्ति इकट्ठी होने 
लगी, तो उसका अर्थ यही समझा जायगा कि उसने समाज के साथ चोरी को है। 
अतएव वह चोर है, उसे चोर की तरह दण्ड देकर पेटभर अन्न के मागं पर पुनः छा 
दिया जाय: 
यावद ख्रियेत जठरं तावत्‌ स्वत्वं हि देहिनाम्‌ । 
अधिक योऽभिमच्येत स स्तेनो दण्डमर्हति 0 
( भाग० ७.१४८) 
जेसा कि बतळाया है, उत्तराधिकार के नियम में यह बात है कि उत्तरा- 
घिकारी समष्टि-कल्याणमूलक् परम्पराओं का अवश्‍य पालन करे। अन्यथा उसे 
उत्तराधिकार से भी वंचित कर दिया जा सकता है; क्योंकि उस स्थिति में व्यक्ति 
असाधु माना जाता है ओर उससे राज्य द्वारा सम्पत्ति छोनी जा सकती है । लेकिन 
राज्य के लिए यह आवश्यक है कि वह उस सम्पत्ति को अपने हाथ में न लेकर 
साधु व्यक्ति के हाथ में दे दे। मनु ने कहा है: te 
द योइताधुभ्योध्यंमादाय साधुभ्यः सम्प्रयच्छति । 
स कृत्वा प्लव्रमात्मानं सन्तारयति तावुभो ॥ 
( मनु ११. १९) 
राज्य आथिक-सन्तुळन को सदा चेष्ठा किया करता है | जो व्यक्ति निधेत हो 
शया है, उद्योग में जिसे सफलता नहीं मिळो, फिर भी योग्य हो तो राज्य का कतव्य 
होता है कि उसे बिना व्याज का घन दिलाये । इस प्रकार वह सहायता देकर, दिला- 
कर व्यक्ति का उत्थान करता है। हाँ, वह इस वात को चेष्टा करता रहता है कि 
'सहायता देनेवाला कहों स्वयं सहायता पाने को हालत में नआ जाय। अर्थात्‌ 
'एक वर्ग के व्यक्ति को उन्नति का तात्पयं सम्पूर्ण समाज को उन्नति है। यह भाव 


रामराज्य में ही सम्मव है। शस्त्र और शास्त्र दोनों के उचित प्रयोग से राज्य-शक्ति 


और वैयक्तिक पप्तत्ति में ऐसा सम्बन्ध बनता है कि आथिक-संतुछत बता रहे। ० 
६७ 
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जब हम आथिक-सन्तुलत पर विचार करते हैं, तो घमंसापेक्ष राज्य पर 
विचार आवश्यक हो जाता है। किन्तु आज वह पश्चिम को प्रयोगशाळा का एक 
नहिष्कृत-सा विषय बन गया है। उस पर विचार करना विश्‍व को पीछे, विनाश के 
गतं में ले जाना माना जाता है। भारतवर्ष में जब घमंसापेक्ष राज्य की बात कही 
जाती है तो तत्काल पश्चिम का दृश्य सामने आता है ओर भारतीय आधार पर 
बिना विचार किये उसकी इस रूप में उपेक्षा होने लगती है कि लोग इस विषय पर 
बात भी सुनना नहीं चाहते । इस अवस्था में बड़ी कठिनाई उपस्थित हो जाती है । 
वस्तुतः भारतीय ओर परिचिमी धर्मसापेक्ष राज्य में महान्‌ और मौलिक अन्तर हैं; 
इसे आँखों से ओझल नहीं किया जाना चाहिए। 


परिचि में जब यूरोप पर यूनानी-राज्य की प्रतिक्रिया हो रही थी और 

उसका पर्यवसान मध्ययुगीन राजनीति में हो रहा था, तो उस समय राज्य-पुरोहितों 
ओर राजाओं का राज्य और घमंसम्बन्धो एक विलक्षण रूप सामने आया। ईसाई- 
चमं के अभ्युदय के बाद समाज में ईसाई-पुरोहितों का शक्ति-विकास इस रूप में हुमा 
कि वे केवल राज्याभिषेक को धामिक क्रियाओं का सम्पादन ही नहीं करते थे, 
बल्कि राजाओं के अधिकार का भी निर्णय करते थे। 'पुरोहितों की संस्था” का 
संघटन होने गा, जिसके प्रधान 'पोप' ब हे जाते थे। इनका शासन राज्य से परे 
ओर स्वतंत्र होता था, कहीं तो राज्य से ऊपर भी। आगे चछकर राजाओं ओर 
रोपो में संघर्ष भी हुआ। पर्चिम में पोों द्वारा संचालित और नियंत्रित राज्य- 
व्यवस्था को 'घर्मसापेक्ष-राज्य” कहा गया | जब राजाओं ने पोपों की शक्ति समाप्त 
कर दी ओर उन पर राजशक्ति का प्राधान्य स्थापित किया, तो राज्यपक्ष से भी दो 
प्रकार के विचारक सामने आये । एक वे जो राज्य-संचालन में धमं के हस्तक्षेप को 
मान्यता देना चाहते थे कं ओर दूसरे वे, जो राज्य की शक्ति को चर्च या पोप की शक्ति 
के ऊपर ही नहीं, उसमें संशोधन, परिवर्धन ओर नियंत्रण की पूर्ण अधिकारिणी भी 
मानते थे। राज्यशक्ति को इस व्याख्या ने घर्मेनिरपेक्ष और सर्वाधिकारवादी राजः 


नीति को जन्म दिया जिसको दोनों धाराएँ झा नाय 
कर रही हैं। ह एं आज भी विश्‍व की राजनीति में कायं 


परिचिम में घम के प्रति 


एक ओर्‌ विद्रोह ह 
महत्त्व है। पश्चिम में ह हुआ, जिसका भी राजनीतिक 


व्यवहृत जितने 'घमं' या “सम्भ्रदाय' थे, वे परिस्थिति-विशेष 
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में व्यक्ति-विशेष से व्याख्यात या उपदिष्ट थे । उनमें मानवकल्याण के पर्याप्त तथ्य तो 
थे, किन्तु वे दशन का रूप धारण करने में असमर्थ रहे। फलतः उनकी उक्तियाँ हो 
शाएवत सत्य का रूप लेने लगीं | अनुयायियों में उन उक्तियों के प्रति शाइत्रतिक 
विशवास भी हो गया, जब कि उनका सम्बन्ध शाइवतिक शक्ति की उस चिरन्तन- 
धारा के साथ कभी भी नहीं हो पाया था, जिसके साक्षात्क्वार के माध्यम से श्रेय ओर 
प्रेय दोनों का त्रिकालत्व हस्तामळकवत्‌ स्पष्ट कर सकें | परिणाम यह हुआ कि इतचे 
अंश में पश्चिमी धर्म अन्ध-श्रद्धा का विषय बनने लगा, जब कि उसके अनुयायी उसे 
सार्वकालिक और सावंजनिक मानने का हठ न छोड़ पाये प्रकृति के रहस्यों के 
प्रति सहज जिज्ञासा जब वहाँ नया रूप धारण करने लगी, तो वहाँके घमं को 
मान्यताओं से विरोध होने छगा । प्रमाण के लिए वहाँक़नी धामिक मान्यता के अनुः 
सार पृथ्वी की आयु ७००० वषं की थी । बहुत दिनों तक वेज्ञानिक भी यहो रट 
लगाते रहे और समग्र इतिहास इतने ही काळ में पर्यवसित करते रहे। खेद है कि 
भारतीय विद्वान्‌ आज भी उतने काळ के पूवं के इतिहास को 'प्राकाळिक इतिहास' 
कहते हैं, जब कि परिचिमो विचारकों ने इस मत में परिवतंन कर छिया है। हाँ, तो 
गेलोकियों ने कहा कि 'पृथ्वी गोल है और सूर्यं के चारों तरफ घूमती है। बह 
मान्यता ईसा की उक्ति के विपरोत थो, अतएव उसे 'नास्तिक कहकर उसका 
घामिक वघ किया गया । लेकिन विज्ञान का चरण आगे बढ़ा । प्रकृति के रहस्म 
जिस रूप में सामने आने लगे, वे “बाब्रावाकयं प्रमाणं स्यात्‌” के विपरीत पड़ने 
लगे । विज्ञान को मान्यता को धामिक घोषणाओं से समाप्त किया जाने ळगा। 
यद्यपि सत्य के विपक्ष में घोषणाएँ तो समाप्त हो गयों, किन्तु एक गम्भीर प्रभाव 
प्रवाहित हो गया कि विज्ञान पश्चिम में घर्मविरोधी हो गया । फछतः वेज्ञानिक 
क्षमताओं पर विकसित राजनीति में घमं अपांक्तेय बन गया । 

'एक तीसरी बात भी महत्त्वपूर्ण हुई,, जिसका घमं का राजनीतिक सम्बन्ध 
निश्चित करने में प्रमुख हाथ रहा । घमं वहीं भी मात्र उपासना या घामिक कृत्य के 
रूप में नहीं रहा, उसका सामाजिक प्रयोग में भी हाथ रहा। पश्चिम में जब उसको 
मान्यता समाप्त होने लगी तो उसने कुछ क्षेत्रों में स्थिर रहने का प्रयास किया, कुछ 
स्थानों में समझोता । जहाँ स्थिर रहने का प्रयास किया, वहाँ शक्तिघरों के पृष्ठपोषक 
के रूप में अपने को स्थिर रखना चाहा । अतएव शक्तिघरों ने शोषण और उत्पीड़न 
की वास्तविकता धार्मिक व्याख्याओं द्वारा सिद्ध की । फलतः घमं शोषकों का दलाल 
या एजेंट बन गया । जहाँ समझोता किया, वहाँ इसने समाज के क्षेत्र से अपने को 
हटाकर मात्र उपासना ओर य के क में अ क्र कु । अतएव धस को 

माजिकता समाप्त हो गयो ओर वह केवछ वेयक्तिक रह गया क 
है जब भारत रा की बात की जातो है, तो आधुनिक विचारकों के सामने 
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तत्काल यही परिचिमी हृदय और विशेषता सामने आने लगती है। वे तुरन्त कह देते 
हैं कि “वेज्ञानिक युग में घमं की बया आवश्यकता ? घमं वेयक्तिक चीज है, उसका 
राजनीति से क्या प्रयोजन? घमं सदा शोषण ओर उत्पीड़न की दाशनिक व्याख्या 
करता रहा । आज समाज के विकसित चरण में धमं का कोई महत्त्व नहीं' ”, आदि- 
आदि। खेद के साथ कहना पड़ता है कि तथाकथित भारतीय. विद्वानों ने कभी भी 
भारतीय ढंग से यदि भारतीय घमं-परंपरा का अध्ययन किया होता तो सम्भव है, 
माजकी भारतीय स्थिति में भारतीयत्ता का प्रयोग विश्‍व को नया सन्देश दे सकता । 


जिस सन्दर्भ को हमने ऊपर प्रस्तुत किया है, वास्तव में भारत की परम्परा में 
उसका कोई स्थान नहीं। न तो भारत में कभी पोपों-जेसी संस्था रही और न 
वेज्ञानिक सत्य के साथ कभी “बाबावाकयं प्रमाणं स्यात्‌” का हठ ही। भारतीय 
घमंशास्त्रों ने कमी शोषणःउत्पीडन का समर्थन नहीं किया । जब हम विएव में अन्य 
घमो की स्थिति देखते हैं, तो 'घामिक अर्थशास्त्र' नामक कोई वस्तु ही नहीं, जब कि 
“भारतीय घमं-विज्ञान' ने जीवन के प्रत्येक क्षेत्र का व्यावहारिक और वेज्ञानिक 
अध्ययन और प्रयोग किया है । ॒ 
फलतः घमंसापेक्ष राज्य का तात्पर्यं यह हुआ कि “राजनीति, अर्थशास्त्र, समाज- 
शास्त्र, कला, इतिहास आदि का प्रयोग ओर व्याख्या घमं के आधार पर की जाय 
आर उसे जीवन में व्यावहारिक रूप दिया जाय ।' राज्य इस व्यवस्था का कार्यान्वयन 
मात्र करे, न कि संशोधन, परिवर्तन या परिवर्धन । घमंसापेक्ष राज्य का कथमपि यह 
तात्पयं नहीं कि किसी घमं या सम्प्रदायविशेष का शासन हो और अन्य घमं या 
सम्प्रदाय शासन से दूर ओर उपेक्षित रहें समाज का जो अंग जिस घमं में विइवास 
रखता हो, उसे उसके अनुकूल जीवन बिताने की पण स्वतन्त्रता और व्यवस्था होनी 
चाहिए । 'कल्पाणकारी-राज्य' समाज के कल्याण और लक्ष्य की स्वयं व्याख्या करने 
छता है। इसका फल यह होता है कि बह सामाजिक मान्यताओं में सामाजिक 
संघटनों की मर्यादा के विपरीत परिवतेन ओर संशोधन करने लगता .है । यहीं हमारा 
उससे विरोघ उत्पन्न हो जाता है। 
न्म वस्तुत! समाज में कोन-सा अंश उपेक्षित और कौन-सा आवश्यक है, इसका 
य समाज के घटक स्वयं करें । राज्य केवळ वातावरण प्रस्तुत करे कि समाज में 
स्वय-संचाळन की शक्ति आये | उसके स्वयं-संचाछन में जहाँ बाघा हो, उसे दूर करना 
राज्य का कतव्य है । इस अवस्था में घमं, परंपरा की रक्षा तो होती ही है, साथ 
ही समाज राज्य को मपे्ष। न कर स्पयं अपनो व्यरवक्या करने की शक्ति रखता है | 


नोकरशाही के स्थान पर सहकारिता ओर सहयोग सहज रूप में सामने आते हैं। 


आज तमाज के कारों को राज्य ते जितने अंत में आपरे हाथां में छिः हे 
में समाज निष्क्रिय हो गया है। हाथों में छि ए, उतने अं: 
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.. धमंत्ापेक्ष राज्य में सबसे बड़ी बाघा यह पड़ती है कि राज्य में विभिन्न घ॒र्मो 
एवं सम्प्रदायों के लोग रहते हैं । यदि उनकी मान्यता में परस्पर विरोध है, तो धर्म॑- 
सापेक्ष स्थिति केसे चळ सकती है ? दूसरी बात यह कि धर्मसापेक्ष राज्य के कारण 
ही यरोप में धर्म के नाम पर संघषं और लज्जाजनक रक्तपात हुआ है। कया उस 
स्थिति को पुनः यहाँ भी छाया जाय ? वस्तुतः पछ्चिम में धर्मराज्य नहीं, अपितु 
धाभिकों का सत्ता पर अधिकार प्राप्त करने के लिए संघर्ष था। जिस सम्प्रदाय ने 
राज्य-शक्ति को प्रभावित कर लिया, उसने अन्य सम्प्रदायों के उत्थान में बाधा पहुं- 
चायी । इसमें संघर्ष हुआ । भारतीय धारणा के अनुसार राज्यशक्ति किसी सम्प्रदाय 
के हित का साघन नहीं, उसे तो धर्मानुकूछ प्रतिष्ठित करने का प्ररन है। 


इस प्रश्‍न को व्यावहारिक रूप में समझ लेता आवश्यक है । देश में एक घमं- 
विभाग हो, उसमें सभी धर्मों के मान्य आचाय प्रतिनिधि रूप में हों । जिस घमं की 
व्यवस्था का प्रश्‍न हो, वे अपना निर्णय दें और राज्य उस निर्णय को काय रूप में 
परिणत करे। कहीं-कहीं धर्मों में परस्पर विरोध भी आता है। जेसे मुसलमान 
गोहत्या का सम्बन्ध घामिक कृत्य के साथ जोडते हैं और हिन्दू गोरक्षा अपना पवित्र 
कर्तव्य मानते हैं। ऐसे स्थलों पर यह बात ध्यान में रखनी पड़ेगी कि ऐसे अंश नित्य- 
घर्म हैं या काम्य ? नित्य-कमं वेर्थाक्तक होते हुए भी सामाजिक हो जाते हैं । काम्य-घमं . 
सर्वथा वेयक्तिक होते हैँ । समाज के निमित्त से किये कृत्य भी सामाजिक होते हैं । 
थदि व्यक्ति काम्य-कमों द्वारा अपना कल्याण करता है और समाज को हानि पहुँचाता 
| है तो आवश्यक है कि ऐसे कृत्यों ओर धार्मिक मान्यताओं पर प्रतिबन्ध लगाया 
| जाय । जहाँतक ज्ञात है, गो-बलि इस्छाम में विहित नहीं है । हो भी तो वह नित्य- 
कस के रूप में नहीं । विएव के किसी धमे में नित्य-कर्मं समष्ि-विरोध में नहीं है ओर 
| न उसमें परस्पर संघर्ष है। इस प्रकार की ही राज्य-व्यवस्था को हम "धघमंसापेक्ष 
पक्षपात-विहीन राज्य” कहते हैं। इसीमें अल्पसंख्यकों की मान्यताओं का भी रक्षण 
होगा और वे राष्ट्र के साथ विश्‍वासघात भी नहीं कर सकते । 


'जनसंघ' के समान ही 'स्वतन्त्र-पा्टी' भी घमं का नाम लेती है, फिर भी 'राम- 
राज्य्परिषद्‌! से उसका पर्याप्त भेद है । स्वतन्त्र-पार्टी कांग्रेस को कुर्सी का विरोध कर 
रही है ओर परिषद्‌ कांग्रेस के सिद्धान्त का । पार्टी का विचार है कि कांग्रेस अपने 
संविधान का पाळत करे, तो उसका कोई विरोध नही । स्वतन्त्र-पार्टी में आँखें मंदकर 
सम्मिलित होने की जल्दीबाजी में लोग इस बात पर भी ध्यान नहीं दे रहे हैं कि 
पार्टी कर क्या रही है ? इस पर रामराज्यःपरिषद्‌ के अध्यक्ष ने आरा के साषण सें ` 
इप ओर ध्यात आकृष्ट कराया उपरे कुछ अंश को हम ज्यों-का-त्यों यहाँ दे 


रहे हैं, 
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'सवतन्त्र-पाी कांग्रेस-संविधान को अपना आधार मानती है जिसका परिषद्‌ 
ने बिरोध किया । यदि अपने संविधान का पालन कांग्रेस ने किया, जेया कि असस्भव 
नहीं, तो स्वतन्त्र-पार्टी का अस्तित्व कहाँ रह जाता है? स्वतन्त्र पार्टी के कणधार 
कांग्रेस का विरोध जिन अंशों में आज कर रहे हैं, उनका बी जारोपण जब हो रहा था 
तो वे भी कांग्रेस एवं कांग्रेसी सरकार में प्रतिष्ठित पदों से उनका समर्थन कर रहे थे । 
पार्टी व्यक्तिगत सम्पत्ति की वकालत करती है, साथ ही गांधीवादी दृस्टीशिप भी 
मानती है, जो व्यक्त के पक्ष में नहीं है। इतना अवश्य है कि पार्टी उद्योगपतियों 
द्वारा शोषण के लिए "स्वतन्त्र व्यापार और स्वतन्त्र उद्योग' चाहती है, इसीलिए 
उसका नाम 'स्वतन्त्रःपार्टी' रखा गया | अन्यथा नियम और लक्ष्य में बंधे संघटन को 
स्वतन्त्र केसे कहा जा सकता है ?” 

देश के विभाजन के मूलपुरुष राजाजी आज खण्डित भारत को भी खण्ड- 
खण्ड करना चाहते हैं । देश की राष्ट्रभाषा के प्रश्‍न पर उत्तर-दक्षिण के विषत्रीज क़ा 
आरोपण आपने ही किया । राजनीतिक सत्ता की प्राप्ति के समय आप अपने को समग्र 
राष्ट्र का नेता मानते हैं, किन्तु हिन्दी के प्रश्‍न पर अपने को दक्षिणी समझने 
लगते हें । पटना में उन्होंने कहा था कि 'हम उस क्षेत्र से आते हैं, जिस पर हिन्दी 
नहीं छादी जा सकती ।' यहाँ राजाजी क्षेत्रविशेष के व्यक्ति हो गये | 

वस्तुतः पूँजोपतियों ओर राजाओं के चंगुल में फंसे राजाजी समग्र राष्ट्र की 
मूर्ति का साक्षात्कार नहीं कर पाते हूँ । पंजाब्र के दोरे के समय अग़ालियों की 
खुशामद में उन्होंने पंजाबी सूबे का समर्थन क्रिया, यद्यपि वे सिख ओर हिन्दू दोनों 

में किसी एक को सन्तुष्ट करने में असमर्थ रहे। जालंधर में उन्होंने कहा : 'यदि तुम 
हमारा साथ दोगे तो तुम्हें पंजाबी सूबा मिलेगा ।' अमृतसर की सावंजनिक सभा में 
अपने को सम्मालते हुए उन्होने कहा : 'जो उनका साथ 'स्वतन्त्रता' के संघर्ष में देगा, 
वह 2 स्थानीय माग को पुरा करने में समर्थं हो सकेगा ।' इसका स्पष्टीकरण उन्होंने 
वहीं प्रेस-कान्‍्फ़ स में किया : "कोई चीज जिसे समाज चाह रहा है, उसे अवश्य 
मिलनी चाहिए । मेरा विश्‍वास है कि पंजाबी सूबा आ रहा है।' यहाँ राजाजो ने 
पंजाबी सूबे के साथ उस आधार को स्पष्ट किया, जिससे मारत के पूर्वी और पश्चिमी : 
समाज ने जो चाहा था, उसे राजाजी ने दिलाया था अर्थात्‌ पाकिस्तान | आज भी 
केरळ में मुस्लिम-छीग के नेतृत्व का खयाल राजाजो को है, क्योंकि उसकी भी माँग 
पुरी करनी है। तब ईसाइस्तान का प्रदत आयेगा ओ भी नेतृत्व 
करे । ग ओर राजाजी उसका भी ने 


राजाजीका 'धर्मराज्य' 
अपने मनोरथ के छिए राजाजोने उन उददसयों को प्रहृग किया, जिससे जनता 


| 
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अपना अस्तित्व जमा सकें । उन्होंने कहा : “स्वतन्त्रःपार्टी धर्मराज्य चाहती है।” 
'धर्मराज्य केसा होगा ? इसकी व्याख्या करते हुए आपने “संविधान से सभी धर्मों 
को समानाधिकार की गारण्टी दी है, किन्तु समानाधिकार की पूर्ति न होने से धार्मिक 
अल्पसंख्यक वर्ग चिल्ळ-पों मचाते हैं । हम प्रतिज्ञा करते हैं कि संविधान की सभी 
व्यवस्थाओं को कार्यरूप में परिगत करेंगे।” राजाजी का धर्मेराज्य केवळ अल्प- 
संख्यकों की सुरक्षा के छिए है, जिसमें पाकिस्तान ईसाइस्तान, सिखिस्तान आदि के 
बीज हैं, जिसकी स्थापना राजाजी जेसे मानवतावादी के लिए आवशयक है । अन्यथा [ 
जिस संविधान की ब्पवस्थाओं के लिए रात्ाजी प्रतिज्ञा करते हैं वह देश के ४ करोड़ 
हिन्दू, हिन्दुओं की ध!मिक मान्यता, जेसे उपासना, विवाह, उत्तराधिकार, अन्त- 
जातीय सम्ब्रन्ध आदि में प्रत्यक्ष हस्तक्षेप करता है। अभी जो कुछ दोष है, उसे 
कार्य में परिणत करने के लिए वे प्रतिज्ञा कर रहे हैं । 

घर्मराज्य के लिए मळ-प्रश्‍न है कि क्या राज्य घमं में हस्तक्षेप कर सकता ह । 
यदि राज्य जनकल्याण के नाम पर घमं में सुधार कर सकता है, तो वह घमंराज्य 
नहीं हो सकता । राजाजी के शिष्य प्रो० रंगा ने पटना में ही कहा कि 'हम कल्याण- 
कारो राज्य का समर्थन करते हैं। इस अवस्था में धर्मराज्य की बात केवळ उपः 
हासास्पद ही है । सबबे बड़ी बात है कि स्वतंत्र-पार्टी गांधीजी को शिक्षा ओर सिद्धान्त 
को अपना मार्गदर्शक मानती है। इधर एक शिष्य कल्याणकारी राज्य का स्वप्न 
देख रहे हैँ और दूसरी और गांधीजी के आध्यात्मिक उत्तराधिकारी विनोबाजी ने 
'स्वराउ्य-शास्त्र' नामक पुस्तक में 'कल्याणका री-राज्य' का खण्डन किया है । 
इस प्रकार रामराज्य-परिषद्‌ और स्त्रतंत्र-पार्टी के तुलनात्मक विवेचन से हम ' 
देखते हैं कि दोनों में मूलभूत मेद है। सेद्धान्तिक मतमेद के साथ व्यावहारिक अन्तर 
भी कम नहीं । पार्टी पंजाबी सूबा तथा इस प्रकार को अन्य क्षेत्रीय स्वतंत्रता, भाषा- 
वार विभाजन द्वारा देश को एकता समाप्त करने पर तुली है। राष्ट्रभाषा के विषय में 
उसका दृष्टिकोण असमीचीत ही नहीं, ३पेक्षणीय भो है। फलतः पार्टी को वतमान 


, स्थिति के साथ परिषद्‌ का सम्बन्ध होना असंभव है। 


परिषद्‌ के सिद्धांत अत्यंत स्पष्ट और शाइवतिक हें। उसको मान्यता कभी न 
कभी अवश्य स्वीकार की जायगी । आवश्यकता है धेयं, त्याग ओर छगन से क्राय 
करने को । सफलता तो ध्रुव ही है। 

पार्टी के २१ सूत्रों में से मूलभूत कुछ सूत्रों को विवेचना से पार्टी ओर परिषद्‌ 
का मेद स्पष्ठ हो जाता है: 

१, सामाजिक न्याय की उपलब्धि में सवतंत्र-पार्टी, जाति, धमं, व्यवसाय, 
राजनीतिक मेद नहीं करना चाहता ।' “सामाजिक च्याय' एक ऐसा शब्द है जिसकी 
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व्याख्या निश्चित नहीं । सभी राजनीतिक विचार के. लोग उसकी व्याख्या अपने 


आधार पर करते हैं। माक्सवादी सी सामाजिक न्याय मानते हैं, किन्छु उन्को धारणा 


स्वतंत्र-पार्टी के लोगों को मान्य होगी, ऐसा विश्वास नहीं होता । अतएव सामाजिक 
न्याय के रूप और आधार के विषय में स्पष्टीकरण आवश्यक हो जाता है | सासाजिक 


' च्याय के साथ ही अवसर की समानता भी लगा दिया गया है । इससे यह भी ध्वनित 


हो रहा है कि सामाजिक न्याय की स्वतंत्र-पाटी ऐसी व्यवस्था करता है, जिसमें अव- 


. सर की समानता अळग से समझी जा सकती है, यदि उसका सम्बन्ध राजनीतिक 


स्वत्वों से है तो सम्भव है, उसमें जाति, व्यवसाय आदि का प्रश्‍न न आये । किन्तु जब 
उसका सम्बन्ध समाज से होगा तो इस प्रश्‍न को राजनीतिक संघटन सुलझा दे, यह, 
एक ऐसा प्रश्‍न है जिस पर विचार अपेक्षित है। स्वतंत्र-पार्टी राज्य के हस्तक्षेप को 
कम से कम मानता है| किन्तु समाज के विषय में वह राजनीतिक दल अर्थात्‌ राज्य 
के अधिकार को मानता है। इस अवस्था में उसका समाजवादी सवंग्राही राज्य के 
साथ सामाजिक प्रश्‍न पर मलभत अंश में कया भेद रहा ? स्वतंत्र-पार्टी ने सामाजिक 
न्याय की जब कोई परिभाषा नहीं दी और उसमें राज्य का हस्तक्षेप माच रहो है तो 
स्पष्ट दै विबाह, उपासना आदि को यह मानकर उसमें राज्य हस्तक्षेप को 
प्रश्नय दगा | 


इसमें आकर स्वतन्त्र-पार्टी ने वही रुख अपनाया जो हमने ऊपर कहा है। 
वह जनता के कल्याण ओर प्रगति के लिए वेयक्तिक प्रेरणा ओर क्षमता को मुख्य 
आधार मानती है। यदि वह न्यूनतम राज्य-हस्तक्षेप को नीति को मान्यता दे रहा 
है तो सामाजिक कार्यों में वह राज्य या राजनीतिक संघटतों को क्यों महत्त्व दे रहा 
दै ? वस्तुतः वयक्तिक क्षमता और प्रेरणा के आधार पर व्यक्ति के सुख, प्रगति और 
कल्याण, उद्योग को नहीं छोड़ा जा सकता। अतिव्यक्तिवाद और अतिसमाजवाद 
ओर ह अतिसमाजवादी मनोवृत्ति से बचकर हमें व्यक्ति, समाज और राज्य के 
| धों में प्राचीन भारतीय व्यवस्था के अध्ययन ओर प्रयोग पर ध्यान देना 
आवश्यक होगा । इस सूत्र से भीष्म, मनु, याज्ञवल्क्य और कौटल्य की अपेक्ष स्वतंत्रः - 


पार्टी र 
य नह ह सामक निकट है, A निर्बाध वयक्तिक स्वतन्त्रता के हम पक्ष- 


वो पक्ष हो गये हैं । प्रथम में. कहा गया है कि “कानून तथा 
में निहित तथा परम्परा से! आ क S पर राज्य को मनुष्य के मन 
पाळन में उसे नैतिक अहता उन सेवा-वृत्तियों का उपयोग करना चाहिए जिनके 
प्रतिबन्धक उपायों का ताल गौरव, सन्तोष और आत्मपूर्ति का अनुभव होता है | 

* तास हैं, जनता की सद्वृत्तियों पर अविद्वास करना तथा 
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उसे एक राजनीतिक पार्टी का दास बनाना ।” इसके समाधान के लिए द्वितीय पक्ष 
में कहा गया है कि “इसलिए पार्टी गांधीजी द्वारा प्रतिपादित 'ट्रस्टो-शिप” के सिद्धांत 
में विश्वास करती है। : 
प्रथम पक्ष में मनुष्य ने निहित भावना ओर परम्परा को महत्त्व दिया गया 
है। यदि इन दोरों में विरोध उत्पन्न हो गया तो उस आधार पर सेवावृत्तियों का 
उपयोग करना चाहिए, इस पर ध्यान नहीं दिया गया। वस्तुतः मनुष्य के मन में 
. निहित भाव तथा परम्परा इनके औचित्य का निर्णय किसी छक्ष्यपुर्णं आधार पर 
किया जाना चाहिए । ये स्वयं में आधार नहीं हैं। यदि आधार नहीं तो मनुष्य के 
` मन में निहित भाव तथा परम्परा दोनों अनिदिष्ट दिशा में भी जा सकते हैँ जिसका 
सम्बन्ध जीवन के लक्ष्यहीन स्वरूप में पहुँच सकता है | फळतः उसकी नेतिक एकता, 
गौरव, सन्तोष ओर आत्मपू्ति का अनुभव नहीं भी हो सकता। वस्तुतः इस घारणा | 
से पश्चिम की १०वीं शती की 'यड्भाव्यं नीति' का समर्थंन होता है। परिषद्‌ 
परम्परा और मानवोय स्वभाव दोनों का निश्चित संविधान के आधार पर आदर 
करती है। यदि वे दोनों शाश्वत संविधान की घारणा के विपरीत हैं तो उनमें 
संशोधन भी किया जा सकता है। फलतः एक जीवन का लक्ष्य निश्चित होता है 
और उसकी उपलब्धि में ही परम्परा ओर मानवीय स्वभाव का उपयोग हो पाता 
है । इस आदशंवादी धारणा में ही वास्तविक वेयक्तिंक क्षमता का निवास ओर 
स्वतन्त्रता का प्रयोग सम्भव हो सकता है।. अन्यथा व्यक्ति के मनोभाव परस्पर 
विरुद्ध होकर समष्टि-व्यवहार का रूप ही नहीं ले सकते । 
दूस्टी-शिप : अपने प्रथम पक्ष की पूति के लिए स्वतन्त्र-पार्टी ने गांधीजी के 
ट्स्टो-सिद्धान्त को आघार बनाया है । पहली बात तो यहःहै कि दूस्टी-शिप का 
विचार गांघीजी के समय ही अव्यावहारिक सिद्ध हो चुका था ओर उसका स्पष्टी- 
करण उस समय भी नहीं हो पाया। जब सिद्धान्त व्पाख्यासापेक्ष हो जते हैं तो 
व्याख्याओं में म$मेद हो जाने पर सतक्षःग्रहण करने में असमर्थता होती है । दूस्टी- 
शिप के सिद्धान्त भो यही हालत है। दूसरी बात यह है कि क्या प्रथम पक्ष में 
उपस्थित धारणा का मेल गांधीजी के टूस्टो-शिप के साथ बंठता है? स्पष्टीकरण के 
लिए गांधीजी द्वारा प्रस्तुत ट्रस्टी-शिप के सू त्रों को ज्यों-का-त्यों यहां उडूत कर 
देना आवश्यक है : 

(१) दृस्टी-शिप वर्तमान पूंजीवादी व्यवस्था पर आधारित समाज को कल्यांथ- 
~शे समाज में परिवर्तित करने का एक साधन है। इसमें पूंजीवाद का कोई स्यात 
नहीं होता । इतना अवश्य है कि वह वतमान स्वामित्वप्राप्त वर को सुधरने का अव- 
सर अवद्य देता है। यह इस आस्था पर आधारित है कि मानवीय स्वभाव में सुधार 
किया जाना असब्मव चढी है।। | : 

दे 
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( २) इससे सम्पत्ति के निजी स्वामित्व के आधार को समाज के हित में 
उपयोगी ( अधिकारों ) के अतिरिक्त मान्यता नहीं दी जा सकती । 

(३ ) इसमें सम्पत्ति के स्वामित्व मर उपयोग के तियमन को बात भी 
असम्मिछित नहीं है। हे 

(४ ) अतः राज्य द्वारा नियमित टस्टी-शिप में कोई भी व्यक्ति स्वाथ 
की तृप्ति के लिए अथवा समाज के हित के विरुद्ध सम्पत्ति अपने पास नहीं रख सकता 
भौर न उसका उपयोग ही कर सकता है। _ 

(५) जिस प्रकार जीवन-यापन के उचित न्यूनतम वेतन निर्धारित करने का 
सक्ताव दिया गया है, उसी प्रकार समाज में किसी भी व्यक्ति द्वारा उपाजित की जाते- 
नेवाळी आय की उच्चतम सीमा भी निश्‍चित की जानी चाहिए । ऐसी न्यूनतम 


और उच्चतम आय में जो अन्तर हो, वह उचित हो ओर समता पर आधूत हो । 


साथ ही समय-समय पर उसमें परिवतंन होता रहे जिसमें इस अन्तर को पूर्णतः 
समाप्त करने का झुकाव हो । 


३. इस सूत्र के अधीन समाज की आवश्यकताओं के अनुसार उत्पादन 
कार्यक्रम निश्चित होगा, न कि निजी सबक या छोभ-लाळच के आधार पर । उक्त 
छः सूत्रों के लिखने का यहाँ मात्र इतना ही तात्पयं है कि बया स्वतंत्र-पार्टी के 
व्यक्तिगत उद्योग के लिए इसमें स्थान है? कया इसमें परम्परा या मानव के मन में 
निहित भाव को स्थान दिया गया है? यहाँतक कि राज्य के न्यूनतम हस्तक्षेप के 
विपरीत स्पष्ट ही राज्य द्वारा नियमित ट्स्टी-शिप की बात कही गयो है । इसमें जहाँ 
तक वेयक्तिक सम्पत्ति का प्रश्‍न है, उसका स्वत्व समाज से बाहर कुछ नहीं है । व्यक्ति 
को केवल सुधरने का अवसर दिया गथा है, वह भी केबल उस समय तक जबतक 
राज्यशक्ति हाथ में न आ जाय। राज्यश्क्त हाथ में आने पर राज्य-नियंत्रित टुस्टी- 
दिप का रूप शुद्ध समाजवादी हो जाता है जिसका विरोध करने के लिए स्वतंत्रःपार्टी 
कटिबद्ध है। [ | 
. दृस्टीशिप का सिद्धान्त एक प्रकार से स्वतंत्र-पार्टी का मूछाधार है। लेकिन 
उसके लिए पार्टी ने अपने अन्य सूत्रों को पुरक नहीं बनाया, प्रत्युत उसके प्रत्येक 
सूत्र इसका विरोध करते हुँ। विशेषकर ६,१०,११ सूत्र ऐसे हैं जो टूस्टी-शिप- 
सिद्धान्त के विपरीत आथिक आयोजन प्रस्तुत करते हैं और वे ही मुख्यरूप से 
माथिक-समस्या के समाधानरूप में प्रस्तुत किये गये हैं। 

 _बहाँतक हमारा टूस्टो-शिप के साथ सम्बन्ध है, हम मानते हैं कि टूस्टी-शिप 
द्वारा वक्ति सम्पत्ति को सुरक्षा सम्मव नहीं । अ 5 विक्रय, दान, 
उत्तराधिकार आदि के अंश में स्तरस्व नहीं रखता, जब कि वेयक्तिक सम्पत्ति के ये ही 


| 
| 
| 
| 





धमंसापेक्ष पक्षपात-विहोन राज्य ५३६ 


मुख्य अंग हैं सबसे बड़ी बात तो यह है कि स्वतंत्र-पार्टी विकेन्द्रीकरण मानती है । 
ऐसी स्थिति में ग्रामों से लेकर नगरों तक, छोटे उद्योगों से लेकर बड़े उद्योगों तक 
टस्टियों की नियुक्ति का चुनाव” होगा या वे 'बंशानुगत' होंगे? 'वंशानुगत दूस्टी' ये 
शब्द ही परस्पर विरुद्ध हैं। वंशानुगत टूस्टी होता ही नहीं। यदि वह वंशानुगत है 
तो दूस्टीशिप का सिद्धान्त न होकर केवल भाव है। अतएव व्यवहार में उसका कोई 
मूल्य नहीं । चुनाव या नियुक्ति के आधार पर आये हुए टूस्टी कुटुम्ब कुटुम्ब में होंगे 
या समाज को इकाइयों में । यदिं कुटुम्ब कुट्म्ब में ट्रस्टियों का चुनाव प्रारम्स हुआ 
तो बह उपहास से अधिक कुछ नहीं होगा | यदि समूह या समाज की इकाइयों के 
टुस्टी की बात सोची जाती है, तो “कम्यूनों' को वही व्यवस्था है जिसका प्रयोग 
कम्यूनिस्ट करना चाहते हैं और स्वतंत्र-पार्टो उनका शत्रु नम्बर १ है। स्वतंत्रःपार्टी 


के विधायक चाहे जो सोचें, किन्तु सिद्धान्तों के व्यवहार और विकास-परंपरा से यही : 


निष्क्रषं प्रस्तुत होता है। 

परिषद्‌ टूस्टीशिप के सिद्धान्त के स्थान पर 'व्यक्ति-स्वामित्व' और 'स्वत्व' के 
सिद्धान्त को मानती है जिसमें उसे सम्पत्ति के वेच संरक्षण, संवर्धन, दान, विक्रय, 
उत्तराधिक्रार आदि की पूर्ण स्वतंत्रता रहती है। वेघता के तात्यं में ही छाभ पर 
नियंत्रण, उसके वितरण तथा उत्पादन की दिशा का निर्धारण इस रूप में होता है कि 
व्यष्टि एवं समष्टि दोनों के हित का समन्वय सम्भव हो जाता है । 


४. पार्टी की मान्यता है कि “जनता में विश्वास के आधार पर ही शास- 
कीय नीतियों का निर्माण किया जाना चाहिए । राजकीय प्रतिबंध, वर्ग ओर जाति- 
विद्वेष, कतंव्यों की अवहेलना तथा नागरिक स्वतंत्रता के मूल्य पर शासनाधिकारियों 
के अधिकार बढ़ाकर शासन को सफळ बनाने को नोति अनुचित है ।” लेकिन जनता 
में विद्वास का आधार हो क्या हो ? यदि जनता में जाति और वर्गंविशेष हो 
आघार हो जाय, तो क्या शासन को उसी आधार पर चलता पड़ेगा ! 

पार्टी के प्रत्ये सूत्र से ध्वनित होता है कि उसके पास जीवन का रुक्ष ओर 
आधार नहीं है। फळतः बह जनता के विशवास ओर मनोमाव' आदिं शब्दों की 
आड़ में जनतंत्र को अनोपचारिक स्वतंत्रता का समर्थन करती है । वस्तुतः. “जनता 
के विशवास ओर मनोभाव' बुरे और मळे दोनों हो सकते हें। उनका किस आधार 
पर ही प्रयोग किया जाना चाहिए, पार्टी इसके स्पष्टीकरण की ओर ध्यान हो नहीं 


दे रही है। 
५. पार्टी आध्यात्मिक मूल्यों को स्थिर रखने, बढ़ाने तथा अपनी संस्कृति 


एवं परंपरा में जो कुछ अच्छा है, उसे सुरक्षित रखने में विश्वास रखती है । इंसीलिए 


वह जड़वादो दशं को रोकता चाहतो है। यहाँ दो बातें विचारणोय हैं, पहलो त्तो 
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आध्यात्मिक मूल्यों को स्थिर रखने तथा बढ़ाने के लिए अपनी संस्कृति में 
नो न "अच्छा? का कया तात्पयं है? कितना अंश भला है और कितना अंश बुरा, 
इसका आधार कया होगा ? यदि वेद-शास्त्रों के अतिरिक्त किसी अन्य प्रकार के मत- 
मानी आधार को माना गया तो वह परिषद्‌ की धारणा के विपरीत होगा। आग 
चलकर पार्टी ने गांघोजी तथा उनके विचारों को अपना मागंदशंक माना है। फछतः 
अपनी संस्कृति में जो कुछ अच्छा का भी आधार गांधीजी की शिक्षाएँ ही होंगी । 
स्पष्ट है कि इस प्रकार के आधार से किसी भी संस्कृति की अच्छाई ओर बुराई का 
वास्तविक निर्णय नहीं हो सकता । जो कुछ होगा, वह भ्रांतिमूलक ही होगा । 
दूसरी बात, आध्यात्मिक मूल्यों के स्थिर करने और जड़वादी दर्शन के रोकने 
के लिए है। आध्यात्मिक मूल्यों से तथा घामिक भावों से पार्टी का बया अभिश्नाय हैं, 
स्पष्ट नही होता । कया विद्यालयों में प्रातःकाल प्रार्थना करा देने तथा कुछ महात्माओं 
के, जो गांघोजी को शिक्षा के अनुरूप हों, जीवत-चरित्र पढ़ा देने से ही आध्यात्मिक 
मूल्यों को स्थिरता सम्भव हू? पार्टी एक ओर आध्यात्मिक मूछों की आवश्यकता 
स्वीकार करती है और दूसरी ओर गोवधबन्दी योजना को अस्वीकार करती द | 
फिर भी भारत में गोवघबन्दी को घामिक प्ररन मानने में असमर्थं स्वतंत्र-पार्ट 
अपने को घामिक प्रश्‍नों के लिए प्रतिनिधि संस्था बनाने की घोषणा करे, यह कम 
आश्चर्ये की बात नहीं | 
चस्तुतः आध्यात्मिक मूल्यों की अस्थिरता के लिए आवश्यक है कि राजनीति, 
अथशास्त्र, सभाजशास्त्र, कछा आदि सभीको घमं के आधार पर स्थिर करना होगा । 
उनके संघटन ओर विचार इसी रूप में डालने पड़ेंगे। इसके लिए पार्टी के कोई सूत्र 
क्रियाशीळ नहीं, न तो उनका घामिक भावों के साथ का तारतम्य है। परिषद और 


` स्वतत्र-पार्टी में यही मूळभूत भेद है जिससे समी मेद उत्पन्न हो गये। परिषद्‌ धमं- 


तिय॑त्रित व्यक्ति, समाज और राज्य को मानती है, तभी आध्यात्मिक मूल्यों की 
' स्थिरता ओर जड़वादी दर्शन का प्रतिरोध सम्भव होगा । 


९. पार्टी वेयक्तिक उद्योगों पर बल देते हुए मानती है कि "संविधान के 
मूळभूत अधिकारों तथा सुरक्षाओं का, जो सम्पत्ति, व्यापार और नोकरी तथा राज्य 
द्वारा सावजनिक कार्यों में किसीकी सम्पत्ति छी जाने की दशा में उसे समुचित 
मुआविजा प्रदान करने के सम्बन्ध में स्वीकृत की जा चुकी है, पूर्ण डपेण पालन किया 
जाय । यदि स्वतंत्र-पार्टी वेयक्तिक उद्योग को मानती है तो लाभ के प्रश्न पर 

उसका कया अभिग्राय है ? यदि छाभ पर ध्यान नहीं दिया जाता तो यह पूँजीवादी 
शोषण का प्रतीक होगा जिसे हम भारतीय संस्कृति भोर परंपरा से अनुकूळ मानने में 
असमथ ह । यदि उसका सम्बन्ध टूस्टो-शिप के साथ लगाया गया तो उसमें वेयक्तिक 
उद्योगों की वेसी अवस्था का, जिसमें स्वत्व हो, कोई सम्बन्ध नहीं । संविधान में 
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समुचित मुआविजा' नहीं, केवछ 'मुआविजा' शब्द है। यदि मुआविजा द्वारा ही 
सम्पत्ति लेने का अधिकार राज्य का बना रहा तो संविधान के माध्यम से वेयक्तिक 
सम्पत्ति की सुरक्षा कथमपि सम्भव नहीं । पार्टी संविधान को मानने के लिए तेयार 
है, लेकिन संविधान में यह स्थिति बनी है कि संसद्‌ जो चाहे कर सकती है। फलतः 
उसमें परिवतंन सम्भव है ओर हुआ भी है। अतएव पार्टी की उक्त मान्यताओं के 
स्थान पर परिषद्‌ मानती है कि वेयक्तिक उद्योगों की स्थापना के साथ उनके लाभ 
का धमं, यश, अर्थ, ( मूळ सम्पत्तिःरक्षा ) स्वजन तथा पुंजी छगानेवाले के लिए 
पाँच विभाग कर उसका वितरण किया जाय | संविधान फे आओआर पर नहीं, मनु, 
याज्ञवल्क्य तथा अपने धामिक आधारों पर वयक्तिक स्वत्व को रक्षा की जाय | 
७. पार्टी प्रतियोगी उद्योग द्वारा उत्पादन बढ़ाने तथा विकास करने में विश्वास 
रखती है । व्यापार के क्षेत्र में राज्य के प्रवेश का विरोध करती है। उत्पादन के क्षेत्र 
में उत्पादन और उपभोक्ता को स्वतंत्र चयन का मूलभूत अधिकार मानती है । लेकिन 
इनसे उत्पन्न होनेवाले शोषण के अवसरों पर प्रतिबन्ध की बात नहीं सोचती । 
इसके विपरीत परिषद व्यापार और उद्योग तथा मूल्यनिर्धारण में भी राज्य के हस्त- 
क्षेप को मानती है। यदि तियमों तथा सामाजिक कल्याण की भावना से परे उद्योग, 
व्यापार की नीति हो तो राज्य हस्तक्षेप कर उन्हें सन्तुछित करे। कुछ अवसरों पर 
जब निजी पूंजी के प्रयोक्ता लाभ के छिए बाजार में, जसा कि उत्पादक ओर उप- 
भोक्ता के स्वतंत्र चयन में अधिक सम्भव है, शोषण के कारण बचने लगे तो राज्य का 
हस्स्ेप अनिबायं है । इतना अवश्य है कि राज्य उत्पादनः्षेत्र में स्वयं प्रतियोगी न 
बने ओर न इस दृष्टि से इन क्षेत्रों में प्रवेश करे । 


परिषद्‌ की दृष्टि से जहाँ साधनों तथा अन्य सुविधाओं र अभाव में निजी 
उद्योग के स्थापन में बाधा ओर कठिनाई हो, राज्य स्वयं उद्योगों की स्थापना कर 


“सकता है। साथ ही यदि निजी उद्योग तथा व्यापार सामाजिक सन्तुछन को हानि 


तथा स्वयं को छाभ पहुँचा रहे हैं, तो उनमें भी राज्य के उद्योग तथा व्यापार स्थापित 
कर सकता है। लेकिन जब उक्त स्थितियाँ न हों या समाप्त हो जायं तो राज्य को 
उद्योग, व्यापार, कृषि में प्रतियोगी के रूप में भाग नहीं लेना चाहिए । 


८. करों के विषय में पाटी ने वतंमान सरकार की आलोचना तो की, किन्तु 
बिकल्प में अपना कोई रूप नहीं रखा । परिषद्‌ की स्पष्ट धारणा है कि कर मा 
के अनुपात ओर आधार पर छगाये जायं । कर वस्तु को उत्यादनःक्षमता जा 
होनेवाले छाम पर लगाना आवश्यक हे । कुछ वस्तुएं ऐसी हें, जिन पर ७५ प्रतिशत 
जा सकता है; साथ ही कुछ व्यक्ति या समाज ऐसे हें, जिन पर कर 


कर लगाया ज a 
वा हो नहीं जा सकता । क्योंकि वे किसी ऐसे उत्पादन में संछग्त नहीं जिनसे 
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लाभ हो । फलतः बुद्धिजीवी तथा श्रमजीबियों से राष्ट्र के लिए बुद्धि तथा श्रम संबंधी 
सेवा ले ली जाय ओर उनको करभार से मुक्त किया जायं। साथ हो जो उत्पादन के, 
साधनों से छाभ अजित कर रहे हैं, उनपर उत्पादन-क्षमता के आधार पर ही कर की 
व्यवस्था की जाय । 

९, पार्टी सभी विषयों में अपने समक्ष गांधीजी की शिक्षाओं से मार्गदर्शन 
प्राप्त करेगी । इसका तात्पयं है कि गांधीजी के सिद्धान्त ही स्वतंत्र-पार्टी के वतंमान 
तथा भविष्य की नीतियों के निर्धारक हैं। लेकिन गांधीजी के सिद्धान्त स्त्रथं में कभी 
स्पष्ट हो सके हैं? नेहरूजी गांधीजी के राजनीतिक उत्तराधिकारी माने जाते रहे । 
स्वतंत्र-पार्टी नेहरू की कांग्रेस को गांधीजी की कांग्रेस नहीं मान रही है। नेहरूजी 
स्वतंत्र-पार्टी को गांधीजी से असम्बद्ध मानते थे | इस प्रकार स्वतंत्र-पार्टी ओर नेहरू- 
जी की कांग्रेस में कौन गांधीजी के सिद्धान्तों पर है और वीन नहीं, इसका निर्णय केसे 
किया जा सकता है? जब आज ही ऐसी स्थिति है तो भविष्य में क्या होगा, इसका 
अनुमान लगाना अत्यंत सरल है। 


वस्तुतः किसी व्यक्ति के सिद्धान्त तात्कालिक होते हैं। उनके भाधार पर किसी 

` भविष्य की वार्ता सोचना कठिन होता है। अतएव परिषदु किसी व्यक्ति के सिद्धान्तों 
के आधार को न स्वीकार कर त्रिकालाबाधित वेदादि-शास्त्रो के आधार को ही 

मानती है । गांधीजी के विचार जितने अंशों में उनके अनुकूल हों, उनका ग्रहण स्वयं 

हो जायगा । यदि वे प्रतिकूल हैं तो उनको स्वीकार करने की आवश्यकता ही कया ? 

यही कारण है कि परिषद्‌ घर्मनियन्त्रित ऐसे राज्य की स्थापना करना 

चाहती है जिसमें आध्यात्मिक, सांस्कृतिक, राजनीतिक एवं आर्थिक सिद्धान्तों का 
पुण संरक्षण एवं सक्रिय प्रवर्तन सम्भव हो । फलतः वतंभाव संविधान में संशोधन 

कर उसे शास्त्रों के आधार पर धर्म-नियन्त्रित बनाना आवश्यक है। राज्य धमं में 

हस्तक्षेप न करे। अतएव धमं में हस्तक्षेप करनेवाले हिन्दु-विबाह, तलाक, उत्तरा- 

धिकार, मन्दिरप्रवेश आदि कानुनों को रह किया जाय । गोवघ वेधानिक रूप से बन्द 

हो । भारतीय घमंशास्त्ों एवं राजनीतिक शास्त्रों के अनुसार व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति 

का संक्षरण भोर शास्त्रीय मागा से वितरण करके आथिक असन्तुलन दूर किया जाय। 

इस प्रकार हम देखते हें कि पार्टी सभी प्रकार की संगतियों, आधार तथा 

लक्ष्य से स्वतन्त्र है । सम्भवतः इसीलिए उसका नाम 'स्वतन्त्र' रखा गया | अन्यथा 
स्वतन्त्र-पा्टी' राम का कोई तात्पर्य ही स्पष्ट नहीं होता । पार्टी के कुछ अपने तो 

। नियम होंगे । वह उनमें तो परतन्त्र अवश्य होगी । लेकिन स्वतन्त्र-पार्टी उससे भी 
स्वतन्त्र दिल्लायी पड़ती है। तमी तो हिन्दु-महासमा के भूतपूर्व अध्यक्ष और मुस्छिम- 
कक के एक साथ कल्धे से कन्धा भिड़ाकर कायं करेंगे, परिणाम तो 











<. माक्संवाद ओर स्वेतलाना 


वैसे सिद्धान्त की दृष्टि से विचार करने में घटनाओं का अधिक महत्त्व नहीं 
हुआ करता । यदि माक्संवादी दृष्टिकोण ठीक है, तो उनके अनुयायी रूस या चीन में 
मावसँवाद के गुण एवं सुख-समृद्धि न हों तब भी उसके लिए माक्संवाद को दोषी नहीं 
ठहराया जा सकता । आज गोतम बुद्ध एवं ईसा के अनुयायी देशों में भी उके गुण 
कहाँ परिलक्षित होते हैं ? मनु, शुक्र, बृहस्पति, चाणक्य के देश भारत में भी कहाँ 
उनकी नीति सफल हो रही है? अतः यही समझना चाहिए कि ये दोष उन देशों एवं 
समाज के लोगों के हैं. उन सिद्धान्तो के नहीं | इसलिए मैंने प्रमाणों के आधार पर ही 
भावस के सिद्धान्तों की 'मावसंवाद एवं रामराज्य” में समालोचना को है । तथापि 
प्रायः कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट सज्जन रूसी स्वगं का अधिकाधिक माहात्म्य वर्णन 
करके भी मावसं के सिद्धान्त को सर्वोत्कृष्ठ सिद्ध करने का प्रयतन किया करते हैं । 
साथ ही मावस के सिद्धान्त का नाम भी जहां भौतिक इन्द्रवाद' है, वहीं उसका 
नाम 'ऐतिहासिक इन्द्रवाद' भी है। कम्युनिस्ट इतिहास का सर्वाधिक महत्त्व मानते 
हें । अतएव इतिहास को कभी उस वाद में इष्टि से ओझळ नहीं किया जा सकता । 
यद्यपि इतिहास में सत्य की अपेक्षा स्वार्थ-विशेष-सिद्धि के लिए असत्यांश अधिक 
होता है, यह मैंने 'मावसंवाद भोर रामराज्य' में तथा अन्यत्र विस्तार से बतलाया 


है; फिर भी इतिहास उपेक्षणीय नहीं है । 


हाँ, तो रूसी स्वगं केसा है, यह जितना स्पष्ठ सत्य रूसी तानाशाह, 
कम्युनिस्टों की दृष्टि से मानवता का उद्धारक मर देवी-शक्ति का विशेष प्रतिनिधि 
स्टालिन की पुत्रो जितना आँखों देखा स्पष्ट वर्णन कर सकती है, उतना और कोई 
नहीं । इसी दृष्टि से क्रेमलिन की राजकुमारी स्टािन की पुत्री 'स्वेतलाना' को 
अपनी कळम से लिखी अपनी ही बीती-कहाची, आँखों-देखी घटना या अपनी जीवती 
«स्वेतलाता' पुस्तक से रूसी शासकों के विचारों एवं रूस की कुछ घटनाओं का यहाँ 
उल्लेख किया गया है। ` 

एकबार लेनिन से कुछ लोगों ने रूस में दसरी राजनेतिक पार्टी के न होने 
का कारण पुछा, तो उसने बतळाया कि (विभिन्न वर्गों का प्रतिनिधित्व करने के लिए 
ही विभिन्न पार्टियों को आवशकता होती है। रूसमे बर्गमेद समाप्त हो चुका है, सभी 
छुद्ध साम्यवादी विचारधारा के हो लोग हैं । अतः यहाँ अन्य वगो के प्रतिनिधित्व की 


तिहाई को भात्मसातु कर लिया जायगा ओ 
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आवश्यकता हो नहों। इसीलिए यहाँ अन्य पार्टी का न होना भूषण ही है, 
दुषण नहीं ।' 

अन्य कम्युनिस्ट भी प्रायः यही कहा करते हैं । किन्तु प्रश्‍न यह है कि जब 
रूस में वगंभेद समाप्त हो चुका होता तो रूसी शक्तिशालो गुप्तचर-विभाग किसके 
द्वारा किये जानेवाले किस षड्यन्त्र की खोजबीन करने में दिन-रात अपनी शक्ति का 
व्यय करता ? मोर फिर विरोधियों के सफाया ( कण्टक-शोघन ) का कया अथ है, 
जो स्टारिन के समय में भी चाळू था ओर अब भी बराबर चाल है? स्वेतलाना के 
अनुसार स्टालिन की पत्ती, स्वेतलाना की माँ स्टालिन-विरोधियों के सफाया करने के 
गुप्त-अभियान को, जिसमें स्टालिन के लेफिटनेण्ट इच्छा या अनिच्छा या जी-हुजूरी 


की आदत की वजह से पुरे सहमत रहते थे, “अनावश्यक रक्तपात? की संज्ञा दिया 


करती थी ।।( पृ० ३४, इसीके परिणामस्वरूप उसे भी मृत्यु का शिकार बनना पड़ा। 


आजकरू विभिन्न देशों की कम्युनिस्ट-पार्टियाँ निर्वाचन में भाग लेती हैं 


ओर छोकतन्त्र को बातें भी करती हैं, किन्तु वस्तुतः कम्युनिज्म में 'छोकतंत्र' नहीं 
हुआ करता | वहाँ तो अधिनायकवाद' ही चलता है | इसीलिए कम्युनिस्टो का 
विश्वास है कि संहारा के डिक्टेटरशिप से ही समाजवाद की स्थापना हो सकती 
है। लोकतंत्र तो वहीं रहता है जहाँ सम्पत्ति-स्वातंतर्य एवं भाषण-स्वातंत्र्य हो । 
वहीं लोग निर्वाचन में सफलता प्राप्तकर नापसन्द सरकार को हटा मनचाही सरकार 
बना सकते हैं। जहाँ विचार:स्वातंत््य पर पृणं प्रतिबन्ध तथा व्यक्तिगत भूमि, 
संपत्ति, ` केळ-कारखानों, उद्योग-धन्धों का पणं सरकारीकरण हो; व्यक्ति जड़प्राय 
शासनयत्र का एक नगण्य पुर्जामात्र रह जाय, वहाँ केसा निर्वाचन और केसा मन- 
चाहा शासन-परिवतंन ? आश्चयं है कि फिर भी कम्युर | 


स्ट कम्युनिञ्म में तानाशाही : 
न होने को बात करते हो हैं । के म 


स्वेतछाना ने अपनी कलम 
कहा है। 'रूस के तानाशाह की ए 


कम्युनिस्ट रूस को मानवता का उद्धारक 
यहूदियों के सम्बन्ध में स्वयं 'पोलिटब्यूरो' की बैठक 


जायगा (पृ० ७० )। कम्युनिस्ट सामन्तवाद को निन्दा 
समानता को बात करते हूँ। स्टाछिन ने ग्रेगरो करते हुए मानवता एवं 


साक्सबाद और स्वेतलाना ष्४५ 


स्वयंवृत प्रेमी ओर भावी पत्ति था, न मिलने के लिए स्वेतळाना से कहा कि “तुम्हें 
अपनी हैसियत का भी खयाल है ?” इसपर स्वेतलाना ने कहा : “पापा, एक भोर 
आप साम्यवाद और कम्युनिज्म की बातें करते हैं ओर दूसरी ओर गेर-हैसियत की 
बातें ? साम्यवादी होने पर भी आपके मन से सामन्तवादी विचारधारा नहीं गयी ? 
कया सब मनुष्य समान नहीं हैं ?” ( पृ० ७६ ) | ॒ 

स्टालिन का कहुना था कि 'यहुदो हमारी शासन-व्यवस्था में फिट नहीं बेठ 
सकते” ( पु० ७६ ) | झ्सी तानाशाहों में भी हिटळर से कुछ कम यहुदियों के प्रति 
घृणा नहीं थी। स्वेतलाना के शब्दों में 'जिन लोगों के बारे में जरा मी ब॒जुंआ होने 
का शक होता, उनके साथ किस प्रकार चोर-डाकुओं जसा व्यवहार किया जाता था, 
यह मैंने प्रत्यक्ष देखा ।' 

कम्युनिस्ट मजदूरों के ही बल पर कम्युनिज्म फेलाने का प्रयत्न करते हैं ओर 
साम्यवादी शासन को मजदूरों के लिए दिव्यस्वगं बताते हैं। उन मजदूरों की रू 
में बया दशा है, यह भी स्वेतलाचा से सुनिये । 


“मजदूरों को किस प्रकार बिना विश्राम किये पिस्तोल की नोक पर काम 
करना पड़ता था, यह भी मैंने देखा ओर देखा कि किसान भी, जो किसी भी देश 
के लिए 'अच्नदाता' ही कहे जा सकते हैँ, रूस में किस तरह जीवन व्यतीत करते हैं ? 
ओद्योगिक उन्नति के पीछे दीवाने, मजदूरों के कल्पित स्वगं में भूमिहीन किसानों को 
दशा और भी दयनीय थी। गाँवों में उनके पास न कुछ खाने को था और न कुछ 
करने को । भूख से तंग आकर वे दाहरों की ओर भाग रहे थे ओर किसी कारखाने 
में मजदूरी कर जी-तोड़ मेहनत करने के बाद ही अपने पेट का गड्ढा भरने का 
साधन जुटा पाते थे। उबली जुआर ओर गेहूँ का मॉड ही उन दिनों मजदूरों का 
भोजन था | राशन-काडं भी एक तरह का विशेषाधिकार बन गया था। मिळनेवाला 
राशन इतना थोड़ा होता था कि शायद ही किसीका ठीक-ठोक गुजर चलता हो, 
बिना आटा दिये रेळगाडो की सीट मिळना सी मुश्किल था” ( पृ० ८३ ) । 

“राशन इतना कम पड़ता था कि ग्रेगरी ओर में बारी-बारी से भोजन करते 
थे । दोनों समय भोजन कर सकना उन दिनों बहुत बड़ो विलासिता समझी जातो 
थी । यह है कम्मुनिस्टों के बिहिइत साम्यवादी सोवियत रूस का हाल ! परन्तु जनता 
इतनी आतंकित रहती थी किं इस आक्रोश को प्रकट नहीं कर सकती थी । में 
जानती थी कि इस आक्रोश के केद्र पापा थे! ( पु० ८४ )। “फिर भी में प्रसन्‍त 
थी । क्रेमिलिन की राजकुमारी के बन्दी-जीवन की अपेक्षा मुझे अभावों से भरा यह 
जोवन सुखकर प्रतीत होता था” ( पु० ८४ )। ७ 4588: । 

स्वेतळाना ने प्रेगरो से शादी कर छो। वह यहूदी था । स्वेता के लड़का हुआ, 


११ 
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` परन्तु स्टारिन ने कोई प्रतिक्रिया व्यक्त नहीं की। वह कहती है कि 'जिसने अपने 
प्रतिद्न्द्दो ट्रास्टस्की के हजारों अनुयायियों को इसीलिए नामशेष कर दिया कि उनका 
नेता द्वास्टस्की एक यहूदी अमींदार था, वह केसे बरदाइत करता कि उसका दोहता 
यहुदी हो  आइचये है कि भौतिक द्वन्द्रवाद में जातिवाद कहाँसे आ गया ! जाति- 
हीन समाज को स्थापना का जो छोग उद्घोष करते हुं, क्या उनके मतानुसार भी 
जाति के नाम पर एक मानवसमाज का शोषण एवं उत्पीडन करने के लिए इतनी 
योजनाबद्ध प्रक्रिया कार्यान्वित हो सकती है? 


“कुछ दिनों बाद एलेक्सी की तरह ग्रेगरी भी पापा के गुप्तचर-विभाग का 
शिकार बनकर साइबेरिया के यातना-शिविर के हवाले'******** । केसी क्रर है यह 
राजनीतिः"`""` | मेंने विह्वल होकर कहा : 'पापा, सच बताओ, मेरे ग्रेगरी का क्या 
हुआ ? तुम्हें सब पता है, तुम्हारी मर्जी बिना रूस में पत्ता भी नहीं हिल सता” 
( पृष्ट ८७)। 

. "स्टालिन ने अपनी पुत्री को अपने क्रेमिलिन महल में ही रख लिया और 
उसका विवाह अपने विशवसनोय दाये हाथ ज्दानोव के पुत्र 'यूरी ज्दानौव' से कर 
दिया ओर उसकी शादी के उपलक्ष्य में पांच लाख लोगों को दावत दो । वह भी एक 
दो दिन नहीं, पुरे दो सप्ताह के लिए। “उसमें पापा ने लगप्रग २ लाख पौण्ड खं 
किये । फ़ च, क्रीमियन, स्पेनिश तथा जमन शराबों की नदियाँ बहा दीं! ( पु० ९०) | 


कया इस कम्युत्तिस्ट तानाशाह का ठाट-बाट किसी सस्रा द या बादशाह से कम 
था ? फिर भी कम्युनिस्ट राजा-जमोंदारों की कुछ राजसी स्थितियों की समालोचना 
करते नहीं अघाते मोर उसे 'शोषण' को संज्ञा देते हैं। यूरो से भी स्वेतळाना को 
'येकाळरीना' लड़की हुई (पृ० ९१ )। 


स्टाछिन को मृत्यु के सम्बन्ध में स्वेतळाना ने सम्भावित किया था कि 'कहीं 
ऐसा तो नहीं हुआ कि पापा की विरोधी नेता-मण्डली क्रेमिलित को सत्ता पर काबित्र 
हो गये, पापा को वही गति हुई जो पापा ने अपने विरोधियों की थी । पापा के चारों 


ओर बुलगानिन, ख रचोव, मालेनकोव मोलोतोव बंठे थे टी 
त Jet के जो 
Pe मुझे मुर्दार मांस खानेवाले गिद्धों की भाँति से दिखाई 


सच है जैसे एक जहरीले बिच्छ का पेट फाडक्र रो 
निकलता है, वेसे ही एक तानाशाह को समाप्त कर ह व जद ला ना 


_ है। स्टालिन बड़ो गरोबो हाळत से इतनी स तो दुसरा तानाशाह जसमता 





t = >> 
Bs 


भाषसंचाद और स्वैतलाना ५४७ 


भी अनेक बार वह जैलों में रहा । रूसी-क्रान्ति के बाद बनी नथी सरकार में १५ 
आदमियों में एक नाम पापा का भी था, शायद रूस को जनता ने तभी पहली बार 
पापा का चाम जाचा |” 


यद्यपि माक्सँवाद के अनुसार व्यक्तिवाद ओर जातिवाद के समान ही *राष्ट्र- 
वाद भी है, यही समझा जाता है। पूरे संसार में पूंजीवाद का समूलोन्मूछन हुए 
बिना साम्यबाद के लिए संक्रमण-काल हो माना जाता है। इसीलिए विएवक्रान्ति की 
अनिवायंता साम्यवादी की जबान पर रहती है, तो भी स्टालिन की हृष्टि में यही 
बात थी कि रूस को अपनी चिन्ता स्वयं करनी होगी । रूस में जो भी प्रणाळी 
चलेगी, वह रूसी ही होगी, वहो यहाँ टिक सकेगी । समस्या यही थी कि देश को 
अपने पेरों पर केसे खड़ा किया जाय । ये ही विचार उसके क्रान्ति के पहले थे, यही 
बाद में थे ( पq० १०५ )। 
स्टालिन समझता था कि हम उच्चत देशों से १०० या पचास वषं पीछे हैं, 
इसीलिए वह ओद्योगिक विकास में जुट गया, सामूहिक खेती के आच्दोरन में तो 
धनी किसानों का एकदम सफाया कर ही दिया गया । जिन किसानों और ग्रामीणों ने 
शहरों में जाकर कारखानों में मजदुरी करने से इन्कार किया, उनका भी सफाया 
हुआ । निस्संदेह इस प्रकार मौत के घाट उतारे जानेवाछों की संख्या छाखों में 
होगी । ( पृ° १०७) । 
मसुरी प्रवृत्तियों में मानव-मानव का शोषक बन जाता है, इसीको 
'मात्स्यन्याय' कहा जाता है। जसे पाती में रहनेवाछी मछलियाँ आपस में ही बड़ी 
छोटियों का भक्षण करती हैं, जंगलों के खूँख्वार जानवरों में भी प्रबळ, दुर्बळ के 
भक्षक होते हैं । चूहे को बिल्ला, बिल्ले को कुत्ता; कृत्ते को बघेरा, बघेरे को शेर, शेर 
फो शादूळं, उत्पीडित करता है। यही स्थिति मनुष्यों में हो जाती है। सब एक दुसरे 
के शोषक-भक्षक हो जाते हैँ । किन्तु किसी तानाशाह की इच्छानुसार छाखों मानव 
सफाया के चाम पर मोत के घाट उतारे जायं, इसका उदाहरण पशुओं में भी मिलना 
कठिन है । 
इसीलिए तो रामराज्य, धमंराज्य में घमं-निष्ठा ओर ब्रह्मनिष्ठा के सम्पादनाथं 
प्रयतत किया जाता है ओर वर्गेविध्वंस, वगंसंघषं, श्रेणोसंघषं को समाप्त कर वग- 
समन्वय, श्रेणी-सामञ्ञस्य, सवं-सोमनस्य को स्थापना के लिए प्रयत्न किया जाता है। 
भक्त प्रह्लाद भगवान्‌ से यही वरदान मांगते हें कि सम्पूर्ण विएव रा स्वस्ति (कल्याण) 
हो; खळ या दुजंन प्राणी, प्रसन्न ( सज्जन ) बनें; सब आपस में एक दूसरे के पोषक, 
रक्षक, शुभचिन्तक बने; कोई किसीका शोषक या भक्षक न बने; सब एकं दूसरे के 
पर॥ बवे; सब्रका मत भद्दी हो; सबको बुद्धि परमात्मनिष्ठ हो: 
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स्वस्त्यस्तु विध्वस्प खलः प्रसीदतां ध्यायन्तु भृतानि शिवं मियो धिया। 
मनश्च भद्रं भजतादधोक्षजे अवेदा नो भतिरष्पहैतुक्की ॥ 
( भाग० ५ १८. ९ ) 


रामराज्य का स्वप्न देखनेवाले सन्त तुलसी ने रामराज्य का चित्रण करते 
हुए कहा है: 
बयर न कर काह सन छोई। रास प्रताप बिषमता खोई ॥ 
नोहि दरिद्र कोउ दुखी च दीना । नहि कोउ अडुध च लच्छाहीया। 
सब नर करहि परस्पर प्रीत। चलहि स्वधमं निरत स्रुलि नोति ॥ 
( रामवरित-मानस, उत्तर० ) 


सचमुच क्या ईश्‍वर एवं घमं के बिना जड़वादी शासनों में कभी शोषणशून्य समाज 
का बन सकना सम्भव है? 


सवेता ने यह भी लिखा कि “पापा ने जब रूसी बागडोर संभाली तब रूस 
लकड़ो के हल से खेती करता था जौर जब उन्होंने बागडोर छोड़ी तो रूस के पास 
अणु-आयुधों का अभूतपूर्व अण्डार जमा था। पहले रूस थरथर काँपता था अब और 
देश रूस से थरथर कांपने लगे” ( पृ० १०७ )। स्वेता के अनुसार "जार के समय 
क्रान्ति के बाद विश्वयुद्ध से पूव, विइवयुद्ध के बाद वहाँ विवादग्रस्त विषयों पर 
अपना अभिमत व्यक्त करना कभी खतरे से खाली नहीं था। लेखक खुलेआम कुछ 


नहों कह सकते थे । तब उपन्यास के पात्रों के मुख से कथोपकथन के रूप में वे अपनी 
बात कहला देते थे। 


स्वेतछाना ने संस्कृति एवं सभ्यता पर अपना मत व्यक्त किया है। उसके 
अनुसार संस्कत का अर्थ होता है, अपने ही अंग से उद्भूत ओर अपने ही अन्दर 
प्रसुप्त एक तत्त्व, जब कि सभ्यता का अथं होता है, फोई ऐसी चीज जो मशीनी हो, 
बाहुरो हो भोर कृत्रिम हो। संस्कृति प्रदेश-विशेष पर निर्भर करती है और इसीलिए 
बह किसी खास मिट्टी या परिस्थिति का स्वाभाविक विकाश ही होती है, जब कि 
सभ्यता किसी भोगोलिक परिस्थिति पर निभ॑र नहीं होती । सभ्यता कहीं भी और 
सवत्र प्रकट हो सकतो है। संस्कृति का अथं होता है सुजन ओर विकार, जब कि 
सभ्यता का अथ होता है, आविष्कार और भोतिक उन्नति । उदाहरण के छिए यदि 
कोई उड़ता चाहे और हवाई जहाज का आविष्कार कर ले, वह सभ्य कहलायेगा । 
किन्तु यदि उस व्यक्ति के शरीर में अन्दर से ही पँख निकल आयें तो वह संस्कृति 
'होगी। सदाचार है, संस्कृति ओर सद्व्यवहार है, सभ्यता | यदि किसी व्यक्ति में 
सदाचार का अभाव हो तो कोई भी व्यक्ति उसे सदाचार नहीं दे सकता । सदाचार | 
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कहीं बाहर से बटोरा नहीं जा सकता । . किन्तु सद्ब्यवहार तो किसीको भी एक 
जानवर को भी सिखाया जा सकता है। संगीत संस्कृति है, जब कि संगीत का 
विज्ञान या संगोतशास्त्र सभ्यता का एक अंग है। संगीत हर कोई सीख सकता है, 
पर गवेया हर कोई नहीं हो सकता । इमर्सन अमेरिकन संस्कृति का प्रतिनिधि है। 
एडीसन और फोडं अमेरिकव सभ्यता के प्रतिनिधि हैं। संस्कृति शाबवतोन्मुख है तो 
सभ्यता निरन्तर गतिशीछ। संस्कृति है वेदना ओर अनुभूति तो सभ्यता है बुद्धिवाद 
ओर विइलेषण । संस्कृति जैसे संगीत है और सभ्यता जेसे छत्द | सभ्य हम जीवित 
प्राणी को बना सकते हैं, किन्तु सुसंस्कृत उनमें से बिरले को ही कर सकते हैं। पौधों 
का हम संस्कार तो कर सकते हैं, पर उन्हें सभ्य नहीं बना सकते | इस प्रकार यह 
सम्भव है कि कोई व्यक्ति अत्यंत सुसंस्कृत तो हो, किन्तु सम्य न हो। या इससे 
उछटी बात भी हो सकती है। पूवं संस्कृति पर जोर देता है ओर परिचिम सभ्यता 
पर जोर देता है । संस्कृति की छाप पड़ती है दिल पर और सभ्यता की दिमाग पर | 
पुराचे यहूदी छोग मुख्यतः सुसंस्कृत लोग थे। रोमन मुख्यतः सुसभ्य लोग थे, जब 
कि यूनातियों में संस्कृति ओर सभ्यता दोनों ही का एक अद्भत समन्दय था । इसी- 
लिए 'दोस्तोंएवस्क्ो' रूसी-लेखक के अनुसार संसार का कोई भी राष्ट्र या समाज 
बाहर से आयातित कार्यक्रम के आधार पर नहीं ढाछा जा सकता (६ पू० ११४- 


११६ )। 

वस्तुतः भारतीय दृष्टि से तो संस्कृति एवं सभ्यता का समन्वय ही है। दोनों 
एक दूसरे के प्रक ही हैं। देह, इंद्रिय, मन, बुद्धि, अहंकार की चेष्ाएं संस्कृति है; 
क्योंकि संस्कृत व्याकरण के अनुसार 'कुञ्‌' धातु से चित्‌ प्रत्यय एवं सस्‌ उपसग से 
सुटू आगम होकर 'संस्क्ृति” शब्द निष्पन्न होता है। 'सस्‌' उपसगं परे छुञ्‌' घातु को 
भूषण अर्थं में सुट्‌ का आगम होता है। फलतः समीचीन भूषणभूत कृति “संस्कृति” 
कहलातो है। संसार में वही कृति समीचीन ओर भूषणभूत होती है जिस इति में 
प्रत्यक्ष, अनुमान एवं आगम की कसोटी पर लोकिक, पारलोकिक, धार्मिक, आध्या- 
त्मिक, राजनीतिक, अभ्युदय एवं तिःश्रेषस को साधनता सिद्ध हो सके तथा वही 
कृति संस्कृति हे। ` 

वेदिकों के यहाँ गृह्यसून्रों के षोडश संस्कार और ४८ द श्रोतःसंस्कार शास्त्र 
के अनुसार अभ्पुदय एवं निःश्रेयस के साधन के हैं। लोक में भी मलापत्तयन् एवं 
अतिशयाधान को 'संस्कार' कहा जाता है। दोनों में ही समीचीनता एवं भूषणता 
होती है। चूणं-निधषंण द्वारा दपंण का संस्कार कर उसे सुन्दर सुशोभित किया 
जाता है। रंगीन चित्रादि के निर्माण द्वारा अतिशयाधान कर हस्तिमस्तक को एवं 
वैलादि द्वारा स्तम्म आदि को संस्कृत किया जाता है। सम्यक्‌ पुण्यजनक साधुशब्दो 
का व्याकरणपसूत्रों द्वारा असाधुशब्दों से पृथकूकरण ही संस्कृत शब्दों का संस्कार 
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है। जेसे गाळिनी ( चाऊनी ) द्वारा अग्राह्म तुष, भूसी आदि से ग्राह्य चावळ आदि का 
पृथक्करण संस्कार कहा जाता है, वसे ही अग्राह्य अशुद्ध शब्दों से शुद्ध शब्दों का 
पृथकूकरण भी निश्‍चय ही संस्कार है। 
कुछ लोग प्राकृत शब्दों का संस्कार या सुधार कर संस्कृत शब्दों का निर्माण 
होना मानते हैं। परन्तु यह प्राकृत व्याकरण के विरुद्ध है। वहाँ तो संस्कृत को प्रकृति 
मानकर उससे उद्भत शब्दों को प्राकृत माना जाता है: प्रकृतिः संस्छृतस्‌, तस्सा<ूचं 
प्राकृतम्‌ । 
इस तरह लोकिक-पारलोकिक अभ्युदय एवं निःश्रेयस के हेतुभूत या तदनुकूल 
प्रत्यक्षादि प्रमाणों से सिद्ध ( प्रामाणिक ) देह, इन्द्रिय, मन, अहंकारादि, की चेष्टाए 
या हल्चलें संस्क्ृति शब्द से व्यपदिष्ट होतो हैं। जेसे खान से निकले होरक एवं 
माणिक में संस्कार ( खराद आदि ) द्वारा चमक या शोभा बढ़ा दी जातो है, वसे ही 
अविद्या-तत्काय त्मक प्रपश्न-मरन स्वभावशुद्ध अन्तरात्मा की शोभा संस्कारों द्वारा 
व्यक्त को जाती हे। तथा च मात्मा को प्रकृति के निम्सस्तरों से मुक्त कर क्रमेण 
ऊपरी स्तरों से सम्बद्ध करमा या प्रकृति के समी निम्नस्तरों से मुक कर उसे स्वाभा- 
विक अनन्त आनन्द-साम्राज्य के सिंहासन पर समासीत करना ही आत्मा का संस्कार 
है। उन्हीं संस्कारों से उपयुक्त कृति 'संस्क्ृति' शब्द से कही जाती है। जेसे वेदोक्त 
कमं एवं कमंजन्य अदृष्ट दोनों ही ‘घमं’ शब्द से व्यवहुत होते हैं, वैसे ही संस्कार 
एवं संस्कारोपयुऊ कुतिया दोनों ही संस्कृति’ शब्द से कहो जाती हैं। इस तरह 
सांसारिक निम्नस्तरीय सीमाओं में आबद्ध आत्मा के उत्यानानुकूछ सम्थक्‌ एवं 
भृषणभूत देहाद को कृतियाँ, चेष्टाएं ही संस्कृति हैं। 
इसी तरह 'सभ्यता' शब्द का अथं भी प्रामाणिक, सुशोमित, हितकारी व्यव- 
हार ही होता है। “सह भान्ति जना यत्र सा समा”-एक साथ एकत्रित होकर 
मनुष्य जहाँ देदीप्यमान होते हें, उसीको 'सभा' कहते हैं। सभा में भी जो सा घृ 
पुरुष होते हैं, वे ही 'सभ्य' कहलाते हैं। सभा वही. होती है जहाँ अच्छे छोग बेठकर 
सुशोभित एवं देदीप्यमान हों, जो घामिक एवं सदाचारी सुसंस्कृत हों । इसीलिए 
कहा गया है : 
ग च सभा यत्र न सन्ति वृद्धा वृद्धा न ते ये न वदस्ति धर्मम्‌ । 
नाऽपो घर्मो यत्र न सत्यमस्ति न तत्सत्यं यच्छलेनाम्युपेतम्‌ ॥ 


ई ( महाभारत, उ० प० ३९, ५८ ) 
अर्थात्‌ वह सभा समा नहीं, जिसमें वृद्ध लोग न हों ओर वे वृद्ध वृद्ध नहीं 
होते जो धमं की बात न कहें | चह धमं भी घमं नहीं जिसमें सत्य राह आर वह 
सत्य सत्य नहीं जिधमें छऽ-छद्‌प को मिछावट हो । एतावता केवर सनुषप्रों का 
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“जेसे-तेसे” उनका कहीं एकत्रित हो जानामात्र सभा नहीं। वह तो 'सभाभास' हो 
होती है। इसी तरह मन्वादिकों ने कहा है कि सभा में या तो प्रवेश हो न करना 
चाहिए या फिर वहाँ समञ्जस, धमंयुक्त सत्य बात कहनी चाहिए। सभा में घमं से 
उचित बात न बोलना या विरुद्ध अधमं की बात कहना दोनों से ही मनुष्य किल्बिषी 
(पातको ) होता है: | 
सभा वान प्रवेष्टव्या वक्तव्यं वा समञ्जसम्‌ । 
अज्रुवत्‌ विन्ुवन्‌ वाऽपि नरो भवति किल्बिषी ॥ 
( सहाभा० ८. १३) 
भारतीय मन्वादिशास्त्रों में घमं-अधमं, स्पाय-अन्याय के निर्णय का पवित्र 
स्थान सभा हो माचा जाता है। उपक्रो 'पषंद” या 'परिषद्‌' भी कहा जाता है । 
धर्म-निर्णायक-पषंद में तोन-पाँच शिष्ट सदाचारी वेदादिशास्त्र पारंगत ब्राह्मण बेठते 
हैं। वेद में यह कामना की गयी है किं राष्ट्र में युवकजन 'समेय' अर्थात्‌ सभ्य हों । 
आज भी असंयम, अनियंत्रण एवं उच्छ'खलूता को 'असभ्यता' की संज्ञा दी जाती 
है। सदाचारी, धार्मिक, शास्त्रनियंत्रित जीवन को ही 'सभ्य-जीवन' कहा जाता हे । 
इतना ही नहीं, भारतीय दृष्टिकोण के अनुसार तो शास्त्रप्रमाणानुसारी मनुष्य को 
ही 'मनुष्य' कहा जाता है: शास्तरप्रामाण्याभ्युपगन्तुत्वं मनुष्यत्वम्‌ । प्रत्यक्षातुमानानु- 
सारिणी मतियों के अनुपार तो वानरादि पशु भी व्यवहार करते हैं, परन्तु नरों का 
व्यवहार तो शास्त्रानुसारो बुद्धि पर ही निंर होता है। 
मतयो यत्र गच्छन्ति तत्र गच्छन्ति वानराः । 
शास्त्राणि यत्र गच्छन्ति तत्र गच्छन्ति ते नराः॥ ः 
लोकिक मति जिधर जातो है, उधर जानेवाले वानर होते हैं। शास्त्र 
जिधर जाते हैं, उधर जानेवाले ही नर होते हैं । 
आहार, निद्रा, भय, मेथुनादि व्यवहार तो नर ओर वानर दोनों के साधारण 
ही होते हैं धमं ही नर की असाधारणता या विशेषता है! उसके बिना चर ओर 
वानर में कोई भेद ही नहीं : 
आहार-निद्रा-भय-सेथुनानि सामान्यमेतत्‌ पशुभिर्नेराणास्‌। 
धर्मो हि तेषामधिको विशेषो धर्सण हीनाः पशुभिः समानाः ॥ 
धमे का बोध शास्त्र से ही होता है। शास्त्रनियंत्रित मनुष्य ही मनुष्य है । 
उसका समुदाय ही 'समाज' कहलाता है। पशु या पशुप्राय लोगों का समुदाय समाज 
न कहलाकर 'समज' कहलाता है : हा 
समाजो सनुष्याणाम्‌ सस्तजः पशुता सङ्धः । 
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स्वेताने आगे लिखा है कि “रूस के कुछ चतुर साहित्यकार सरकार और 
नवीन शासन को प्रशस्तियाँ गा-गाकर सरकारी संरक्षण पा गये, ज कि असली 
प्रतिभाशाली रोटी को भो मुंहताज हो गये । बोरिस पास्तरगाक रूस भ शेक्सपियर 
के नाटकों का अनुवाद करके अपनी जीविका चछी ते थे, किम्तु प्रच्छञ्च रूप सेवे 
अपने हृदय का ददं जिन रचनाओं से उड़ेळ रहे थे, वे रूस में प्रकाशित नहीं होती 
थीं । उनकी प्रसिद्ध रचना “डा० जिवागो” में इसी बात का मामिक चित्रण है कि 
एक सैनिक तानाशाही में किस प्रकार एक बुद्धिवादी का अन्त हो जाता है। 

डा० जिवागो संसार को सब भाषाओं में अनूदित होकर प्रकाशित हो चुका 
है, किन्तु आजतक वह रूस में प्रकाशित नहीं हो सका । उस पुस्तक पर उन्हें 
'नोबळ-पुरस्कार' भी प्राप्त हुआ, किस्तु रूस के सैनिक साम्यवादी शासन का उनको 
पुरस्कार देने की घटना को भी 'सास्राज्यवादियों का एक षड़यंत्र' घोषित किया 
गया। रूस को सरकार को ओर से उन्हें कभी मान्यता नहीं मिछो। अन्ततः 
''ास्तरनाक” ने नोबछ-पुरस्कार लेने से इनकार कर दिया । “पास्तरनाक” की 
१९६० में मृत्यु हो गयी तो छ्सी साहित्यकारों ओर कलाकारों की भीड़ उमड़ 
पड़ी । सरकारी विरोध के बावजूद उनके शव को श्रद्धांजलि देने के लिए कई हजार 
से अधिक रूसी पत्रकार, साहित्यकार ओर बुद्धिजीवी एकत्रित हुए । यह सव देखकर 
सें चकित रह गयो । परन्तु हस की जनता के मन पर आतंक की कमी नहीं हुई। 
कोई विदेशी पर्यटक यदि आज भी रूस जाकर "पास्तरनाक'' की कब्र पर श्रद्धा 
के फूल चढ़ाना चाहें, तो कोई सामान्य नागरिक यह बताने को तेयार नहीं होगा 
कि पास्तरनाक की कन्न कौन-सी है ओर कहा है? उस युग में कई लेखकों को 
केवळ इसीलिए गोळी से उड़ा दिया गया कि उन्होंने अपनी रचनाएँ रूस से बाहर 
प्रकाशित करायी या प्रकाशनाथं भेजी” ( पु० ११७-१८ ) । 


ड स्टाछिन के समय उन्हें ( स्टालिन को ) सोवियत जनता के पिता के रूप 
में चित्रित किया जाता था । उनके अन्दर एक देवीशक्ति का आरोपण किया जाता 
था। परन्तु उनके मरने के तीन साळ बाद रूस के तत्कालीन सूत्रधार अपनी असफछ- 
ताओं को स्टालिन पर थोपने लगे। सरकारी इशारों पर लेखकों ने बेसी ही रचना 
छिखची प्रारम्भ कर दीं। “योद्धा पेदा नहीं हुआ करते' उपन्यास में पहली बार 
स्टालिन को खुछी समालोचना की गयी। उन्हीं दिनों बलात्‌ सामूहिक खेती के 
विरोध में लेखकों ने लिखा ओर स्टारिन पर ही कटाक्ष होता था। मार्क्रो में ये 
भी नारे र्ग कि 'लेनिन ने हमें जमीन दी, स्टालिन ने वह छीन ली” (पु० ११९ 
२० )॥ स्तब्बता' उपन्यास में साइबेरिया का एक सन्तरो, जो यातना-शिविर तथा 
बठात्‌ श्रम-शिविर में रहा था, एक दुसरे वृद्ध को एक घटना सुनाता है : 
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हुम कुछ सो केदियों के एक झुण्ड को अहाते की तरफ ले जा रहे थे, तभी 
हंगामा शुरू हो गया। हर तरफ से औरतें दौड़ती हुई आयीं। उन्होंने केदियों के झण्ड 
को घेर लिया, वे रो रही थीं। चिल्छा-चिल्लाकर अपने-अपने आदमियों का नाम 
लेकर उन्हें पुकार रही थीं । वे विभिन्न शहरों से आयी थीं । पता नहीं, कहाँ छिपी 
थीं। चीख, क्रन्दन, रुदन, हाहाकार अपने आदमियों की तलाश में उन्होंने केदियों 
को पंक्तियों को छिन्न-मिन्न कर दिया । सन्तरियों ने औरतों को घकेलना शुरू कर 
दिया । उन्हें भय हुआ कि कहीं ये केदी भाग न जायें | केदियों को हुक्म दिया गया । 
'दोड़कर चछो !' कंदी दौड़ने छगे | औरतें भी उनके पीछे भागने लगीं । तब उन्होंने 
रायफछों के कुन्दों से मार-मारकर औरतों को पीछे हटाना शुरू कियां। तभी मेंने 
एक केदो को जोर-जोर से रोते सुना, केदियों का झुण्ड का झुण्ड रोने लगा | औरतों 
के कारण वे कदी रो पड़े | अब्र वे अधिक बरदाइत कर सके | वे चिल्ळाये कि 'तुम 
ओरतों को क्‍यों मारते हो ? हमें उनसे अलविदा तो कह लेने दो ।” पर इसकी क्या 
इजाजत है ? नियम इसकी इजाजत नहीं देता ( पृ० १२५) । 

“स्वर्गीय स्वणिम उद्यावों से युक्त, सवंसामग्री.सम्पन्न, स्वेशवर्यपुण दिव्य महल 
को भी, जहाँसे कोई भी निकलना न चाहता हो, यदि तार के काँटों से घेरकर 
किसीसे कह दिया जाय कि 'यह सब कुछ तुम्हारा है, खूब आनन्द लो, लेकिन यहाँ 
से बाहर जाने की इजाजत नहीं', तो उसे वह स्दगं छोड़कर बाहर भागने की इच्छा 
होगी। वह ऐश्वर्य उसे काटने छगेगा, क्योंकि उसमें स्वतन्त्रता नहीं रह गयो जो 
सबसे अधिक मूल्यवान्‌ है ( पु० १२७) । कभी पापा ( स्टालिन ) ने अपनी मित्र- 
मण्डली के सामने ख्‌ इचेव को भालू-नुत्य दिखाने को विवश किया था। क्या ख़ रचेव 
ने उसी अपमान का बदला लेने के लिए लेनित को समाधि के पास एक दूसरी समाधि 
में स्टालिन का शांतिपुवक सोना भी बरदास्त नहीं किया ? ( पृ० १५१ ) । 

“आखिर बार जब मुझे पापा के पास पहुंचाया गया, उस समय का हृदय खूब 
याद है । उनकी जबान बन्द थो और केवळ गाँखें खुली थीं | बार-बार 'पापा, पापा? 
जोर से बोलने पर भो उनके मुह से आवाज नहीं निकली तो मेंने अपना कान उनके 
मुख के पास लगाया | पापा के होठ कुछ हिछे, फिर होठों पर सफेद झाग की परत 
फूल गयी । मैंने एक नजर मुँह छटकाये बेठो गृद्ध-मण्डलो की ओर डाळी a ख्‌ इचेव 
की नजर मुझसे मिली ओर वह टिक च सको । इसके बाद पापा को आँखें बन्द हो 
गयीं ओर में पछाड़ खाकर गिर पड़ी।** क्या अब भो क को भय है कि कहीं 

किसी दिन में उस रहस्प को प्रकट न कर दूं ? ( पु० १५१ ) । क 
द व समाप्त हो गया । खइचेव के रूप में ( रूस में ) जो व्य 
उभर रहा था, बहो शायद उसके पतन का सबसे प्रमुख कारण भी था (पु० र | 
जो लोग कमी मेरे कृपाकटाक्ष के लिए तरसते थे, हमेशा खुशामंद करने के छिएं 
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मेरे आगे-पीछे धूमा करते थे, अब वे भी मुझसे आँखें चुराते थे, मुझसे बात करते 
डरते थे | यह शायद सरकारी आतंक था, मेरी उपेक्षा थी या वे पापा का प्रतिशोध 
मुझसे लेना चाहते थे ? ( पृ० १६६ ) । 


“कुछ दिनों बाद मैंने सुना कि सित्यावस्की ओर एक अभ्य प्रगत्तिशोल लेखक 
डेनिल पर मुकदमा चला और उन्हें यातना-शिविर में भेज दिया गया। उनका केवल 
अपराध यह था कि उन्होंने अपनी कृतियाँ प्रकाशनाथं यूरोप भेज दी थीं, क्योंकि 
रूस में उनके प्रकाशित होने की कोई आशा न थी। लेकिन सरकार को ष्ठि में यह 
एक राजद्रोह था। यह घटना १९६६ की है। इससे सभी रूस के बुद्धिवादी लेखक 
आतंकित हो गये । सब समझ गये कि सिंहासन पर चाहे जो बेठे, स्टालिन हो, चाहे 
ख़श्चेव, चाहे कोसोजिन, साम्यवादो शासन में विचार-स्वातंत्र्य कभी सहन नहीं 
किया जा सकता” ( पु० १६८ ) । 

स्वेतलाना के अनुसार “अकतूबर-क्रान्ति के पश्चात्‌ सेनिक साम्यवादी शासन 

के दबदबे में छोग भूखों मर रहे थे। जीवनःस्तर का संथा ह्लास हो रहा था। 
साहित्यिक गतिविधियों का नामशेष रह गया था । समस्त साहित्यिक पत्र-पत्रिकाएं 
बन्द हो चुकी थीं । पुस्तकों के नाम पर केवळ राजनीति के 'पंफछेट छपते थे | 
अखबार भी कम्युनिस्ट-पार्टी के 'रोजनामचे” मात्र रह गये। विद्यार्जज का कोई 
सिलसिला नहीं था। सोवियत गणराज्य से जेसे साहित्य नाम की वस्तु का लोप हो 
गया। जितने विख्यात लेखक थे, यातना-शिविरों में भेज दिये गये। उसमें 
मार्को ओर पेट्ोग्राट की अपेक्षा रोम, पेरिस, प्राग ओर बिन में रूसी लेखकों की 
संख्या कहीं अधिक थी । उनमें कितने व्यक्तियों एवं साहित्यकारों ने आत्महत्या की 
या उन्हें गोली से उड़ा दिया गया, इसका कोई हिसाब नहीं है” ( षु० ११० ) । 
स्वेतळाना लिखती है : “पापा को इच्छा के विरुद्ध आचरण करनेवालों का 
हश्न क्या हुआ, यह रूस में मेंने आँखों देखा । में जानती हूँ कि सरकार उस जड़ 
मशीन का नाम है जिसके दिल नहीं होता, फिर वह सरकार चाहे रूप को हो चाहे 
भारत की | ( पु० १७५ ) । मुझे लगा कि रूस-सरकार ने शायद मेरे विरुद्ध कोई “ 
कड़ा कदम उठाने का निश्‍चय कर लिया है। सम्भव है, मैं रूस जाते हो गिरफ्तार 
कर ली जाॐ ओर मुझे भी प्रगतिशील लेखक होने के अपराध में गिरफ्तार कर 
यातना-सिविर भेज दिया जाय ( पु० १७९ ) | 
“याद आ रहा है, मुझे अमेरिका से से ढाई गू बराः ` 
मील में फला २३ करोड़ की आबादी का अपने hl जित न क ह से 
ढेंके मैदान | हानु देश | उसके बफ 
न! उसकी अपार खनिज सम्पदा, उसका साहित्य, उसका संगोत, उसके 
छोकनुत्य, उसको संस्कृति या उप्तके छो " 
८ ग, पग-पग पर प्रकृति को चुनोतो देनेवाळा 
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ह परिश्रम ओर उनको विवशता (पु० १८०) । मेरे लेखक मित्रो ओर साथियों, 
में तुम्हें भी भूळी नहीं । जानती हुँ कि रूस के बफ से ढेके मेदानों पर इस समय 
भेड़िये विचरण कर रहे हें ओर सारा देश एक बुद्धिहीन विवश आतंक का शिकार 
है। जानती हूँ, वहाँ लोग मुर्दा शब्दों को पकड़ते हैं, उनके जिन्दा अर्थो को नहीं । 
यह भी जानती हुं कि आज वहाँ पुलिस, घुडसवार, सेना को ही प्रथम साहित्यिक 
कुतियों की आलोचना का अधिकार है। जानती हूँ, किसी अनचाही उपमा के लिए, 
अवांछित प्रतीक के लिए, अधिकारियों की दृष्टि से अनुचित शब्दाळंकार के लिए या 
अभिव्यंजना के लिए तुम्हें जेल में ठंसा जा सकता है। किन्तु यह स्थिति ऐसे ही 
स्थायी नहीं, जसे कि पतझड़ स्थायी नहीं हुआ करती ( पृ० १८१-८२ ) । 


“रुस में व्यक्ति मर चुका है, केवळ समाज जीवित है । बिना व्यक्ति के समाज 
केसे जीवित रह सकता है, इस बहस में में नहीं पड़ंगो । अळबत्ता इतना अवद्य 
जानती हूँ कि रूस व्यक्तिगत इच्छा-अनिच्छा में विश्वास नहीं रखता । वहाँ कोई भी 
निर्णय देने में स्वतंत्र नहीं। वहाँ कोई भी व्यक्ति यह मानने को तेयार न होगा कि 
बिना सामूहिक निर्णय के, बिना किसी पूर्वनियोजित कार्यक्रम के कोई भी घटना घट 
सकती है। पिछले पचास वर्षों में मझे यही सिखाया गया है कि सबको एक राय 
होनी चाहिए, सबकी एक ही राजनीतिक विचारधारा होनी चाहिए | एक ही ढंग का 
संगीत, एक ही ढंग को कविता, एक ही ढंग की कला, सवंत्र एक ही ढंग से सोचने, 
बोलने और देखने का तरीका! पर में यह भी जानती हूँ कि पचास साळ लगातार की 
जानेवाळी इस कोशिश के बावजूद वहाँ व्यक्ति मुकम्मिल तोर से मर नहीं पाया । छोग 
व्यक्तिगत, आशा-आकांक्षाओं को न तिळांजछि दे सकते हैं और न उनकी सचाई से 
नकार कर सकते हैं | 


“उसी रूस में में जन्मी हूँ, पछी हूँ | मेने भो माक्संवाद का खूब अध्यापन किया 
है, किन्तु जब से होश संभाला, कदम-कदम पर व्यक्तिगत बिचारों को खातिर मुझे 
खब संघर्ष करना पड़ा। मेंने हृदय पर कितने आघात सहे, इसे मेरे सिवा कोन 
जानेगा ? कितनी ही बार वह मानसिक व्यथा के बोझसे टुकड़े-टुकड़े हो चुका है। 
पर में लोह-पुरुष की बेटी हें न! ओर उससे भो बढ़कर उस क्र न्तिकारो महिला को 
बेटी हूँ जो अपने शक्तिशालो उसो लौह-पुरुष से भी छ.हा लेने से नहीं घबरायी अन्त 
में बेशक वह टूट गयी, किन्तु झुक नहीं। उसी डबत्रल स्टील को घारा मेरे नसों में 
प्रवाहित हो रही है। में जानतो हूँ, रूस के घती घोरी मुझे मेरे व्यक्तिगत विचारों . 
को रखने की छूट नहीं देंगे ( पु० १८८ ) । विचार-स्वातंत् के लिए में सब परिणाम 
भोगने को तेयार थी। आजादी का असली मतलब भी यही समझतो हूँ कि अपने ढंग 
से सोचने ओर अभिव्यक्त करने को आजादी हो। यदि ऐसा नहीं हो तो सब प्रकार 
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की आजादी व्यर्थ है। वह तो गुलामी का ही दूसरा नाम है। बल्कि शरीर को गुलामी 
के बजाय मन की गुलामी तो कहीं अधिक खत रनाक होगी है (पृ० १८९ )। मेरी 
एक साध तो अभी बाकी ही है -व्यक्ति का स्वातंत्र्य. शोषणरहित समाज, व्यक्ति 
ओर समाज का समन्वय और अन्त में निर्भय तथा सुखी नये मानव का उदय !” 
( पू० १९२ ) । 

वास्तव में स्वेतछाना ने सिद्धान्त की दृष्टि से कोई नयी बात नहीं कही, विचार- 
स्वातंत्र्य हो, व्यक्ति एवं समाज का समन्वय हो, निरातं ग, निर्भय, शांतिपूर्ण ढंग से 
परस्पर एक दूसरे के प्रति सामंजस्य, सौमनस्य की आवना हो, यही विचारकों का 
मन्तव्य है। परन्तु एक प्रगतिशील आधघुनिकतम देश के सवे-सर्वा साम्यवादी अधि- 
नायक को प्रिय पुत्री के मुख से वसे विचार अवश्य ही आइचयंजनक हैं। यह तो 
सभी दाशंनिक मानते हें कि शारीरिक गुलामी से कहीं अधिक भयंकर मानसिक 
गुलामी होती है । फिसीको पराजित कर उसके घर एवं सम्पत्ति पर कोई कब्जा कर 
ले, उसे हथकड़ी-बेड़ो से जकड़ दे, उसकी जबान पर ताला लगा दे, तो भी उस 
निगृहीत व्यक्ति की यह भावना जागरूक रहती है कि यह घर, यह सम्पत्ति भेरी है । 
सें जब भी कभी स्त्रतंत्र हो सकूंगा हमलावर को पराजित करूंगा । अपनी सम्पत्ति 
अपने घर पर अधिकार प्राप्त करूँगा। परन्तु यदि उस निगृहीत के मस्तिष्क पर 
विरोघी का अधिकार हो जाय, उसके विचार बदल दिये जाये या क्लोरोफामं आदि 
झोषघों द्वारा उसके मस्तिष्क को विकृत या बेहोश कर दिया जाय तो भले ही वह 
शारीरिक दृष्टि से स्वतंत्र हो, उसके हाथ-पाव बन्धनमुक्त हों; तथापि वह पराधीन 
ही है। वह सम्पत्ति-स्वातंत्रय की बात भी नहीं सोच सकता | कभी-कभी तो हमला- 
वर को हो मालिक मान बेठता है। 

पारचात्य देशों के बेन्थम, मिल आदिकों ने व्यक्ति-स्वातंत्रय का बहुत समा- 
रोह के साथ समर्थन किया था । विश्व के महानु विचारक मनु ने स्वतंत्रता को ही 
सुख बतलाया है : 

सव परवशं दुःखं सवंमात्मवज्ञं सुखम्‌ । ( सनु० ४,१६० ) 

अर्थात्‌ परवशता ही दुःख है, आत्मवद् ता ( स्ववशता वत 
आनन्द, शासन, जीव का रूप. है ओर नि.सीम सत्ता Cm कप 
प्राणी अपनी सत्ता, ज्ञान आदि को निस्वीप बनाना चाहता है | कोई भी सीमित सत्ता- 
ज्ञान, सीमित आनन्द, सीमित स्वतंत्रता में सन्तु्ट नहीं होता । परभात्म-प्राप्ति बिना 
अपू में पूर्णता नहीं आती । यद्यपि किसीको राजद्रोह के लिए स्व॒तंत्र भाषण देने 
हक, हे और विचार व्यक्त करने की र छूट कोई भी शासन नहीं दे सकता। साथ ही माता- 
` ता, युद तथा लोकिक सुविधाओं एवं ईश्वरीय संविधानरूप शास्त्रों का नियंत्रण 


eis ड Sl aN 


ee --क आम, 
on » जक, 


i ST Se - 5 २८... >>. 
mn 
» 





भाकसंवाद और स्वैतानां ५९७ 
भी अनिवाय रूप से सबको मानना पड़ता है, उनका आदर न करने पर तो स्वतंत्रता 
के नाम पर उच्छुङ्कळता को ही बढ़ावा मिलेगा। नियंत्रण बिना पुरुषार्थसिद्धि भी 
दुष्कर ही होती है। फिर भी परमात्म-प्राप्ति के पहले और परमात्मःप्राप्ति साधना के 
लिए भी ईइवरोय न्याय एवं मानवता के अनुसार कुछ अनिवायं स्वतंत्रताएं सभी 
सम्य सरकारों को मान्य हैं ओर होनी चाहिए । 


धन, धमं एवं शिक्षा को स्वाधोनता सभी सभ्य एवं समुचित स्वाधीनता का 
मूल है। प्रत्येक व्यक्ति को अपनी वेघ एवं बपौती तथा गाढ़े पसीने की कमाई सम्पत्ति 
में स्वाधीनता मिलनी चाहिए । उसीसे वह धमं, राजनीति आदि में भी प्रगति कर 
सकता है। वसे ही घमं, उपासया आदि की भी स्वतन्त्रता आवश्यक है। अपने- 
अपने विश्वास के अनुसार घर्माचरण, ईश्वरोपासना क्री छट सबको होनी चाहिए। 
वेदादि-शास्त्रों के अनुसार तो राजा या शासन सब पर हुकूमत कर सकता है, पर 
घमं पर नहीं। धमं में रहोबदछ करने का अधिकार राजा को नहीं होता, किन्तु 
राजा को ही धर्म-नियंत्रित होना चाहिए | 

इधी प्रकार शिक्षा में भी शासन का हस्तक्षेप अनुचित है। शिक्षा का घमं, 
कर्म, सभ्यता संस्कृति आदि से असाधारण सम्बन्ध रहता है। इसीलिए धमं, अर्थं, 
काम, मोक्ष चतुवगं पुरुषार्थःप्राप्ति का मूल ज्ञान-विज्ञान शिक्षा पर ही निर्भर होता 
हे। अतः परम्पराप्राप्त ढंग से ही शिक्षा की व्यवस्था कल्याणकारिणी होती है । 
सा विद्या तन्मतिर्यया इस शास्त्रवचन के अनुसार विद्या वही है, जिससे घम-ब्रह्म- 
वुद्धि हो । अतः धर्मनिष्ठा, ब्रह्मोपासना, सदाचार, संस्कृति की पोषक ही शिक्षा 
होची चाहिए । | 

आजकल सरकार शिक्षा पर भी हाबी हो गयी हैं। प्रायः विभिन्न शासन- 
पद्धतियों के लिए विभिन्न पृष्ठभूमि अपेक्षित होती है। धर्मततियंत्रित रामराज्यीय 
शासनपद्धति के लिए अध्यात्मवादो राष्ट्र होना आवश्यक है। धर्मनिरपेक्ष भोतिक- 
वादी शासन के लिए भौतिकवादी राष्ट्र आवश्यक है। इसीलिए शासन-विधान के 


- उपयुक्त राष्ट्र-निर्माण में शिक्षा का उपयोग किया जाता है। परन्तु राज्यलक्ष्मी 


चपछा होती है। अतः यदि शासन के बदलने के साथ शिक्षा में परिवर्तन हो तब तो 
घमं, संस्कृति सबमें भो परिवतंन आ जायगा, बयोंकि शिक्षानुततारिणी बुद्धि एव 
बुद्ष्यनुसारिणी इच्छाएँ ओर फिर तदबुसार ही सब क्रिया-क्लाप होने छगते हैं। 
फिर उससे अनादि या अतिप्राचोन घमं, दशन, संस्कृतियाँ प्रभावित एवं विकृत हो 
जाती हैं । | र 

रूस, चीन या अन्य देशों में विचार-स्वातन्त्र्य पर प्रतिबन्ध इसीलिए है कि 
परम्पराप्राप्त शिक्षाओं के अनुसार उपदेश के संस्कार-विचार भोतिकवादी शासन में 
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फिट नहीं होते। भारत के शासक भी लगभग इन्हीं विचारों से प्रभावित हो रहे हैं, 
पर यहाँके लोग छोकतांत्रिक समाजवाद की बात करते हे | किन्तु यह भी कोई 
नयी बात नहीं है । मावसं ने पहले ही कहा था कि जिन इज्रुण्ड, अमेरिका आदि 
देशों में पार्लमेण्टरी' पद्धति प्रचलित है वहाँ छोकतंत्रात्मक ढंग से भी समाजवाद 
छाया जा सकता है। वहाँ वर्गंसंघष॑, बर्गविध्वंस या खूनी-क्रांति के बिना र समाज- 
चाद की स्थापना हो ,सकती है। परन्तु छोकतंत्र-निर्वाचच-पद्धति से पाळंभेण्ट में 
बहुमत बनाकर फिर उसीके अनुसार कातून बनाकर वेयक्तिक भूमि, सम्पत्ति, कल- 
कारखानों, उद्योग-धन्धों का अपहरण कर सबका राष्ट्रीकरण किया जा सकता है। 
उसीके अनुसार आजकल कहीं व्यापक रूप से कहीं आंशिक रूप से राष्ट्रीकरण किया 
जा रहा है। 


किन्तु राष्ट्रीकरण या समाजवाद स्वयं में लोकतांत्रिक नहीं होते। कहने के 

लिए वहाँ विचारस्वातंत्र्य होता है। सबको लेख लिखने, भाषण देने, अखबार, पत्र" 
पत्रिका चलाने का अधिकार होता है, परन्तु परिस्थिति ऐसी बना दी जाती है कि 
वह सब हो नहीं पाता | भूमि, सम्पत्ति का अपहरण होने से प्रायः सब धनहीन हो जाते 
हैं। घन के बिना प्रेस, अखबार, पत्र-पत्रिका केसे चळ सकती हैं पोस्टर, नोटिस, 
लाऊडस्पीकर बिना सभा कंसे की जा सकती है? पेसे बिना यह सब कसे हो सकेगा? 
जहाँ व्यक्तिगत भूमि, सम्पत्ति, उद्योग आदि होते हैं, वहीं निष्पक्ष सफल निर्वाचन 
होते हुं। वहीं अखबार, भाषण आदि द्वारा स्वतंत्र प्रचार ओर मताभिव्यक्ति हो 
सकती है। वहा जनठा को नापसन्द सरकार बदलकर मनचाही सरकार बनाने का 
सार्थक अधिकार रहता है। परन्तु राष्ट्रोकरण के नाम पर जहाँ जनता धनहीन 
बना दी जाती है, वहाँ तथाकथित अधिकार वसे ही होते हैं, जेसे पक्षी के पँख काट- 
कर उसे उड़ने की आजादी देना ओर मनुष्य की टांग काटकर उसे दौड़ने की खुली 
छूट या मुकम्मिल आजादो देना। उसी तरह जनता को घनहीन बनाकर, 
उसको अखबार निकालने सभा करने, निर्वाचन लड़कर सरकार बदलने राष्ट्रपति 
या प्राइम मिनिस्टर बनने की मुकम्मिळ आजादी देना, शुद्ध घतंता, मक्कारी या 
दगाबाजी को छोड़कर ओर कुछ भी नहीं । यद्यपि छोकतान्त्रिक समाजवादियों के 
यहाँ रूस आदि के समान लेखकों, साहित्यिकों को यातना-शिविरों में तो नहीं भेजा 
जाता मर न उनको गोली से ही उड़ाया जाता है, फिर भी उनको बेकार अवश्य 
कर दिया जाता है। सरकारी नीति के समर्थक साहित्यिक लेखक पुरस्कृत होकर 
फलत, प्रफुल्लित होते हैं। स्वतंत्र विचार या भारतीय दार्शनिक, सांस्कृतिक विचार 
घारावाळं छोगों की इतियाँ प्रकाशित ही नहीं हो पातीं । बड़े अखबारों, प्रेंसों को सर- 
कारी सहायता, विज्ञापन देकर उन पर शासक अपना ही वंस्व बनाये रखते हैं। 
उससे भिन्न मत रखनेवाछों की चर्चा भी नहीं करते । इस तरह व्यक्तिगत सम्पत्ति 
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हरण कर राष्ट्र को निर्धन बना देने के बाद भाषण-स्वातंत्र्य, निर्वांचन-स्वातंत्य 
की चर्चा व्यथं ही है। भय एवं आतंक से बनायी लोकप्रियता स्थायी नहीं होती । 
यह भी स्टालिन के प्रतिवाद में होनेवाछे व्यबहारों से स्पष्ट हो जाता है। 


रूस में ही नहीं, भारत आदि देशों में भी तो बहाँके कम्युनिस्ट स्टालिन को 
मानवता के प्रति वरदान मानते ओर उसकी प्रशंसा करते नहीं अघाते थे। परन्तु 
जब ख इचेव द्वारा स्टालिन को खुले आम समालोचना का समाचार देश-विदेश में 
पहुँचने लगा, तब उनकी स्थिति विचित्र-सी हो गयी । यह आमतौर पर देखा जाता 
है कि किसी प्रभावशाली व्यक्ति के सम्बन्ध में अनेक देवो शक्तियों को कहानियाँ 
जोड़ दी जाती हैं। भारत में एक ही कहानी पृथक्‌-पृथक्‌ दो व्यक्तियों में जुड़ी सुनने 
को मिली । उनके भाता-पिता के सन्तान नहीं होती थी तो वे एक महात्मा के पास 
गये जो बड़े सिद्ध थे । उनसे सन्तान को प्रार्थना की । उन्होंने कहा : तुम्हारे भागय 
में तो सन्तान है ही नहीं ।' माता-पिता ने कहा: “हम तो बिना वरदान लिये 
जायेगे हो नहीं।” महात्मा ने कहा : "अच्छा, जाओ फिर मुझको हो तुम्हारे यहाँ 
आना पड़ेगा ।' दूसरे दिन देखा गया तो वहाँ महात्माजी का शव ही पड़ा मिला, 
बाद में जो सन्तान उत्पन्न हुई, उसे महात्माजी का ही प्रादुर्माव माना गया। अतः 
स्टालिन को राष्ट्रपिता और दैवीशक्ति का विशेष प्रतिनिधि माना जाना आइचय की 
बात नहों। | 

'स्वेतलाना' पुस्तक से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि रूस में वेयक्तिक खेती 
के स्थान में सामूहिक खेती पर पहले बहुत बळ दिया गया था थोर उसके लिए 
सम्पन्न किसानों को अपना सवंस्व गवाना पड़ा था। उसके कारण करोड़ों को 
बेकारी तथा मृत्यु का शिकार बनना पड़ा था। किन्तु स्टािन के पश्चात्‌ रूसी 
शासकों को भी सामूहिक खेती का दुष्परिणाम विदित हो गया। bd को वेय- 
क्तिक खेती में जो ममत्व एवं तत्परता होती है, वह बात सामूहिक खेती में नहीं बन 
पाती । तभी तो इतने दिनों सरकारी तोर पर उत्तमोत्तम ढंग के ओजारों, उप- 
करणों, रासायनिक खादों की बड़ी मात्रा में उपयोग करने पर भी रूस अन्न की र 
में अमेरिका से पिछड़ा ही नहीं, आत्मनिभंर भी नहीं हो सका। वहाँके किसानों का 
“लेनिन ने हमें जमीन दी, स्टाळिम ने हमसे वह छीन री” यह नारा उसी असफ- 
लता का परिणाम है। पिछले दिनों तो सुना गया था कि रूसी-सरकार फिर से 
वैयक्तिक खेती बनाने का विचार कर रही है। [ 

मारत में तो अभी साम्यवादी देशों का ही अन्धानुकरण किया जा रहा हे 
व्यक्तिगत खेती में छोटे-छोटे खेतों के कारण ओर उच्चस्तरीय ओजारों एवं खाद 
आदि के दौर्बल्य के कारण अन्नोत्यादन में प्रगति नहीं हो सकती। अतः बढ़तो हुई 
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जनसंख्या को देखते हुए विशाल मात्रा में अन्नोत्पादन आवश्यक समझा जा रहा है। 
आधुनिकतम यन्तरों एवं खादों को प्रयोग करने के लिए सामूहिक खेती च क्‌ 
समझी जा रही है। इतना हो नहीं, स्वावम्शी किसानों की हल-बलों द्वारा र 
वाली खेती को अनावश्यक समझा जा रहा है। इसीके कारण बलवान्‌ बला एव 
स्वास्थ्यकर खादों एवं बहुमूल्य खादों के मूछ्रोत गोधन को समाप्त करके विदेशों 
को गोमांस, गोचम आदि का निर्यात करके डालर कमाने एवं खेती के यांत्रिक 
ओऔजारों और रासायनिक खादों का आयात करने का प्रयास किया जा रहा है । 


अवश्य ही स्टालिन ने परमाणु, उद्जन-बम आदि तथा अन्यान्य अस्त्र, 
शस्त्रों, विध्वंसक पोतों वायुयानों तथा आधुनिक अन्य साज-सामाचों का निर्माण 
एवं विस्तार किया है । उनके बाद भी इन कामों की प्रगति जारी है। विशिष्ट लोगों 
के जीवनस्तर भी उन्नत हुए हैं, पर जनसामान्य की शिक्षा, रोटी-कपड़ा एवं 
चिकित्सा-सोविध्य को व्यवस्था नगण्य हो है। इस तरह पसीने की कमाई का उप- 
योग भी विशि& छोगों के ही काम में होता है। 


यद्यपि समाजवाद में विशिष्ट व्यक्तियों की अपेक्षा समष्टि जनसामान्य की सुख- 
सुविधाओं का ही अधिक ध्यान रखना संगत था। कम्युनिस्ट, सोशलिस्ट राजा- 
महाराजाओं, सामन्तों, जमींदारों की भत्संना करते हुए कहते हैं कि 'ये सब शोषक 
हुं । सामान्य जनसमूह के हिस्से को सम्पत्ति भी शोषण कर अपने ऐशो आराम में खर्च 
करते हैं। परन्तु स्वेतछाना के वणंनानुसार तो वहाँ जनसामान्य दुःखी हें, साधनहीच 
, वह्‌ अन्यायों, अत्याचारों का शिकार हो रहा है। विशिष्ट नेताओं की सुख-सुविधाएँ 
राजा महाराजाओं से भी अधिक हैं। स्वेतलाना को शादी करने में स्टालिन ने दो 
लाख पोण्ड ख़चं किये । विविध प्रकार की प्रसिद्ध विदेशी उत्कृष्ट शराबों को नदियाँ 
बहा दीं। कई सप्ताहों तक दावतें चलती रहीं 


दे ह || कया साम्राज्यवादी, पूँजीवादी 
सामन्तवादी इससे अधिक सावंजनिक घनों का दुरुपयोग करते हैं ? व 


माकर्सवोदीय समाजवाद का लक्ष्य कि को 
ल 280 एवं आवश्यकता के रा 2, 
क शिक्षा ऑर काम चुनने ओर उसका समुचित फल पाने का समा ता 
ही साम्यवाद है। परन्तु उस अवस्था को छाने के लिए मार्क्स ने के 


Fe 5388 था। जैसे कुटुम्त्र के प्रत्येक सदस्य बिना सेना-पुलिस का सहारा 

के को Re + भदाछत का दरवाजा खटखटाये आपसी तौर पर ही सब 
षा लक है, वसे हो राष्ट्र एवं अन्ताराष्ट्रिय जगत्‌ के सभी नागरिक 
गना राज्य के मा आपसो तौर पर सब व्यवस्था कर लेंगे | | 


रर काम, दाम, आराम प्राप्त हो। सभी : 
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अतएव सवंहारा के 'डिक्टेटरशिप' में एकबार क्रान्ति होने के बाद राज्य- 
लोप के लिए पालंमेण्ट एवं राज्यपालिक्ा, न्यायपालिका पुलिस, सेन्य-संगठन आदि 
सत्रका भंग होना आवश्यक है। लाळ-सेना एवं पुलिस तथा गु्चर-विभाग के संगठन 
की सरगमीं देखकर लेनिन के मित्रों ने लेनिन के सामने राज्य-लोप का प्रश्‍न उठाया 
था, परन्तु लेनित ने उत्तर दिया था कि 'जब्रतक सभी देशों में मजदूर-क्रान्ति नहीं 
होती, सभी देशों से पुंजोवाद का अन्त नहीं हो जाता तबतक संक्रमण-काल है और 
तबत्तक सवंहारा का डितटेटरशिप ही साम्यवाद के अभ्युदय के अनुकूल है। अन्यथा 
शीघ्र ही साम्राज्यवादी हमें सपाप्त कर देगे।' संक्रमण-काल के नाम पर रूस के नेता 
अन्ताराष्ट्रिय साम्यवादी आंदोलन को शिथिल कर अपने राष्ट्र को ही शक्तिशाली बनाने 
में जुट गये ओर यद्यपि बहुत अंशों में शक्तिशालो भी हो गये, पर साम्यवाद का 
लक्ष्य छूट गया । साम्राज्यवाद के स्थान पर नियंत्रणशून्य शुद्ध अधिनायकवाद और 
उसकी सभी प्रतिक्रियाएं. रूस में खुलकर व्यक्त हो गयीं । 


वस्तुत्तः ईश्वर एवं धर्म के सम्बन्ध बिना किसी भी प्राणी का वयक्तिक जीवन 
संस्कृत-नियंत्रित नहीं होता । उसके बिना समाज भी सुमंस्कृत नहीं होता, क्योंकि 
व्यक्तियों का समुदाय ही तो समाज है । कितने भी सुन्दर नियम एवं कानून क्यों न हों, 
धार्मिक, समाजहितेषी योग्य व्यक्तियों के नेतृत्व बिना वे निरथंक होकर आलमारियों 
में पड़े-पड़े सते ही रहते हैं। साम्यवादियों की इष्टि में अविकसित आदिम साम्य- 
संघ के अतिरिक्त विकसित साम्य-संघ ऐतिहासिक नहीं है। अर्थात्‌ कभी भी राष्ट्रिय 
या अन्ताराष्ट्रिय स्तर पर राज्यहीन ऐसा साम्य-संघ नहीं रहा, जिसमें शासन, सरः 
कार, राज्यपालिका, न्यायपालिका आदि के बिना भी सब सुव्यवस्था रही हो । परन्तु 
भारतीय शास्त्रीय आध्यात्मिक दृष्टिकोण से राज्य, राजा भादि से विहीन सुली-सन्तष् 
समाज का होना अनेतिहासिक नहीं। महाभारत के अनुसार कृतयुग में सम्पूणं प्रजा 
ज्ञान-विज्ञान-संम्पन्न, धामिक एवं परस्पर पोषक ओर रक्षक होने के कारण राज्य एवं 

राजादि से निरपेक्ष, सुखी तथा सन्तुष्ट थो । | 

न चे राज्यं न राजासीत्‌ न च दण्डो न दाण्डिकः । 

घर्सेणेव प्रजाः सर्वा रक्षन्ति स्म परस्परम्‌ ॥ 

( सहाभा० शान्ति ५९. १४ ) 


अर्थात्‌ उस समय न राज्य था, न राजा और नहीं कोई दाण्डिक या-दण्डविघान ही 
था। फिर भी वहाँ कोई अव्पवस्था नहीं थी; क्योंकि सभी घमं ब्रह्मनिष्ठ थे। अमृतस्य 
पुत्राः (ऋ० सं० १०. १३ १) के अनुसार सब्र सबको अमृत का पुत्र समझते थे। 


घमं दृष्टि से भी सब परस्पर पोषक, रक्षक, हितचिन्तक ही थे। कोई किसीका शोषक. 


भक्षक या अनिष्टचिन्तक नहीं था । घमं-ब्रह्मनिठा के बिना ऐसा होचा सम्भव भी नहीं। 
७१ 
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इसीलिए तो जब कालक्रम से उस परंपरा में रज एवं तम का प्रवेश हुआ और उनषा 
घम-ब्रह्म-्ञान धूमिल हो गया तथा लोभ, राग, द्वेष और क्रोध आदि का उदय हा 
तब उनमें भी मात्स्यन्याय फल गया । उसी मात्स्यन्याय के निवारण के लिए राज्य- 
व्यवस्था का प्रारम्भ हुआ । परन्तु भौतिक साम्यवाद एवं समाजवाद में तो ब्रह्म- 


घमें के लिए कोई स्थान ही नहीं है। फिर तो बात भले ही ऊची-ऊंची बहुत-से ` 


लोग कर लेते हों, परन्तु समष्टिहित के नाम पर प्रायः समी व्यक्ति-हित के जंजाळ में 
फँस जाते हैं । जैसे घमंहीन अनियंत्रित राजतंत्र में कण्टक-शोधन के नाम पर अपरि- 
गणित व्यक्तियों ( जिनमें बहुत निरपराध भी होते थे ) की समाप्ति भी की जाती थो, 
वेसे ही आजकछ साम्यवादी देशों में सफाया या मस्तिष्क्र-माजंन के नाम पर लाखों 
निरपराधियों को यातना-शिविरों में भेजा या गोली से उड़ा दिया जाता है। 


भारत आदि कई देश समाजवाद को ही 'जनतांत्रिक समाजवाद' कहते हें। . 


उसमें प्रत्येक नागरिक को अपना मत व्यक्त करने का पुणं अधिकार होता है। प्रत्येक 
व्यक्ति को पाटी बनाने, चुनाव लड़ने, अखबार निकालने, सरकार को आलोचना 
करने का अधिकार मान्य होता है। परन्तु जनता को इतना घनहीन बना दिया 
जाता है कि उसको अखबार निकालने, इलेक्शन लड़ने, नापसन्द सरकार बदळकर 
मनचाही सरकार बनाने का अधिकार होने पर भी वह कुछ कर नहीं पाती। जैसे 
किसी पक्षी का पंख काटकर उड़ने की मुकम्मिछ आजादी देना या मनुष्य के पाँव 
काटकर दौड़ने की खुळी छूट देना शुद्ध मक्कारी ही है, ठीक बेसे ही जहाँ चुनाव इतना 
महंगा हो गया हो कि लाखों रुपये खर्च होते हैं, जहाँ जनता के पास तन हँकने को 
वस्त्र और पेट भरने को रोटी एवं बीमार बच्चे के इलाज के लिए दो पेसे भी न मिळ 
पाते हों वहाँ एम०पी०, एम०एछ०ए० या राष्ट्रपति बनने की स्वतंत्रता देने की बात 
भी मककारी ही है। भारत को ही छीजिये, पचास करोड़ मनुष्यों में से पचास छाख 


भी मनुष्य ऐसे नहीं मिळ सकते जो चुनाव की जमासत का ही ढाई या पाँच सी रुपया 
भी आसानी से निकाल सकें | 


यद्यपि यहाँके मजदूरों, किसानों की गरीबी मिटा ने, कंगाछों की कंगाली 
` हुर करने के नाम पर राजामों एवं जमींदारों, जागीरदारों तथा बड़े काइतकारों को 
सतम किया गया, परन्तु किसान-मजदुरों की गरीबी ज्यों-की-त्यो बनी हुई है, उनको 
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इससे कुछ छाभ नहीं हुआ । राजाओं, जमींदारों के खत्म होने से उनको मिळनेवाळा 
लाभ किसानों के जेब में जाना चाहिए था, परन्तु बेसा न कर उससे घनवानु हो 
अधिक धनी हुए । मुद्रोमर पुंजीपति करोड़पति से अरबपति हो गये। शासनारूढ़ 
पार्टी से संबंद्ध लोग अवश्य सुखी हुए हैं। शासनाछूढ़ पार्टी एवं अन्य सबल पार्टियों 
के लोगों को चुनाव लड़ने के लिए करोड़ों रुपये मिळ जाते हैं। चुनाव पूंजोपतियों, 
कंपनियों के हाथ का खिलोना हो गया है। पहले राजाओं, जमोंदारों के साधारण 
खचों की तीब्र आलोचना की जाती थो । परन्तु आज प्राइम मिनिस्टर एवं मिनिस्टरों 
को रक्षा के लिए लाखों गुप्तचरों, प्रत्यक्ष पुिस-दछों का उपयोग किया जाता है। 
कहा जाता हे कि केवल प्राइममिनिस्टर के ही ऊपर प्रतिघण्टा छाखों रुपया खचं 
होता है। चुनाव के दोर में एक-एक स्टेज बनाने में सत्तर-पत्तर, -अस्सी-अस्सी 
हजार रुपये खर्च किये जाते हैं । एक वाइसराय की रक्षा पर नियुक्त कुछ सेकड़े 
पुलिप्ों की नियुक्ति देखकर गांधोजो ने उसकी तीब्र आलोचना की थी, पर अब 
उन्हींके लोकप्रिय कहे जानेवाले उत्तराधिकारियों को स्थिति तो स्वंथा अवर्णनीय है । 


अतः स्पष्ट है कि जबतक भारतीय चीतिशास्त्रों एवं धमंशास्त्रों के अनुसार 
घमंतियंत्रित शासनतल्त्र नहीं चलेगा तबतक सुल्च-शान्ति, सुविधा, समता ओर च्याय 


. दुभ ही रहेगा । कर 


६, भारत में जनतंन्त्र 


इस सम्य प्रचछित शासन-पद्धतियों में सबसे अच्छी “जनतंत्र-शासनपद्धति' 
ही मानी जातो है। इसीलिए अधिनायकवादी लोग भी जनस्वीक्ृति के लिए जनमत 
का संग्रह करते हैं । यद्यपि उनके यहाँ शासनारूढ़ पार्टी के विरुद्ध कोई व्यक्ति या 
पार्टी चुनाव लड़नेवाली नहीं होती ओर न कोई उनके विरुद्ध लेख-माषणादि ही प्रका- 
शित करा सकता है। तब भी बोट डालने का काम वहाँ भी होता है। 'राजतंत्र' 
का फिर से पनपना निकट भविष्य में संभव नहीं । 'अधिनाथकवाद' ( डिक्टेटरशिप ) 
से लोगों कोघुणा है। जन्तं में शासन की सर्वोच्च सत्ता जनता में निहित होती 
है । जनता के लिए, जनता द्वारा जनता का शासन ही “ज़नतंत्र-शासन' कहछाता है । 
किन्तु वह तभी सफल होता है, जब जनता सावधान, सतक एवं जागरूक रहे। 
तभी तो जान झाक ने कहा था : “स्वतंत्रता बहुत अच्छो वस्तु है, पर जब उसके 
साथ उसकी सगी बहन सतकता रहे तमो । उसके बिना तो आत्महत्या को स्वतंत्रता 


से अधिक उसका कोई मूल्य नहीं ।” साथ ही उस जनतंत्र के लिए यह भी आवश्यक ७ 


है कि चुनाव इतना सस्ता हो कि जिससे राष्ट्र का प्रत्येक नागरिक उसे लड़ने में 
सुक्षम हो । अर्थात्‌ जनता के पास इतनी सम्पत्ति हो कि वह आसानी से चुनाव को 


जमानत दाखिल कर सके। कुछ पोस्टर, नोटिस, जीप, छाउडस्पीकर आदि का 
प्रबन्ध कर सके | 


आज भारत में जनतंत्र-शासन घोषित है। कहा जाता है कि इस जनतंत्र 
शासन में प्रत्येक नागरिक को एम० पी० या राष्ट्रपति होने का अधिकार है। 
जनता नापसन्द सरकार बदळकर मनचाही सरकार बना सकतो है। सबको अखबार 
निकालने, सरकार की समाछोचना करने का अधिकार है । परन्तु दुर्भाग्यवश वस्तु" 
स्थित यह है कि ५० करोड़ मनुष्यों में से मुइकिल से ५० छाख ही ऐसे निकलेंगे जो 
जमानत दाखिल करने को स्थित में हों, बाकी छोगों की हालत ठोक इसके विपरीत 





। ही है। 
'F आज तन ढाँकने को वस्त्र एवं पेट भरने को रोटी और बीमार बच्चे के 
ः * लिए इलाज की सुविधा सबको सुलभ नहों, फिर वास्तविक अथं में जच्तंत्र कहाँ 
| जनता में चुनाव के कारण ही प्रान्तों, नगरों, गाँवों में, घर-घर फूट एव पार्टीबन्दी 
| हे बढ़ रही है। छाइसेंसों एवं नौकरी आदि की सुविधाओं के प्रलोभनों से ही अधिकांश 


जनता अपने वोटों का प्रयोग करती है | इसोलिए थोड़े-थोड़े पेसों के प्रो भनों का 
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आसानी से जनता पर असर पड़ जाता है। फलस्वरूप जनतंत्र के नाम पर भीषण 
पतन, अनेतिकता तथा भ्रष्टाचार का विस्तार हो रहा है। 


बिहार के एक विशिष्ट मजिस्ट्रेट ने बताया कि इस समय के चुनाव में इतना 
| बड़ा अपराध हुआ है कि उप्तका दण्ड हमारे दण्डविधान में ढूंढ़ने से भी नहीं 
| मिलता । उन्होंने कहा कि “एक जगह पचोस लठेत आये और उन्होंने कहा कि 
'हमारी पंचायत ने तय कर लिया है कि सब बेलट-पेपर दे दो, हम सब वोट डलवा 
लेंगे। लाचार होकर अधिकारियों को सब्र दे देना पड़ा ओर उन छोगों ने अभीष्ट 
पार्टी को वोट डळ्वा दिया |” एक वकीळ ने बताया कि 'एक जगह एक प्रसिद्ध 
गुण्डा रिवाल्त्रर लेकर खड़ा हो गया ओर ल.गों से उसने अपने अभीष्ट पार्टी के 
चिह्न पर मोहर लगवा ली । किन्ही एजेण्टों को उसके सामने कुछ बोलने या कायं- 
वाही करने की हिम्मत नहीं पड़ो।' एक स्त्री ने चार सौ वोट अकेले डाले | गुण्डों 
के मय से किसोको कुछ कहने की हिम्मत नहीं पड़ी । एक जगह एक स्त्री ने रखे 
` हुए २० बेलट-पेपर उठा लिये, अफशर को उसे पकड़ने को हिम्मत न पड़ी, क्योंकि 
| उप्तने देखा तो पीछे घातक शस्त्र लिये लोग खड़े थे। 


का फेसला है कि हम लोगों को आठ सौ बैलटःपेपर दे दो, नहीं तो हम छोग तुम 
लोगों को खत्म कर देंगे।” मर उन्होंने २-२॥ बजे ही मतपत्र-पेटिका बन्द करा 
दी । दूसरे पक्ष के लोग आ गये, उन लोगों ने आग्रह किया कि हम छोग वोट 
| डालेंगे, तो मारकाट को नौबत आयो ! 


कहो एक जगह लोगों ने निणंय कर छिया कि अमुक पार्टी को हो वोट देंगे। 
एक ब्यक्ति को दूसरे को वोट देते देख छिया तो उप्तकी खूब पिटायी हुई। इससे 
आतंक बढ़ गया । छोग वोट डालने आये ही नहीं, दो-चार लोगों ने सभी वोट डाळ 
दिये | अनेक स्थलों में -आतंक से डरकर छोग वोट डाने हो नहीं गये, फिर भी दो 
चार लोगों ने सब वोट डाळ दिये। कहीं पुलिप्त की ट्रक आ गयो तो वहाँ ऐसे काण्ड 
नहीं हो सके | परन्तु बिहार में इतना अपर्याप्त पुलिस का प्रबन्ध था कि उसका 


कोई असर नहीं पड़ सका । 


पटना के विभिन्न बूथों पर एक-एक व्यक्ति ने कहीं १७, कहीं १२ तो कहीं ११ 
बार वोट डाले। वोट डालते के पहले जो निशान स्पाही का छगाया जाता है, उसे 
२ मिनट में हो मिटा दिया जाता है। जनसंघ एव कस्युततिध्टों में इस प्रकार के 
बोगस वोट डंछवाने में होड़ छग रहो थी। कहा जाता है कि विभिन्न स्थानों में इस 


एक गाँव के निर्वाचन-स्थळ में लगभग १५ लोग आये ओर बोले कि “यहाँ 
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प्रकार के विशेषतः मुस्छिम ओरतों के बुकों द्वारा अधिक्राधिक बोगस वोट खुलकर 
डलवांये गये । 


जनसंघियों ने वोट के लिए विभिन्न नारों एवं पोस्टरों से काम. किये, कहों 
तो 'हर हाथ को काम, हर खेत को पानी, घर-घर को दोपक, जनसंघ की निशानो' 
ये नारे थे तो कहीं-कहीं 'गोहत्या बन्द कराना चाहो तो जनसंघ को वोट दो ! कहीं 
अध्यात्म और धमं को रक्षा चाहो तो जनसंघ को अपना वोट दो' तो कहीं 'जन- 
संघ को वोट दो, नहीं तो कम्युनिस्ट जीत जायगा !' कहीं 'हिन्दुत्त को बचाओ, 
जनसंघ को वोट दो !' 


इन नारों के प्रभाव से कितने ही आस्तिक, कितने ही साधु-महातमा, कितने 

ही पण्डित भी इनकी कूटनीति के शिकार बन गये | पर उन्हें यह पता ही नहीं था 
कि इनका घम, इनका अध्यात्म कया है ये किसी घमंग्रन्थ या शास्त्र का प्रामाण्य 

. नहीं मानते । इनके घमं में सबकी रोटी-बेटी एक होती है। इनका घम इनकी निजी 
कल्पनामात्र है । स्वततन्त्र-पार्टी भी कभी-कभी घमं का नाम लेती है। पर उनके महान्‌ 


नेता राजगोपाछाचारी ने ब्राह्मण होते हुए भी अपनी कन्या गाँधीजी के छ डके को 
ब्याही दी, जो वेश्य थे । 


कांग्रेसी लोग चमार-भंगियों को घमं की कसम दिलाकर बोट का सौदा तय 
करते रहे हैं, यद्यपि कांग्रेस में किसी वास्त्र या घमं का कोई स्थान नहों। कांग्रेसी 
शासन में डाळर कमाने के लिए बराबर हजारों, छाखों, गायों, बेलों की हत्या की 
जाती है, फिर भी जनता ने 'बेल की जोड़ो” के नाम पर उन्हें भी बोट दिया । ऐसे हो 


जनपंघो शास्त्र ओर घमं के विरुद्ध 'घमंयद्ध' छेडने की 
नाम पर जनता ने उन्हें भी बोट दिया । ह जा औरत हैं। हिन्दुल के 





कांग्रेसी, सोशलिस्ट, कम्युनिस्ट, जनसंघी सभी जाति-पांति के घोर विरोधी, 
हो तत्लीन रहते हैं। 
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क्योंकि ईसाइयत फेछाने में सबसे बड़ी बाधा हि न्द्शास्त्र एवं जाति-पांति ही है। 
उनके भी झण्डे, पोस्टर, बिल्ले खूब बटे । हः 


प्रायः प्रसिद्ध सभी पार्टियों को विदेशी एवं देशी पंजीपतियों से खूब घन की 
सहायता मिली | विभिन्न कम्पनियाँ एवं पंजीपति खुलङर पेसा देते हैं और अपने 
लाभ का सोदा करते हें। असळ में चुनाव एक तरह से पूंजीपतियों का ही खेल हो 
गया है। तभी तो एक-एक एम० एल० ए० के चुनाव क्षेत्र में डेढ़-डेढ़ सौ जीपों एवं 
ट्रेक्टरों का दोरा हो रहा था। हजारों हजार कायकर्ता एक-एक उम्मीदवार की 
तरफ सें दोड़ रहे थे। पंजीपति छोग करोड़ों खच कर एम० एछ० ए०, एम० पी० 
लोगोंको खरीद लेते हैं। अगर अरबों खच करने पर एक प्रांत की सरकार भी हाथ _ 
में आ जाये तो उसमें घाटा नहीं समझा जाता । समाचारःपत्रों पर एक इष्टि डालने 
ओर 'नीर-क्षीर-विवेक' न्याय से विचार करने पर वास्तविकता सामने आ जाती है । 


ऐसी अवस्थाओं को देखकर बहुत से सज्जन आस्तिक निर्वाचन एवं राजनीति 
से हो दूर रहने की बात करते हैं और गुण्डों ने राजनीति को अपनी बपोती मिळ- 
कियत समझ लिया है। परन्तु यदि सत्पुरुष, आस्तिक, सद्गृहस्थ राजनीति में न 
आयेंगे तो भ्रष्टाचार उत्तरोत्तर अधिकाधिक बढ़ता ही जायगा । फिर सुख-शान्ति | 
एवं न्याय को आशा दुराशा ही होगी । अन्याय, भ्रष्टाचार का प्रभाव राष्ट्र के साधु- 


_ असाधु सभी लोगों पर पड़ सकता है। कुशासनका ही प्रभाव है कि आज हर 


एक के लिए झूठ बोलना, बेईमानी करना, घूस देना एक सामान्य-सी बात हो गयी 
है । आज लोग इसे पाप ही नहीं समझ रहे हें.। बड़े-बड़े उपदेशक एवं घमंप्राण लोग. 
भो इन दोषों में लिप्त पाये जाते हैं। | 


भारत के राजा-रईस, जमींदार, जागीरदार समाप्त कर दिये गये। सेठ, 
साहुकार भी अधिकांश समापप्राय हैं। मुट्ठीभर कम्पनियाँ एवं उनके मालिक बचे 
हुए हैं। वे भी इसलिए कि सरकार एवं सरकारी विशिष्ट लोगों को इन छोगों ने अपने 
हाथों में कर रखा है। तभी तो यद्यपि समाजवाद के नाम: पर या गरीबों-मजदूरों, 
किसानों की गरीबी, भुखमरी मिटाने के नाम पर राजाओं, नबाबों, जमींदारों, 


_ जागोरदारों को समाप्त कर दिया गया । परन्तु बड़े पुंजीपतियों एवं उनकी कम्पतियाँ 


अभी भी बची हुई हैं, यद्यपि समाजवाद के अनुसार सभी उत्पादन-साधतों का 
राष्ट्रीकरण होना अनिवाय माना जाता है। | 
जो भी धनवान बाकी बचे हैं, वे शक्तिशाली पार्टियों के निर्वाचन की सहायता 


पर खूब धन देकर अपनी रक्षा की गारण्टी प्राप्त करना चाहते हें। आज 
र घन का ही महत्त्व है । सिद्धान्त, घमं, ईश्वर, शास्त्र का कोई मूल्य नहीं 
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है। घमंप्राण कहे जानेवाले मन्दिर, तिछूक, पुजापाठ में लगे रहनेवाले लोग भी 
शक्ति की ही ओर दृष्टि रखते हैं। परन्तु उनका भीतर से कोई ईमान या धर्म नहीं 
है। वे कांग्रेस, सोशलिस्ट, कम्युनिस्ट, जनसंघ, किसी की भी पुजा करने को तयार 
हैं। चाहे वे घर्मध्वंसक हो, गोघातक हों, जाति-पांति के नाशक हों, कुछ भी हों 
इसमें उनको कुछ भी प्रयोजन नहों। रामराज्य-परिषद जो कि घम, धप, जाति, 
संस्कृति एवं वेध बपौती मिळकिमत को रक्षा के लिए ही काम कर रही हैं, उसको 
गणना इनकी दृष्टि में कुछ भी नहीं है । 


ऐसी स्थिति में नितान्त आवश्यक है कि उस सम्बन्ध में गम्भीरतापूर्वक 
विचार क्रिया जाय । निर्भीक विद्वान्‌ एवं सन्त सामने आयें तथा इस तमस्तोम का 
सेदन ( पर्दाफाश ) कर शुद्ध दाशंनिक, धामि राजनीतिक तत्त्वज्ञान प्रकट कर 
ष्ट्र को जागरूक एवं सतक करें। | 


यद्यपि यह काम बहुत लम्बे समय का मोर कष्टसाध्य है, क्योंकि अन्धकार, 

भ्रान्ति बहुत व्यापक है, तथापि दुःसाध्य नहीं है। साथ ही सिवा इसके दूसरा मागं 
भी नहीं है। शास्त्र, घमं एवं संस्कृति की रक्षा का यही एकमात्र मागं है । धमं अधमं, 
चीति-अनीतिका विवेक्र-विज्ञान उन्मीलित हो । ज्ञान-विज्ञान सिद्धान्त, दर्शन बहुत 
अच्छा होने पर भी जबतक तदनुरूप आचार नहीं होता तबतक भक्ति, ज्ञाननिष्ठा 
भी सुसम्पन्न नहीं हो सकती । पहले राजनीति का क्षेत्र सीमित रहता था। घमं, 
कम, आचार-विचार में ज्ञान-विज्ञान में जनह्वा स्वतन्त्र थी । परन्तु अब राजनीति 
सभी क्षेत्रों पर हाबी हो रही है। सत्ता हथिशने के लोभ से अधिकाधिक लोग राजः 
नीति में शामिल हो रहे हैं। देश में पचासों राजनीतिक पार्टियां बन चुकी हैं । झूठ, 

` जाछ-फरेब, दगाबाजो चारों ओर बढ़ रही है। ऐसी स्थिति में सत्य, सदाचार, 


| सच्चरित्रता, शालीनता का अत्यन्त ह्रास होने से घमं, भक्ति, ज्ञान के अस्तित्व की 
is रक्षा भी कसे हो सक्रेगी ? | 





थत! बध्यात्मवाद पर आधृत घर्म-नियंत्रित शासनतंत्र का सिद्धान्त मानने- 
वाली, रामराज्य-परिषद्‌ जेसी भारतीय घमंशास्त्रों एवं नीतिशास्त्रं से अनुप्राणित 
राजनीतिक संस्था को सबळ बनाना अत्यावश्यक है । सन्त, साधु, आचाय, विद्वान, 
६दगृस्य, धनिक, निधन, व्यापारो, किसान, मजदूर, मिलमालिक सब मिलकर 
ar सहयोग देकर इस दूषित वातावरण का अन्त करने में सहायक 
द द न्त॒ एवं तकं क प्रन है, आज कोई पार्टी या नेता रामराज्य | 
, र के सामने खड़े नहीं हो सकते | 'माक्संवाद भोर रामराज्य' जैसे 
ग्रन्थों एव शास्त्रों तथा शास्त्राक्त सदावार सद्धमंयुक्त सिद्धान्तों का निर्भीक प्रचार 
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होना चाहिए तथा सिद्धान्तवादी. देनिक, साप्ताहिक पत्रों का भी निस्तार होना 
चाहिए। तदर्थ धामिक घनिकों को मुक्तहस्त होकर सहायता-प्रदान का प्रुण्यछाभ 
करना चाहिए। | 


साथ ही जनसाधारण को भी परमुखापेक्षी न होकर “उपस्थितस्य गतिरिचिन्तः 
नीया” के अनुसार इस गयी-बीती हाळत में भी जो हो सकता है, उसे करने फा प्रयास 
करना चाहिए। यह ठोक है कि अधिकांश धनिक, सन्त-महन्त तथा विद्वान्‌ शक्ति के 
पीछे जाते हें। सिद्धान्त, सदाचार उनकी दृष्टि में नगण्य हो होता है। फिर भी तत्त्व- 
ज्ञानी धनिकों, विद्वानों एवं सम्तों का सर्वथा अभाव नहीं हुआ है। कुछ न कुछ छोग 
हैं ही । प्राचीन काळ में भी सोने की लंक्रावाले रावण के साथी अधिकांश होते थे 
ओर उसीसे लाभ भी समझते थे। परन्तु हनुमान, अंगद जेसे वास्तविक अर्थ में घमं - 
वीर भी थे, जो सोने को लंका की परवाह न कर सदाचारनिष्ठ राम के ही साथी 
बने यद्यपि राम के पास भोजन-सामग्रो ( राशन ) एवं शस्त्रास्त्र का भी प्रबन्ध नहीं 
था । अतः ईश्वर पर इट़तापूरवंक भरोसा रखते हुए आगे बढ़ना चाहिए । किसी दित 
सफछता अवश्य चरण-चुम्बच करेगी, यही बात ध्यान में रखनी चाहिए । उत्तिष्ठत, 
जाग्रत, प्राप्य वरास्निबोधत | ° 
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१० कौटिल्य और अध्यात्म 


कोटिल्य को द से मनुष्यमुक्त भूमि ही अर्थ है । भूमि, जनपद एवं जन 

तीनों मिलकर “राष्ट्र होता है। उनमें भी भूमि एवं देश अंग हैं ओर जन है अंगी । 

राष्ट्र तमी घमं, अथं, काम से समृद्ध होता है जब घमं निष्ठ, जितेन्द्रिय, सदाचारी, 

' न्यायश्ञोळ राजा हो | प्रजारक्षण को दृष्टि से ही राजा को हिंसा का भी आश्रय 
लेना पड़ता है। 


घर्म्पामारेभिरे हिसामृषिकल्पा महोभुज्ञः। 
तस्मादसाघून पापिष्टान्‌ निघ्नन्‌ दोषर्न लिप्यते ॥ 
॒ ( कामन्दकोय-नोतिसार ६: ५ ) 


अर्थांत ऋषिकल्प राजा लोग भी घमं के लिए ही हिसा का आश्रयण करते थे। 
असाधु एवं पापिष्ठ छोगों का वघ करता हुआ भी राजा उस दोष से रित नहीं 
होता । प्रजा-रक्षणार्थ ही कूट युद्धनीति का भी सहारा छिया जाता है । 


सुनियतमुपहुन्यान्‌ कूटयुद्धेन शत्रत्‌, 
तिरयति नहि धमं छद्मना शत्रुघातः । 
ै ( काम० नोति० १९. ७१ ) 


अर्थात्‌ राजा को चाहिए कि वह कूटयुद्ध से भी श्रु का वध करे | यह छद्म द्वारा 


भी शत्रुधात घमं का बाधक नहीं होता । इसो इछोक को जयमंगला टौका में निम्त- 
लिखित इछोक उद्द्भृत है 


विषेण ला मायया चा शस्त्रेण गोविन्द तथारिनना वा । 
यस्तरुपायररविन्दनाम शत्रोरव चेदविदो वदन्ति॥ 


अर्थात्‌ है माघव ! विष, छल, शास्त्र या अग्नि जिन किन्ही उपायों से अधा-' 
मिक एवं प्रजाबाधक शत्रु का वघ करना चाहिए, ऐसा वेदविदों का मत है। इसी 
दृष्टि से इन्द्र ने छल-छद॒म से भी वृत्र आदि सहल्लो-लक्षों असुरों का संहार किया । 
महाभारत को राजनीति में र इसका समर्थेन है। धर्मरक्षा ओर सदाचारःप्रवतंत 
को GR गवळ इत लोगों का ही, जिनके द्वारा कोटिकोटि निरपराघ साघु पुरुषों 
हा घन- कटप्रस्त रहता हे, कूट - ता 
EE हीं । हुता ह्‌, कूय्युदू्व छछ-ङञ्च से वध अनुपरत है हः 


कौटिल्य कोरं अध्यात्म ५७६ 


भारतीय नीति की इष्टि से घमं से अथ एवं अथं से काम को प्रापि तथा काम 
से सुखलाभ माना गया है। जो युक्ति से उका सेवन नहीं करता, वह अर्थकाम को 
नष्ट कर स्वयं को भी नष्ट करता है: । ै 


घर्मादर्थोऽथंतः कामः कामात्‌ सुखफलोदयः । 
आत्मानं हन्ति तो हत्वा युक्त्या यो न निषेवते ॥ 
( काम्‌० नोति० १.५१ ) 


किन्तु भौर ऊंची दृष्टि से तो धर्मका मुख्य फछ मोक्ष ही है और अर्थ उसका 
गोण-फल है। काम का परम प्रयोजन जोवनधारण है, इन्द्रिय-तृप्ति गोणफळ है । 
जीवनधारण का भी मुख्यफल तत्वजिज्ञासा है, अन्य सब गोण है: 


धसंस्य ह्यापवग्यस्य नार्थाऽर्थायोपकल्पते । 
नार्थस्य धर्मेकान्तस्य कामो लाभाय हि स्मृतः॥ 
कामस्य नेन्द्रियप्रोतिर्लामो जीवेत यावता। 


जोवस्य तत््वजिज्ञासा नार्थो यरचेह कमंमिः॥ 
( सागवत १.२.९-१० ) 


काम्येर्णप शुद्धिरस्त्येव भोगसिद्ध यथमेव सा। 
विडवराहादिवेहेन नह्येद्रं भुज्यते फलम्‌ ॥ 
( सम्बन्धवातिक ११३० }. 
, यहाँतक कि काम्य-कमों का भी अन्तःकरण की शुद्धि में ही उपयोग माना 
जाता है ! ऐस्द्रपद आदि उच्चफछों के भोग के छिए उच्चकोटि की देह तथा उच्च- 
शुद्ध मन, इन्द्रियों की अपेक्षा होती है! इसीलिए शवान, शूकर आदि की देहीं से ऐन्द्रपद 
का सुखभोग नहीं हो सकता । अश्वमेधादि कमों द्वारा देवताओं तथा परमेश्‍वर की - 
उपासना होती है। उसमें अन्तःकरण. शुद्ध, उन्नत तथा अशुद्धि एवं क्षुद्रता से रहितः 
बनता है। अतएव ऐ्द्रपद से धमं, ज्ञान आदि सुळभ होते हैं । 
{ वाीक्ष्येें क्षणभङ्गुरम्‌ । 
सतत कारयां घर्माय च सुखाय च 0 
( कामान्दकोय नोति० ३.१३ ) 


अर्थात्‌ जगत्‌ को मृगतृष्णाके जळ के समान मिथ्मा एवं क्षणभज्ञुर ps समझकर 
उसके गो आसक्त न होकर धमं एवं दिव्यसुख के लिए सज्जनों, रों एवं | 
यन्तों की संगति करनी चाहिए । संगति से ही विनय की प्राप्ति होती है । विनयी राजा 
ही अपने अमात्य, भुत्य, पुत्र एवं प्रजा को वितथी बनाकर सबका उद्धार कर सकता | 
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है। संसार में मिथ्यात्व-बुद्धि एवं परमार्थ ब्रह्मकी अद्वितीयता का बोध होने से वरागंयं, 
विवेक, अनासक्ति की स्थिरता तथा कामज-क्रोघज व्यसनों से छुटकारा मिळता है। 
बेदान्त-शास्त्रों ने देतमात्र को 'अवस्तु' कहकर अनृत एवं मनोराज्य के छुल्य कहा 
है। उसमें भद्र, अभद्र को कल्पना ही नहीं है। वाणी से उदित ओर मन से चिन्तित 
सब कुछ अनृत ही है! 


कि भ्रं किमभद्रं वा द्वेतस्यावस्तुनः कियत्‌। 
वाचोदितं तदनृतं मनसाध्यातमे् च॥ 


बसे भी शोकःमोह से आक्रान्त प्राणी के लिए विशवप्रपञ्च का मिथ्यात्वबोध 
शान्तिदायक होता है। विश्‍व के विस्मरण में ही शान्ति होती है | सुषृप्ति में विश्व- 
बिस्मृति तथा सत्‌-पद की प्राप्ति होती है, इसीलिए वहाँ शान्ति रहती है ओर मन की | 
थकाबट टूर हो जाती है। निद्रा ठीक होने से न केवछ शान्ति की प्राप्ति ही होती है, 
बहुत-से रोग भी दूर होते हें। आयुर्वेद के अनुसार इन्ब्रिय का उपशम महत्त्वपूर्ण वस्तु 
है। यथा! | 


त्यागः प्रज्ञापराधानामिन्द्रियोपशमः स्म्रृतिः। 
देशकाछात्मविज्ञानं सद्वृत्तस्यानुवतनम्‌ ॥ 

र ( वाग्भट ) 
प्रशापराधों का त्याग, इन्द्रियों का उपशम, सतु-स्मति, देश-काळ एवं आत्मा का विज्ञान 
तथा सद्वृत का पालन आरोग्य का परम कारण है । 


प्रजासुखे सुखं राज्ञः प्रजानां च हिते हितम्‌। 
नात्मप्रियं हितं राज्ञः प्रजानां च प्रियं हितम्‌ ॥ 


रजा के सुख में ही.राजा का सुख एवं प्रजा का हित ही राजा का हित है। 
राजा का अपना प्रिय, उसका अपना हित कुछ नहीं। प्रजा का प्रिय ही राजा का 
हित है । जसे गर्भिणी गर्भस्थ शिशु की हितदृष्टि से भोजन आदि करती है, वेसे ही 
प्रबाहित की इष्टि से हो राजा के सब व्यवहार होते हैं | 


इस राजषंयो विदुः इस गीतावचन के श्र नुसार राजषिगण सांख्य-योग के 
बिद्वानु होते थे | इसीलिए शोक-मोह से अनभिभूत रहकर बिना बहिन ह से 
का में अग्रसर होते थे। अजर, अमर, अच्छेदय, अदाह्य, आत्मा के ज्ञान में 
i गा होने के कारण संधि, हा विग्रह, यान, संग्राम आदि करते हुए सामूहिक _ 
ग्रामा में क्षत-विक्षत होते हुए भी घेय॑ एवं साहस के साथ आगे बढ़ते थे। जेसे मृग- | 
भी वहाँ जळ का लेश नहीं होता, बेसे ही... 


CATT 











पर कोटिल्य और अध्यास्मं MeN 
सांख्य अर्थात्‌ वेदान्त के अनुसार निर्दोष, निःसंग ब्रह्मात्मभाव में परिनिष्ठित राजा 
राजशास्त्र एवं धमशास्त्र के अनुसार राष्ट्र के घारण-पोषण, समन्वय-सामञ्जस्य 
के लिए भरपुर प्रयत्न करता हुआ भी निष्प्रपञ्च ब्रह्म का हो अनुभव करता है। 
ब्रह्मात्मनिष्ठा के प्रभाव से सदाचार, घमं एवं राष्ट्र को रक्षा के लिए युद्ध के प्रसंग में 
` वह संहार करता हुआ भी निळेप रहता है। | 


हत्वापि स इमांल्लोकात्‌ न हन्ति न निबध्यते । 


इन्द्र कहता है : 'मेने वेदान्तविचारशून्य अरुन्मुख यतियों को मारकर कुत्तों को दे 
दिया । बहुतःसी संघियों का अतिक्रमण कर मेने प्रह्णाद के बहुत-से जातिःबन्धुओं 
को मार डाला | अन्तरिक्ष के पौलोमों एवं पृथिवीके काल-खंजों को मार डाला । 
, किन्तु ब्रह्मविद्या के प्रभाव से मेरे एक रोम का भी नुकसान न हुआ: 


अद्त्मु्ात्‌ यतीन्‌ - हत्वा शालावृकेभ्यः प्रायच्छम्‌।, 
बह्वीः सन्‍्धा अतिक्रम्य दिवि प््राह्वादीनतुणमहमन्तरिक्षे। 
पोलोमान्‌ पृथिव्यां कालकाइयान्‌ तस्य से तत्र न लोभं च नामीयते 0 

: ( को, न्रा, उ. ३.१ ) 


इसीछिए तो राज्य को सुव्यवस्था के निमित्त आन्वीक्षिकी ( अध्यात्मविद्या ) परम 
आवइ्यक है । आन्वीक्षिकी द्वारा विवेकी, जितेन्द्रिय राजा सभी व्यसनों का निराकरण 
कर अपनी प्रजा को भी व्यसन से मुक्त कर सकता है। 


प्रजा के व्यसनयुक्त होने पर राष्ट्र एवं राजा की उन्नति कथमपि नहीं हो 
सकती । किन्तु स्वयं व्यसन से मुक्त राजा ही प्रजा को भी व्यसनों से मुक्त कर सकता 
है । आजित राज्य भी राजा को व्यसनों से नहीं छुड़ा सकता । अतः राजा का निव्यंसन 
होना आवश्यक है । इसीलिए सत्संगति से निव्यंसनी होने के लिए राजा को तत्पर 
रहना चाहिए । 
प्रजानां व्यसनस्थायां न किञ्िदपि सिद्धयति । 
( कामन्दकीय नोति० १४,२७ ) 
` राजात्वव्यसनी राज्यव्यसनापोहत्तक्षसः। 
न राजव्यसनापोहसमर्थ राज्यमुजितस्‌ 0 
( कासन्दकोय नोति० १५.३ ) 
इसीलिए सभी राज्यों में राज्यःव्यसन मिटाने में समर्थ राजा की अपेक्षा होती 
है । राजवृत्तिरिति ( कोट० १.२.११) इसीलिए राजवृत्ति के रूप में राजशास्त्र या 
नीतिशास्त्र प्रसिद्ध है । भतः राष्ट्रपति या प्रधामन्त्री जो भी राजा के स्थात में हो, 
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जिसके भी हाथ में शासनसूत्र हो, उन्हें निश्चय ही राजशास्त्र के अनुसार निव्यंसने 
होना आवश्यक है । 

कृतयुग में सभो ब्रह्मविद्‌, जितेन्द्रिय, सदाचारी, धर्मिष्ठ ओर निव्यंसन होते 
हें। उस समय राजा, राज्य, दण्डविघान आदि के न होने प्र भी सब परस्पर पोषक 
होते हैं घमं द्वारा सारी व्यवस्था सम्पन्न हो जाती है न वहाँ नीतिशास्त्र की अपेक्षा ही 
नहीं रहती । किन्तु अन्य युगों में कोई भी शासनतन्त्र क्यों न हो, उसके लिए नीतिशास्त्र 
परमावव्यक है । इसीलिए कृतयुग के अन्त में जब रजस्तम के प्रवेश से ज्ञान-विज्ञान 
में मारिन्य आया, तभी संग, लोभ तथा क्रोध का संचार हुआ। प्रजा में 'मात्स्य- 
न्याय' फेला। मात्स्यन्याय से पीड़ित प्रजा ने ब्रह्मा के पास घाकर उनसे त्राण का 


. उपाय पूछा तो ब्रह्मा ने उसे एक लाख अध्याय का नोतिशास्त्र प्रदान करते हुए 


कहा : 'इसके अनुसार आप लोग अपनी व्यवस्था चळायें।' फिर भी शास्त्र एवं 
व्यवस्था कितनी भी अच्छी क्यों न हों, जबतक उसे कार्यान्वित कराने के लिए 
शासनशक्ति नहों होती तबतक सफलता नहीं मिलतो | इसीलिए प्रजा ने शासक राजा 
की माँग को तो ब्रह्मा ने अग्नि, आदित्य, इन्द्र आदि अष्ट छोकपाछों का तेज संगृहीत 
कर “राजा' का निर्माण किया ओर उसे नीतिशास्त्र या संविधान को कार्यान्वित 
करने के लिए नियुक्त किया | 


राजा का परम कतव्य है कि वह पहले अपने आपको विनयी बनाये | फिर 
अमात्यों, भूत्यों तथा पुत्रों को ओर पश्चात्‌ प्रजा को विनयी बनाये। जो राजा अपने | 
अमात्यो, भृत्यों और पुत्रों को विनयी बनने का आह्वान नहीं कर सकता, बह प्रजा 
में भी विनय नहीं छा सकता । अतः पहले स्वयं को सत्संगति से जितेन्द्रिय, सदा- 
चारी, नियंत्रित बनाकर ही दूसरों को वेसा बनाना चाहिए : 


भात्मानं प्रथं राजा विनयेनोपपादयेत्‌ । 
ततोऽमात्यांस्ततो भृत्यांस्ततः पुत्रांस्ततः प्रजाः ॥। 
( काम० १.२५ ) 


यही कारण है कि राज्य की सुव्यवस्था के लिए आन्वीक्षिकी के समान ही 
त्रयी, वार्ता तथा दण्डनीति भी अनिवायेतः आवश्यक हें । धर्मनिष्ठा, अहिंसा से 
मात्प्यन्याय ( शोषण ) मिटाना मुख्य पक्ष है। उसके असंभव होने पर दण्ड द्वारा 
गात्सयन्याय का अन्त किया जाता है। प्रथम पक्ष का उदाहरण चन्द्रमा आदि मुनियों 
द अर ह अहिसा के प्रभाव से बाघ, बकरे, चूहे, बिल्‍्ले भी परस्पर पोषक 
ही जाते थे दूसरों का उदाहरण आज भी सरकसों में दे के 
सय से ही शेर अपने सिर पर चढ़े बकरे को भी नहीं ता र क 


| 
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मनु ने कहा है कि त्रेविद्य विद्वानों से राजा त्रयी (घर्मविद्या ), शाश्‍वती | 
दण्डनीति तथा अध्यात्म-विद्या आन्वीक्षिकी का ज्ञान प्राप्त करे ओर छोक द्वारा 
वार्ता अर्थात्‌ कृषि, वाणिज्य, पशुपालनादि का ज्ञान प्राप्त करे : 
त्रेविद्यभ्यस्त्रयीं विद्यां दण्डनीति च शाइवतीम्‌ । 
आन्वोक्षिकों चात्मविद्यां वार्तारम्भांच लोकतः॥ 
( सनु० ७.४३} 


शेति, विद्यते, विन्दति, वित्ते’ ( कौ० अ० ) के अनुसार 'विद्‌' घातु के अर्थ- 

भेद से चारों विद्याओं के विभिन्न अथं होते हुँ। _ | 
घर्साघमंयोः स्वरूपं लोको यया वेत्ति जानाति सा त्रयी विद्या । 
अर्थात्‌ जिसके द्वारा लोक को घमं-अघमं के स्वरुप का ज्ञान होता है वह "त्रयी विद्या” 
है। मन्त्र-ज्ञाह्मणात्मक ऋग्वेद, यजुर्वेद ओर सामवेद ही त्रथी विद्या है । अथवं- 
बेद में भी ऋक एवं यजुर्जातीय के ही सन्त्र हैं । अतः उसे भी त्रयी में ही समाविष्ट 
समझना चाहिए । 
बिद्यते पाल्यते राज्यं यया सा दण्डनोतिविद्या । 


जिस विद्या द्वारा राज्य का पालन होता है वह 'दण्डनीति विद्या' है। 
बिदति प्राप्नोति सूमिःहिरण्यादीवर्थान्‌ लोको यया सा वार्ता विद्या | 
जिसके द्वारा लोक को भूमि, घन, घास्य-हिरण्यादि अर्थ की प्राप्ति होती है, वह 
'चार्ता-विद्या' है । 
वर्तते जीवति लोकोऽतयेति वार्ता । 


अर्थात्‌ कामन्दक के अनुसार जिसके द्वारा लोगों का जीवन-निर्वाह होता है, वह कृषि- 
वाणिज्य, पशुपालनादि वार्ता-विद्या है | 


आत्मानात्मयाथात्म्यं भावस्वभावं प्रासाप्पाप्राप्ताण्ये विद्यानां 
बलाबले च लोको वित्ते विचारयति यया सा-आस्वोक्षिको। 


अर्थात्‌ जिसके द्वारा आत्मा-अनात्मा का याथारम तथा पदार्थों का साधम्यं- 
वेघम्यं, प्रमाणों तथा विद्याओं एव उनके प्रामाण्य-अप्रामाण्य तथा बछाबल का बिचार 
किया जाता है, वही “आन्वीक्षिकी विद्या! है। श्रवण के अनन्तर श्रुत आत्मा, परः 
तको से विचार करना ही च्यायशास्त्र का भी प्रयोजन 


तत्वों का मननात्मक हवाल 
दी दृष्टि से उदयताचायं ने अपरतो त्पायङ्गुुमांजछि में कहा द कि ओतव्यो 
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मन्तव्यो निदिध्यासितव्यः इस श्रति के अनुसार वेदान्तःश्रवण के. पश्चात्‌ किये जाने- 
वाले श्रुत अथ के तकों द्वारा मननरूप वह न्यायचर्चा भी भगवान्‌ को उपासना ही है : 


त्यायचचयमीरास्य सननध्यपदेशभाक्‌ । 
उपासनेव क्रियते भ्रवणानन्तरा गता ।। 
( न्यायछु० १.३ ) 
श्रवण के अनु अर्थात्‌ पश्चात्‌ श्रुत अर्थ का जो मननारमक ईक्षण किया जाता है, वही 
'आन्वीक्षिकी' है। पूर्वोक्त मनुवचन में आच्वीक्षिकी को 'आत्मविद्या' कहा गया है । 


घम, अर्थ, काम, मोक्ष चारों ही पुरुषार्थो का मूल ज्ञान-विज्ञानझूप विद्या ही 
होती हे। सभी देशों में जोवन में उन्हें सूचारु ढंग से अजित करने के लिए जीवन 
के प्रथम वय ( अवस्था ) में ज्ञानाजन का प्रयास किया जाता है। आधुनिक संसार में 
अर्थ-काम की शिक्षा का प्राधान्य है। भारतीय दृष्टिकोण से बालकों के निर्मल-कोमळ, . 
पवित्र अन्तःकरण में घमं-ब्रह्म का संस्कार डालना परमावश्यक है। अन्य शिक्षाएँ 
तो परिस्थिति के अनुसार स्वतः भी मिल जातो हैं। इसीलिए तो चींटियों एवं मधुः 
मक्खियों से अथंसंग्रह को शिक्षा मिल जाती है। पंचतंत्र में मित्रलाभ एवं मित्रभेद 


' के उदाहरणों में भी पशु-पक्षियों के ही उदाहरण आते हैं। मधुकरों एवं कपोतों में 


राजतंत्र एवं छोकतंत्रःशासन के उदाहरण मिल जाते हैं । 


झत्तः सर्वप्रथम त्रयी-वेद द्वारा एवं तन्मूलक धमंशास्त्रों से घमं का व्यय्यन्त ` 
वेदान्त एवं न्यायशास्त्र द्वारा ब्रह्मात्म का ज्ञान प्राप्त कराना अपेक्षित है। परचात्‌ 
व्यावहारिक जीवन चलाने के लिए नीतिशास्त्र, अर्थशास्त्र तथा वार्ताविद्या का भी 
अभ्यास अपेक्षित है। व्यवहारतः ज्ञानी, अज्ञानी सभी प्राणियों के लिए भूलल-प्यास, 
स्दी-गर्मी, बीमारी की बाधा सदेव खड़ी रहती है। अतः समीको अच्न-जल, वस्त्र, 
ओषध की अपेक्षा होती है ओर वह भी एक दिन नहीं, किन्तु सदेव भूख-प्यासक्री 
बाघा बनी रहती है। इतर प्राणी प्रतिदिन क्षुधा से पोड़ित होते हैं । प्रतिदिन भोजन 
का प्रबन्ध करते हैं । परन्तु मनुष्य दी घंदर्शी बुद्धिमान्‌ है, वह स्थायी योजनाबद्ध प्रबन्ध 
करता है। उसीके लिए हो कृषि, वाणिज्य एवं पशुपालनादि, वार्ता-विद्या का 
विस्तार है। उसका भी विधि-विधान परम्परा से ज्ञातव्य है । 


कोटल्य ने कहा है कि अध्यक्ष-प्रचार से वार्ता-रहस्यज्ञों एवं व्यवसायियों से 
वातासमयविदृम्यो वणिग्स्यञच ( को० सू० )--परम्पराशास्त्र एवं व्यवहारपरायण 
व्यवसायियों से वार्ता कां ज्ञान प्राप्त कर लेने पर भी जबतक तत्परतापू्वंक प्रवृत्ति 
नहीं होती तबतक सफछता नहीं मिळती । सामान्यरूप एवं विशिष्ठ प से साध्यः 
भाषनमाव-तया प्रतिबन्धक-निवृत्ति के उपायों को जानकर साधनों का संग्रह कर 
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तत्परता से.तदनुकूछ प्रयत्न करने पर निश्चय ही सफलता मिळती है । वार्ताबिद 
शासक वार्ताविद्या का प्रचार कर जीवनसामग्री का संग्रह करता ओर अकाळ, अना- 
वृष्टि, दुभिक्ष आदि के समय भी अपनी प्रजा का रक्षण करने में सफळ होता है। 
इसीलिए कामन्दक के अनुसार ळोक की स्थिति ही वार्ता पर निर्भर है: वार्ताप्रति- 
बद्धत्वाल्लोकस्थिते: वार्ता द्वारा घन-धान्य की समृद्धि होती है। परिश्रम करनेवाळों 
को अपने परिश्रम का ठीक फल मिळता है। ईमानदारी से उत्पादन एवं वितरण 
को व्यवस्था ठीक चलती रहती है, तो सभी सुखी रहते हैं। किन्तु लोभ, मोह रादि 
के कारण संसार में ऐसे लोगों की कमी नहीं जो दूसरों के गाढ़े पसीने की कमाई 
का अपहरण करके ही आनन्द लेना चाहते हें। हमलावरों, चोरों, शत्रुओं तथा 
राजाओं के मूह छगे कमंचारियों तथा राजकीय लोम से भी प्रजा को अपवी कमाई 
के संभोग में अनेक प्रकार को बाधाएं खड़ी होती हैं । 


आायुक्तकेभ्यशचोरेभ्यः परेभ्यो राजवल्लभात्‌ । 
घृथिवोपतिलोभाच्च प्रजानां पञ्चधा भयम्‌ ॥ 
. ( कासन्द० ५.८१ ) 


यद्यपि जनता में बड़ी शक्ति होती है; तथापि वह बिखरी रहती है। अतः! वह 
स्वयं लुटेरों एवं आक्रामकों का मुकाबिला कर सब बाधाओं को दूर करने में समथं 
नहीं होती । फलस्वरूप साधुपुरुष संत्रस्त होते ओर असाधु प्रहृष्ट होते हैं: 
इह सन्तो विषीदन्ति प्रहृष्यन्ति ह्यसाधवः । 
जनसमूह किंकत्तंव्य विमूढ़ हो जाता है। प्रबळ दुबंछ के भक्षक हो जाते हैं। 
शोषण, उत्पीड़न तथा मात्स्यन्याय का बोलबाळा हो जाता है। उस समय किसी 
दण्डनीतिज्न दण्डघर शासक की आवश्यकता होती है। इसीलिए कहा गया है 
राजानं प्रथमं विन्देत्‌ सबसे पहले घामिक राजा को प्राप्त करना चाहिए। शोषण, 
उत्पीडन एवं मात्स्यन्याय का अच्त करना ही राजा का मुख्य कतव्य है। र भी 
नीतिशास्त्र' के अनुसार चलता है तभी वैसा करने में समथ होता है, अन्यथा नहीं । 
तमेत जाग्रत्यनिश नरेश्वरेसुखं स्वपन्तीह निराधयः प्रजाः । 
| ( कामन्द० ७.५८ ) 
पि आजके संसार में अनेक राष्ट्र और अनेक प्रकार के शासन हैं, सभी- 
के ना अपनी नीतियाँ हैं; तथापि सवंप्राचीन संसार का आष नीतिशास्त्र 
ही सर्वोत्कृष्ट है; क्योंकि वह वेदादिःशास्त्रो एवं सवज्षकल्प ऋषियों के bs 
ज्ञान का ही परिणाम है। यही कारण है कि आधुनिक संसार के सभी संवधानो 
आये दिन परिवततंनों की आवश्यकता पड़ती रहती है। 


७३ 
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मनुष्य कितना भी बुद्धिमान्‌ क्यों न हो, आखिर तो अल्पज्ञ ही होता है। 
उसे सब देश-काल का परिज्ञान नहीं होता । इसीलिए बहुत सोच-समझकर संसार 
के विविध विधानों का अध्ययन कर विधान बनाने पर भी कुछ ही दिनों में आगे 
चलकर उसमें त्रुटि मालूम पड़ती है। किन्तु मनु, शुक्र, बृहस्पति, कोटल्य आदिकों 
के नीतिसूत्रों में आजतक परिवतंन की आवश्यकता इसीलिए प्रतीत नहीं होती कि 
वे सर्वज्ञकल्प वेद एवं ऋतम्भरा प्रज्ञासम्पन्न महर्षियों के उस ज्ञान-विज्ञान के परि- 
णाम हैं, जिसके सामने किसी भी देश-काल की कोई परिस्थिति तिरोहित नहीं । 
ऋतम्भर। प्रज्ञा के उत्पन्न होने पर संसार के सब ज्ञेय अस्प ही होते हैं। उनका- 
ज्ञान सर्वज्ञेयों से बड़ा होता है। 


जेसे प्रत्येक प्राणी को जीवन की आकांक्षा होतो है ओर उसके लिए सबको 
अन्न-वस्त्रादि की अपेक्षा होती है, वेसे ही उसके लिए कृषि, वाणिज्य, शिल्प, पशु- 
पालनादि वार्ता की अपेक्षा हैं ओर चसे ही घन-घान्यादि की रक्षा के लिए दण्डनीति 
भी अत्यंत आवश्यक है। इसीलिए अराजकता को सवत्र निन्दा की गयी है। परन्तु 
आजकल तो साम्यवाद, समाजवाद के समान ही अराजकतावाद भी एक वाद के 


` खूप में प्रसिद्ध है। 


यद्यपि आजकल दण्डनीति, राजनीति की धर्म-निरपेक्षता का गुणगान किया 
जाता है, उसी धुन में शिक्षा-क्षेत्र से भी धर्म को निकाल बाहर किया गया हे। कुछ 


लोग तो घमं को 'अफोम की गोछी' से तुलना करते हैं। उनकी दृष्टि में अनन-वस्त्र | 


आदि को मुख्य समस्याओं एवं अन्यान्य अपने अधिकारों से लोगों को अन्यमनस्क 


बनाने के लिए हो धमं को बात उठायी जाती है। किन्तु वस्तुस्थिति ठीक इसके ` 


विपरीत है। 


' आजकछ संकट मिटाने के लिए नछकूपों, नहरों, टेक्टरों, रासायनिक खादों | 


पर अरबों रुपये खर्च किये जा रहे हें तो भी अन्नसंकट नहीं कट रहा है। छाचार 
होकर शासकों को घमविरुद्ध परिचार-नियोजन, चत्ध्याकरण, नपु सकोकरण का मागं 
अपनाना पड़ रहा है। कम्युनिस्ट, जनसंघो आदि समी उसीके समर्थक हैं। कमाई 
खूब होती है, पर बरकक्त नहीं हो रही है। स्पष्ट है कि घम से हो बरबकत होती 
है । घर्मविरुद्ध, ईमानदारी एवं गाढ़े पसीने की कमाई बिना बरककत नहीं होती: और 


न हो सकती है। घमंवुद्ध के बिना शोषण, उत्पीडन की निवृत्ति नहीं हो सकती । 
घमबुद्धि के बिना किसी भी शासन की स्थिति नहीं रह तो| टेक्स वसूल करने में 
ll रोकने को दृष्टि से भो दण्ड देने पर शासन विद्वेष हो जाता है। 


दो शासक-शास्यभाव की स्थिति ही घमंमूलक है । सदाचारी शिष्य अपनी इच्छा से 


कसी विद्वानु को गुर बताकर उसे अपना शासक बनाता है। बड़े अड़े सम्राट्‌ भी. 


न 
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आंत्मकल्याण के लिए किसी अकिचन विरक्त ज्ञानी की शरण जाकर उसे 'गुरु' बना- 
कर उसको आज्ञानुसार साधनाभ्यास करते तथा स्वच्छन्दा का निरोध करके परा- 
घीनता अंगीकार करते हैं । इसी प्रकार राजा, प्रजा दोनों ही जब घामिक होते हैं 
तभी शुद्ध शासक-शास्यभावः( गुरु-शिष्यभाव } बनता है । 


जेसे बहुत साधन, व्यापार आदि में. बलिदान करने से. ही बहुधन की प्राप्ति 
होती है वेसे ही कुछ स्वतन्त्रता का बलिदान करने पर ही महती स्वतन्त्रता प्राप्त 
होती है। माता-पिता.एवं गुरु-आचाय के पराधीन रहने से ही सदाचार, सच्छिक्षा 
को प्राप्ति होती है । विद्वान्‌ एवं सदाचारी ही वास्तविक स्वतन्त्रता प्राप्त कर सकता. 
है। बुद्धिहीन बड़ा से बड़ा बळवान्‌ हाथी एवं सिंह भी अन्त में पराधीन ही 
रहता है। 

सवंज्ञकल्प वेदादिशास्त्र तथा सर्वेज्ञ-सर्वंशचिमान्‌ परमेश्वर में श्रद्धा-विश्वास 
होने पर उनकी आज्ञा से प्राणियों की निष्ठा बन सकती है। श्रद्धेय सवंशासक सवंज्ञ 
भगवान्‌ के वचन ही शास्त्र होते हैं : शास्तुवंचन शास्त्रम्‌ । | 

जो मद-मान-समुद्धत होते हैं, वे शास्त्रों के पराधीन बनना नहीं चाहते। जो 
शास्त्र को अपने तन्त्र में रखना चाहते ओर उनका अपमान करते हैं, ऐसे ही लोग 
संधटित होकर शासक को भी स्वायत्त बनाने की चेष्टा करते हें। शास्त्रों में मनमानी 
रद्दोबद करना चाहते हें । अतः धमंभाव का जागरण करके ही उच्छ खलों का 
नियंत्रण किया जा सकता है, अन्यथा नहीं । शास्त्र के अनुसार ही उद्वृत्तों को अनुः 
द्वेजक दण्डविघान द्वारा शाक्षित किया जा सकता है। बहुजनसम्मत दण्डविधान ही 
सुखकारी होता है । बहुजन-विद्विष्ट दण्डविधान कभी सफळ नहीं होता। परछोक मे 
सुखबुद्धि से हो अपराधी दण्डविधान को सहन करता है | परछोक-बुद्धि के लिए त्रयी 
का आदर और अभ्यास आवश्यक होता है। इस तरह त्रयी भी छोकस्थिति को 
हेतु है । 

दण्डविघान का उद्देश्य अपराध-निवृत्ति है। वह वेदादि शास्त्र-विदवास के 
बिना केवळ दण्डःविघानमात्र से सम्भव नहीं। शास्त्रानुसार ही दण्डःविधान द्वारा 
अपराधी अपने को शुद्ध अनुभव कर सकता है। शुचिता, अशुचिता का बोध त्रयी, 
वेदादि-शास्त्रों के द्वारा हो सम्भव है त्रयो के अनु तर अपराधी राजदण्ड से विशुद्ध 
हो जाता है। पुनः उसे नरकादि दुःख नहीं भोगना पड़ता ॥ अनादि-अपोस्षेय होने के 
कारण पुरुषाश्नित अ्रम-प्र मादा दिदोष शून्य वेदों पर ही शाइवत विश्वास किया जा 
सकता है, पोरुणेय ग्रस्थों पर नहीं; क्योंकि पुरुषों में कोई न कोई दोष होता ही है। 

राजा-प्रजा, दो राष्ट्रों तथा दो मित्रों में, गुरु-शिष्यों में, दम्पती तथा पिता- 
में पारस्परिक सम्भर तमी सफळ होता है जब परस्पर विश्‍वास हो। जो अथ- 








५८० विधार-पीयेषे । आधुनिकं वां 


परव होते हैं, उनका न कोई बनवु होता है, न कोई गुरु ही ६ अर्थातुराणां न गुरने 
बन्धुः। विश्वास न होने पर कोन शास्ता होगा और कौन शास्त्र ? 


वर्तमानकाळ में अध्यापकों, छात्रों, स्त्रियों, पुरुषों, मजदूरों, मिळमाछिकों के 
आन्दोछनों का मूल भी अविश्वास हो है । परस्पर विश्वासोपगम के लिए ही राष्ट्रों की 
संघिया होती हैं। तदर्थं वेदप्रामाण्य एवं आस्तिक्यबुद्धि अपेक्षित है । जिसका कोई 
घम या शास्त्र नहीं, उसका ईमान भो कया होगा ? उसके बिना लिखित प्रतिज्ञा करने 
या शपथ लेने पर भी विश्वास केसे होगा ? वतमान दण्डनीति प्रतिदिन दण्ड देकर 
अपराधी का शोघन करती है, पर परस्पर कलह का उत्तरोत्तर विस्तार होता है। 
मात्स्यन्याय, अविश्वास प्रतिदिन बढ़ता जाता है। लोभ, कतंव्यच्युति, द्धस्य, मोह, 
निद्रालुता, अज्ञता, क्रोध, मिथ्यामाषण, आलस्य, निन्दित कर्मं प्रवृत्ति, असन्तोष आदि 
दोषों की निरन्तर वृद्धि हो रही है। ये सव बातें शासकों, शिष्यों में, सेव्य-सेवकों में 
फैल रही हैं। प्रायः सवंत्र परिवारों में प्रेमशून्यता, वंचकता का ही साम्राज्य है । 
राष्ट्रों की संघियाँ छद्मपूणं होती हैं । आत्मीयता एवं बन्धुता का सर्वत्र अभाव है। 
स्थिर अपौरुषेय वेदादि-शास्त्रों में जबतक प्रामाण्यबुद्धि न होगी, तबतक यह स्थिति 
बनी ही रहेगी। जेसे वेश्या घनाजंन के लिए मिथ्या-प्रेम-प्रदशंच करती है, वह 
विश्वास्य नहीं होती, वेसे ही वेश्यावृत्ति-परायण संसार पर विश्वास असंभव ही है। 
परन्तु वेदशास्त्र-विद्वासी तो शुद्ध घमं निष्टा से कतंव्य-परायण होते हैं। उन्हींमें स्थिर 
निष्ठा होती है। आज ही मरण हो अथवा युगान्तर में, छक्ष्मी आये चाहे जाय, नीति- 
चिप्रुण चाहे निन्दा करे चाहे स्तुति, परन्तु घमंनिष्ठ घीर न्यायमागं से एक पग भी 
नहीं डिगते १ व 
निन्दन्तु नीतिनिपुणा यदि वा स्तुवन्तु, 
लक्ष्मीः समाब्रिशतु गच्छतु वा यथेष्टम्‌ । 
अञ्च वा मरणमस्तु युगान्तरे वा, 
> 9 न्याय्यात्‌ पथः प्रविचछस्ति पदं न धोराः ॥ 
कोटल्य ने आयं-मर्यादा की व्यवरि -व्यवस्था ओर 
के सम्मान को ही संसार की उन्नति का मागं अता 
व्यवस्थितायंसर्याद:  ङृतवर्णाअमस्थितिः । 
त्रथ्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति ॥ 
। ( कौट० अर्थ ० ३-३ ) 
वेद तथा वेदोक्त घम-मर्यादा में शंका तथा अविश्वास पै 
बल ह प त 
तशास्त्रोत मेदनीपि है : शंडूगजनन निभंत्सनं च भेद: | शंका की स्थिति में भी 
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यद्यपि कुंछ छोग वेदोक्त घमं का अनुष्ठान करते हैं, परन्तु शंकित चित्त की घमं में 
निष्ठा नहीं हो ती । र तो कई विद्वान्‌ भोर स्वघमं निष्ठ भी अपने पुत्रों को वेदविरुद्ध 
सुधार-माग से नहीं रोकते, प्रत्युत उसकी प्रेरणा भी देते हैं। 

ह आज प्रायः संस्कृत के विद्वान्‌ अपने पुत्रों को संस्कृत न पढ़ाकर अंग्रेजी पढ़ाने 
में लगाते हैं। पुत्र को विछायत-यात्रा के लिए प्रेरणा देते हैं । इन कामों से उन्हें 
प्रत्यक्ष सम्मान एवं प्रतिष्ठा का छाभ दिखायी देता है। अतः शास्त्रनिष्ठा गोण हो 
जाती है। ऐसी स्थिति में त्रथी की अप्रतिष्ठा से नीति तथा वार्ता भी असफछ होती 
है । पुनरपि मात्स्यन्याय की प्रवृत्ति होती है । भतः त्रयी के प्रति अप्रामाण्य-शंका का 
का अपनोदन करने के लिए तक-प्रधान आन्वीक्षिको विद्या का विशिष्ट प्रचार 
आवश्यक है । 

प्रदीपः सर्वविद्यानामुपायः सर्वकमंणाम्‌ । 
माश्रयः -सवंधर्माणां शश्वदास्वीक्षिको मता ॥ 
( कोट० अथं० १.२ ) 
आन्वीक्षिकी समी विद्याओं का प्रदीप, सभी कर्मों का उपाय तथा सभी घर्मो 
का आश्रय है। उसका आश्रय लेने पर अध्यात्मनिष्ठा, शोक-मोहरहितता, शास्त्र- 
प्रामाण्यबुद्धि एवं शास्त्रतात्पय॑निर्धारण, प्रामाण्य-शंकानिवृत्ति, घमंनिष्ठा आदि 
महत्त्वपृण बातें अनायास सम्पन्न होती हैं। गर्थःछाभ, सम्मानःछाभ त्रयी-मागं से भी 
प्राप्त हो सकता है और त्रयी से अविरुद्ध अन्य मार्ग से भी वह संमव है। किन्तु धर्म- 
प्रधान व्यक्ति त्रयो का अतिक्रमण करके अर्थछाभ नहीं चाहता, जसे कि क्षुधा से 
व्याकुल प्राणी भी विषमिश्चित मधुरान्त-भक्षण करके तात्कालिक तुष्टि-पुष्टि, क्षुन्नि- 
वुत्ति की इच्छा नहीं करता | कारण विषमिश्रित मधुरान्त-भक्षण में इष्टसाधनता 
होने पर भी उसमें बलवान अनिष्ट की अननुबन्धिता नहीं है। 
आन्वीक्षिकी के अनुसार बलवान अनिष्ट का अननुबन्धी इष्टसाधन ही ग्राह्य 
है। विषमिश्नित मधुरात्नभक्षण से इ सिद्ध अवश्य होगा। परन्तु इष्ट से अधिक 
बळवान्‌ अनिष्ट होगा, क्योंकि तात्कालिक कुछ सुख होने पर भी अन्त में मृत्यु 
निश्चित है । मोजन-निर्माण में भी धूमादिजनित कष्ट होता है, पर वहाँ अनिष्ट को 
अपेक्षा भोजनजनित तुप्ति-पुष्टि भादि इष्ट का साधन बलवान है। इसीलिए 'बळवद- 
निष्टाननुबन्धित्वविशिष्ट इष्टसाधनता को ही विध्यर्थ माना जाता है | 
इस तरह कुछ लोगों को दृष्टि से जीवनधारण एवं बुभुक्षातिवृत्ति के छिए 
आहार अपेक्षित है, आहार के लिए वार्ता अपेक्षित है। वार्ताफल सुरक्षा के लिए 
दण्डचीति और दण्डचोति की सफलता के छिए त्रयी एवं त्रयी को फलपयवसायिता के 


लिए आन्वीक्षिकी को अपेक्षा होती है। 
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कुछ लोगों की इष्टि से जीवन का परम उद्देश्य तत्त्वजिज्ञासा, भगवत्तत्त्व- 
साक्षात्कारपुर्वंक परमपद-प्राप्ति ही है । किग्तु उसके लिए योग ( चित्त को एकाग्रता ) 
अर्थात्‌ निविकल्प समाधि की परमावर्‍यकता है। तदर्थ वेराग्य की अपेक्षा है। 
' अत्यन्तवेराग्यवतः समाधिः । समाहितस्येच दृढः प्रबोधः । ` 
अर्थात्‌ अत्यन्त वेराग्यवान्‌ को ही समाधि प्राप्त होती है ओर समाहित को ही हृढ़ 
प्रबोघ होता है। गोस्वामीजी भी कहते हैं: 
घर्म ते बिरति जोग ते ग्याना गयाना मोच्छप्रद बेद बखाना ॥ 
चेराग्य के लिए चित्तशुद्धि अपेक्षित है । तदर्थ भगवदाराधनबुद्धया स्वधर्मा- 
नुष्ठान अपेक्षित है : ॒ 
स््रकमंणा तमभ्यच्य सिद्धि विन्दति मानवः । ( गोता ) 
स्वघर्मज्ञान के लिए त्रयी को अपेक्षा है। त्रयीप्रोक्त धम के अनुष्ठान के लिए घन 
को अपेक्षा, घन के लिए वार्ता एवं वार्ता की सुरक्षा के लिए दण्डनीति अपेक्षित है । 
कोई भगवदुदशंन के उद्देश्य से बदरिकाश्रम को यात्रा कर रहा हो तो उसे 
मध्य में भोजन, विश्राम आदि की भो अपेक्षा होती है। उसके बिना उद्देश्य-पूत्ति 
सम्भव नहीं । साथ ही यदि माग में भेड़िया, बघेरा आदि का आक्रमण हो तो उसका 
भी मुकाविछा करना झनिवाय होता है। यदि मागं में डाकुओं ने आक्रमण कर 
' वस्त्र, भोजन, द्रव्यादि यावत्सामग्री छीन छी तो भी यात्रा का उद्देश्य पुरा न होगा । 
अतः डाकुओं का सामना करना भी अनिवायं हो जाता है। इसी तरह जीवन-यात्रा 
का परम उद्देश्य भगवदृशंन होने पर भी उसके लिए योग, त्रयी, घमं, घन, वार्ता 
तथा दण्डनीति की अपेक्षा होती है। इसोलिए तो कामन्दक के अनुसार दण्डनीति का 
'बिप्ळव होने पर आल्वीक्षिकी, त्रयी, वार्ता सब निरर्थक हो जाते हैं । 
सत्योऽपि हि न सत्यस्ताः दण्डनीतेस्तु बिप्लने । 
2332 ( कामन्द० २.८ ) 
मज्जेत्‌ त्रयी दण्डनोतो हतायास्‌ । 
( सहाभारत शान्ति० ६३.२८ ) 
इस प्रकार सभी दुष्टियों, प्रमाण-युक्तिपों, से विचार करने पर स्पष्ट हो जाता 
है कि आज संथा आन्वीक्षिकी, त्रयो, वार्ता तथा दण्डनोति इन चारों विद्याओं का 


अभ्यास ओर कार्यान्वयन नितान्त आवश्यक है। प्राणी तभी लोकिक-पारलोकिक 
अभ्युदय एवं निःश्चेयस्‌ का भागी हो सकता है । 


द्वितीय भाग समाप 
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विचार-पीयृष 
तृतीय माग : सुधारक हिन्द्र और शास्त्रीय सनातनधमं 


“भारतीय इतिहासके छः स्वाणम पृष्ठ पुस्तक स्व० श्री विनायक दामोदर सावर- 
रकर की प्रखर प्रतिभा का परिणाम है। विद्वान्‌ लेखक ने उसमें अतीत घटनाओंकी 
समालोचनाओं के आधार पर उस समय की विचारधाराओं के ओचित्यानोचित्य 


पर विचार किया है । हम भी उसी ओचित्यानोचित्य-विचार की समीक्षा करेंगे । 


आप लिखते हैं ! “मुसलमानों के पूर्वकाल में शक, यवन आदि ने जो देश पर 
आक्रमण किये, उनका उद्देश्य हिन्दुस्थान पर अपनी राजसत्ता स्थापित करना था। 
उनके आक्रमणों का कारण कोई धामिक या सांस्कृतिक शत्र॒ता नहीं। परन्तु इस नये 
इसलामी शत्रु के आक्रमण के पीछे हिन्दुररष्ट्रसत्ता को उद्ध्वस्त कर सम्पूणं हिन्दु- 
स्थान पर मुस्िम-आधिपत्य के साथ पूर्व के शन्रुओंको जो नहीं सूझी, ऐसी महत्त्वा- 
काङ्क्षा थी, जो राजनेतिक महत्त्वाकाडक्षा से कई गुना अधिक प्रचण्ड थी । उनमें 
घामिक महत्त्वाकाङक्षा घधक रही थो जो हिन्दुराष्ट्र के जीवन-प्राण कहळानेवाले 
हिन्दू-घमं ओर हिन्दुत्व को नष्ट करने तथा मुस्लिम-घमं को तलवार के बळ हिन्दुओं 
पर लादने के लिए उनके आक्रमणको सतत उत्तेजना देती रही। इस हेतु समस्त 
एशिया महाद्वीप के छाखों मुसलमान विभिन्न राष्ट्रों से निकलकर हिन्दुस्थान पर 
सदियों तक निरन्तर आक्रमण करते रहे ।” 


वस्तुतः यह कोई आश्चयं की बात नहों है । कूटनीतिज्ञ छोग जानते हैं कि 
भौतिक पराधीनता सरलता से दूर की जा सकती है, पर आध्यात्मिक या मानसिक 
पराधीनता बड़ी भयङ्कर होती है। एक व्यक्ति के हाथ-पेरों में हथकड़ी-बेड़ी डालकर 
उप्तकी जबान पर ताला लगा देने पर भी वह मन तथा मस्तिष्क से स्वतन्त्र है ओर 
बाह्य भोतिक बन्धनों के काटने का सफल प्रयास कर सकता है । किन्तु यदि मच या 
मस्तिष्क को ब्लोरोफा्म सु घाकर या किसी अन्य औषधि से विकत या पराधीन बता 
दिया जाय तो हथकड़ी-बेड़ी कट जाने पर भी वह कुछ नहीं कर सकता | इसलिए 
भोतिक शरोर पर विरोधियों का शासन कुछ क्षण के लिए सह्य हो सकता है, परन्तु 
आष्यास्मिक-मानसिर शरीर पर विरोधी शासन असह्य होता है ओर वेसा होना भी 
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चाहिए | फिर भी मुसलमानों के बर्बर अत्याचारों, तळवारों या बलात्‌ धर्मान्तरण से 
भी वास्तव में हिन्दू-मस्तिष्क स्वतन्त्र ही रहा । अत एव वें न केवळ बराबर उनका 
विरोघ करते रहे, बल्कि मर भी कटुर होते गये | गुरु गोविन्दर्सिह के दो नोनिहालों 
एवं अन्यान्य लोगों ने सिर कटाना मंजूर किया, पर चोटियों के दो बाल देना उन्हे 
मंजूर नहीं था । 
किन्तु अंग्रेजों ने तो मीठी छुरी चछाकर, शिक्षा-सभ्यता में रहोबदल कर हमारे 
मस्तिष्क ही बदल दिये, जिससे हम घर बेठे विदेशी बन गये। मुसलमानों ने मन्दिरों को 
तोड़ा, शास्त्रों को जलाया; फिर भी हमने नये-नये, पहले से कहीं अधिक मन्दिर बना 
लिये | शास्त्रों को कण्ठस्थ रखकर बचाया ओर उत्तरोत्तर अच्छे-अच्छे भाषध-चातिकों 
का निर्माण किया | लेकिन अंग्रेजों की शिक्षा एवं अन्य कूटनीतियों से अन्दिरों से 
भी हमारी आस्थाएं मिट गयीं, शास्त्रों से विशवास उठ गया ओर मन्दिर हमारे लिए 
एक म्यूजियम जेसी वस्तु बन गये । बड़े से बड़े आधुनिक नेताओं में शास्त्रों, वेदों एवं 
तदुक्त धर्मों पर विशवास ही नहीं रह गया। स्वयं श्री सावरकरंजी ने ही धमं को 'देश- 
कालानुसार मनुष्यों द्वारा कल्पित नियम” ही माना है। वे हिन्दु-घमं को राष्ट्र की 
प्राणप्रिय वस्तु कहते हैं; पर वह हिन्दू-धमं ओर हिन्दुत्न वया है, यह नहीं बता पाते | 
सिद्धान्त-दृष्टि से अनादि-अपौरुषेय वेद ओर तदनुसारी आष घमंग्रन्थ ही हिन्दू-धमं 
ओर हिन्दुत्व का आधार हो सकतेहें। कितु सावरकरजी वेद-शास्त्रों की उपेक्षा 
करके तदुक्त धर्म को घड़ल्ले से ठुकराने का परामश देते है । उन्होंने अपनी वसीयत 
( मृत्यु-पत्र ) में लिखा है कि “मेरे शव का विद्यत्‌ द्वारा दाह क्रिया जाय और मेरी 
अन्त्येष्टि न को जाय ।” क्या यह हिन्दू-शास्त्रों और तदुक्त धर्मों का सम्मान है ? 


हिन्दू राष्ट्र तथा हिन्दू-धर्म के लिए मुस्लिम तथा ईसाई दोनों ने भयङ्कर 

शत्रुता के कायं किये हैं। मुस्लिमों के बाह्य कमं बड़े ही उप्र और बीभत्स रहे, जब 
कि ईसाई ऊपर से कोमछ व्यवहार करते हुए भी भीतर से अत्यधिक हानिकारक थे | 
विद्वान लेखक ने ठीक ही लिखा है कि “मुसिम आक्रमणों से जब देश संकटग्रस्त 
था, उसी समय ने भी ईसा की दसवीं “शती में मछाबार में घुसबैठ की । 
कक के फल से पुतंगोज, डच, फ्रांतीसी, अंग्रेज आदि ईसाई-राष्ट्र पश्चिम 
मात का । स्थान पर टूर पड़े | इनका भो स्वरूप वेसा ही राक्षसी था, जेसा 
वस्तुतः आधुनिक इतिहास विरोधियों द्वारा बिगाडे गये हैं। विदेशी दति हास. 
कारों ओर हमारे प्रत्यक्ष शत्रुओं द्वारा लिखे गये इतिहास र उन हिंदुओं 


की गोरव-गांथाओं को बार-बार लुप्त किया गया ओर उन पर आयी आपत्तियों की 


ही घटनाओं को हिन्दु-तिहासके रूप में प्रदर्शित किया गया । सर सुल्दरलाल ने 
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अपने 'भारत में अंग्रेंजीराज” पुस्तक में कुछ न्यायप्रिय अंग्रेजों के ही लेखों से 
इतिहास-सम्बन्धी बेईमानी की चर्चा की है। विद्यालयों में पढ़ाई जानेवाळी इतिहास 
को पुस्तकों में हुणों के भाक्रमण के बाद की हिन्दुओं की स्थिति के सम्बन्ध में एक- 
दो पंक्ति भी न लिखकर सीधे मुसलमानों की सिंघ पर चढ़ाई के वृत्तान्त का वर्णन 
किया गया और बराबर एक के बाद इस्लामी आक्रमणों के अध्याय जुड़ते रहे हैं। 
इस तरह उनके अनुसार हिन्दुओं का इतिहास परायों के आक्रमण ओर हिन्दुओं को 
पराजप और उनकी अखण्ड-दासता की ही कहानी है । इसलिए डा० भम्बेदकर जसे 
हिन्दू-धर्म-विद्वेषी ने लिखा है : "हिन्दुओं का जीवन निरन्तर पराजय का जीवन रहा 
है। यह इस प्रकार का जोवन जीना है जिसके विषय में प्रत्येक हिदू लज्जा का अनु- 
भव करेगा ।” 

बस्तुतः लेखक का यह कहना ठीक ही है कि “हुणों के पतन के बाद हिन्दुओं 
के दिग्विजय का इतिहास है। सन्‌ ५५० के बाद हिंदू-राजाओं ने विभिन्न भागों से 
सिघुनदोको पारकर भाज जिन्हें सिघु, बिछोचिस्तान, अफगानिस्तान, हिरात, हिंदुकुश, 
गिलगित, काश्‍मीर आदि कहा जाता है ओर जो प्रदेश सम्राद अशोक के पवात्‌ 
हिन्दुओं के हाथ से यत्रन, शक, हूण, म्लेच्छों के हाथ चले गये थे, छीनकर हिन्दुओं 
ने ५०० वर्ष तक अपने अधिकार में रखा | इतना ही नहीं, चन्द्रगुप्त के साम्राज्य ने 
उस पार जाकर हिन्दुकुश तक हिन्दू-विजयवाहिनियों ने वेदिक-अमं का ध्वजा 
फहरायी । > 
एक समय काइमीर के उस पार मध्यएशिया के खोतान में भी हिन्दू-र/ज्य 
प्रस्थापित थे। तभी तो स्मिथ जेसे विदेशी इतिहासकार ने भी आश्चयं के साथ 
कहा था कि 'हिन्दुओं के हाथों मिहिर गुळ की पराजय तथा हुण शक्ति का सम्पूण 
बिनाश होने के उपरान्त छगमग पाँच शताब्दियों तक भारत ने विदेशो आक्रप्तणों से 
मुक्ति का अनुभव किया। डाक्टर अम्बेदकर के पागल आशक्षेपों का इसे सीधा 


खण्डन समझना चाहिए । 

मद बिनक्रासिम के आक्रमण से पवास वर्ष पूर्व से ही हिन्दुस्थान पर 
सने क बार मुसलमानों के हमले होते रहे । कर छोटो-छोटी टुकड़ियों से लेकर 
विशाल सेनाएं तक भाग लेतो रहों । किन्तु हिन्दुओं ने सदेव उन प्रयत्तों को विफर 
कर दिया था। अन्त में अरब के मुख्य खलोफा के ओमान-स्थित उस्मान नामक ' 


३र ने सिन्ध के हिन्दू-राज्य पर प्रत्यक्ष आक्रमण किया, परन्तु सिन्ध के तत्हा- 
हीन ब्राह्मणराजा नावानी अरबसेना को नष्ट कर सेनापतिं अब्डुछ अजीज को परा- 
जित कर दिया । उसके बाद सतु ९४ तके अरबों ने कोई उल्लेख गड़बड़ो नहीं हा 
हाँ, सीमावर्ती मरको नामक छोटे से हुस्स्य हिल्दु-प्रदेश को जीतकर मुधछभान्‌ 
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ने वहाँके हिन्दुओं को बलपुर्वंक मुसलमान बना लिया । बागे चछकर ही वे कट्टर 
जज़ुली बलोच इए । 


ई० स्‌ ७११ में अरबी मुसलमान सेनापति ते ५० हजार की विशाळ सेना 
लेकर सिन्ध पर प्रथम विशाल आक्रमण किया। वहाँ वेदिकधर्माभिआनी ब्राह्माण 
राजकुल का 'दाहिर' नामक राजा राज्य करता था । वहाँ वेदिऋ-धर्मियों की ही बहु- 
संख्या थी, बोड अल्पसंख््रक थे। ऊसके पूर्व हुणों का उम्र राजा मिहिर गुल बोढ़ों 
पर भीषण अत्याचार करता था । वह यद्यपि हणवंशीय म्लेच्छ था, तो भी वेदिक 
देवता रुद्र का उपासक था, अतः वेदिकधर्माभिमानी था । मिहिर गुछ के बाद हिन्दू- 
राजाओं के शासन में बौद्ों कों स्त्रधमंपाळन के लिए पूण स्वतन्त्रता थी । 


बौद्धो का राष्टरद्रोह 


मुसलमानों के आक्रमण से बोद अत्यन्त प्रसन्न थे। उनका विश्वास था कि 
जेसे यवनों ( ग्रोक लोगों ) के राजमिन्यांडर प्रभृति ओर कुषाणों के कनिष्क आदिं 
ने बोद्धधमं स्वीकार कर भारत में बोद्-राज्य की स्थापना की, वेसे ही मुसलमान 
भी बोद्ध बनकर बोद्ध-राज्य्र की उन्नति करेंगे। अरबी सेनापति ने जसे ही महत्त्व- 
पणं 'देवळ' नामक बन्दरगाह को छोना, वेसे ही बोद्ध-नेताओं ने आगे बढ़कर उस 
विदेशी सेनापति का स्वागत किया ओर कहा कि 'दाहिर के समान वेदिकधर्मी 
राजा ओर उसके छोगों से हमारा कोई सम्बन्ध नहीं। हमारे ( बुद्ध ) गुरु ने हमें : 
अहिसा की शिक्षा दी है। हम शस्त्र घारण कर राजाओं के युद्ध में हिस्सा नहीं लेते । 
आप विज्ञयी र आप ही हमारे राजा हैं।' राजनीति-कुशल मुहम्मद बिनकासिम चे 
उस ल बोद्ों को अभयदान दिया । मुसलमान इतिहासकारों ने इस बृत्तान्त के 
सम्बन्ध में लिखा है कि 'कासिम को सेना को दुगंम मार्गों की जानकारी देने, सेना 


को स्थान-स्थान पर रसद पहुंचाने में, दाहिर की सेना का रहस्य बताने में बोधो 
ओर उनके मिक्षुओं ने समी प्रकार की संभव सहायता की |” ड़ 


पे दाहिर ओर कासिम की सेना से भयङ्कर युद्ध हुआ । कासिम के पास तोप तो 
/ परन्तु एक दुरमारक अस्त्र था, जो हिन्दुओं के पास नहीं था। इस कारण 
हिन्दुओं का बछ कम पड़ा। दाहिर की सेना में, कुछ अरबी मुसलमान भी सेतिक 
थे। उन्होने भी मुसलिम-सेना का साथ दिया ओर अपने मालिक का 'काफिर' कर्हे 


कर द्रोह किया । हिन्दुओं की इन शत्रुपक्षीय लोगों पर विश्‍वास करने की दुर्नीति का 
परिणाम सभीको भोगना पड़ा। [ परन्तु यहाँ भी कोई सुने तो किसका दोष ह! 
शास्त्र स्पष्ट कहते हैं : न विशवसेदविइवस्ते विश्वस्ते नातिविइवसेत्‌। अर्थात्‌ अविः 
'इवस्त पर तो विश्वास करना ही नहीं चाहिए, विद्वस्त पर भी अतिविश्‍्वास नहीं 
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भी जा सकते हैं । 


सुधारक हिंदू और शास्त्रीय सनातनेघमं ५८७: 


करना चाहिए । ] फिर दाहिर ने बड़ी वीरता से लड़कर बीर गति पायी। उसके 
गिरते ही हिन्दू-सेना में भगदड़ मच गयी। दाहिर को वोरगति सुनते ही उसकी 
तेजस्विनी रानी ने सेकड़ों हिन्दू-वीराज्भनाओं के साथ धधकतो चिताओं में जोहर 
का वरण किया। फिर भी 'सूर्या' और 'परिमछा' दो राजकत्याएँ तथा अन्य स्त्रियाँ 
उन बबं रों के हाथ रग ही गयीं। उन आततायियों ने लूटपाट, अग्निकाण्ड करते 
हुंए नगरों, ग्रामों में सवंत्र कत्ले-आम किया | 


संकट फे समय बोड़ों के कृत्य 


राजा के मरते ही बीद्धों ने बीद्ध-विहारों में मुसळमानों के स्वागतार्थ विशाळ- 
काय घण्टे बजाये और मुसलमान राजा के उत्कषं के लिए सामूहिक प्रार्थनाएं कीं | 
फिर भी उनकी कामनापूति नहीं हुई। मुसलमानों ने निष्ठुरतापूर्वेक बोढ़ों का भी 
सफाया कर दिया । हिन्दू तो बीच-बीच में लड़ते रहे, उधर तो कुछ भय भी था। 
किन्तु बौद्धों को तो उन्होंने निःशङ्क हो गाजर-मूछी के समान काट डाछा। जो 
बौद्ध मुसलमान बन गये, वे ही.जीवित रह सके | बोद्धों में प्रचळत बुद्ध-प्रस्थ' का 


` अपञ्रंश ही मुसलमानों में प्रचलित 'बृत-परस्त' शब्द है । बोद्ध-विहारों के प्रस्थो में 


अधिकतर मूतियाँ दिल्लायी देती थीं। ऐसे बुद्ध-प्रस्थों या बुत-परस्तों को विध्वंस्‌ 


' करना मुसलमानों के लिए घर्माज्ञा थी।” 


यहाँ भी विचार करने पर स्पष्ट प्रतीत होता है कि बौद्ध लोग भी वेदिक हिन्दू 
ही थे, किन्तु वे सुधारक हो गये । उनका शास्त्रों से विश्वास उठ गया । वे वेद ओर 
वेदिक घमंग्न्थों का प्रामाण्य नहीं मानते थे | बुद्ध धव भो हिन्दु ही थे। वे भी - 
प्रतिक्रियास्वरूप ही वेदिक-धर्मं के विरोधी हुए । उन्होंने बौद्ध-धर्मं चलाया, पर 
उनके यहाँ मी कोई स्थायी प्रामाणिक शास्त्र नहीं था । वण, आश्व, जाति-पांति को : 
कोई आस्था उनमें भोर उनके अनुयायियों में नहीं थी। फिर संकट की घड़ी में वे 
बौद्ध भी केसे रह सकते थे ? अतएव उन्हें मुसलमान बनने में कुछ भी देर न ळी 
जो लोग हिन्दू-शास्त्र, धमं, ईश्वर, जाति-पाँति मानते थे, वे ही प्राणसंकट के समय 
भी हिन्दू रहे। प्राण दे डाले, पर घमं नहों छोड़ा। प्रश्‍्त उठता है ठ कि इसो तरह 
सुधारक हिन्दू भी शास्त्र नहीं मानता, जाति-ाँति में विशवास नहीं करता, तब 
मौका पड़ने पर क्या वह भी बोढों के समान राष्ट्रद्रोही नहीं हो सकता ? सुधारक 


न्द-घर्म की बाते तो करता है, हिन्दुत्व का गुणगान भी गाता है। किन्तु उसका 
हि और घमं निराधार भथवी हिल्दू-धर्म-निरपेक्ष है। कारण वह कहता ओर 


लिखता है कि 'परिस्थिति के अनुसार घमं एवं घामिक नियम बनते हैं. और वे तोड़े 
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श्री सावरकर भी कहते हैं : “स्मृतियां बनती हैं। कभी उनका महत्त्व भी 
होता है, परन्तु उनको सनातन मान लेना उचित नहीं। उपयोग खत्म होते ही 
उनका खत्म हो जाना ही उचित है।” उन्हींका अनुकरण करते हुए सनातनधर्मी 
सुधारकों में भी श्री मदनमोहन माळवीयजी तथा श्री गांधीजी आदि ने भी आचार- 
विचार, खान-पान, विवाह, शुद्धि-अशुद्धि, विलायत-यात्रा आदि के प्रसङ्ग में प्राचीन 
शास्त्रों का भरपेट विरोध किया। आजकल नये 'सनातनी सुधारक' भी निकल रहे 
हैं, पर स्पष्ट है कि मोका आने पर ये भी टिकाऊ नहीं रह सकते। आधुनिक लोग भी 
मानते हैं कि 'भारत को पूर्वी एवं पश्चिमी सीमाओं पर अधिकांश बौद्ध थे और वे 
अनायास मुसळमान बन सके । किन्तु उत्तर प्रदेश आदि में जहाँ जाति-पांति, खान- 
पान के सम्बन्ध में कट्टरता थी, वहाँ मुसछिम-शासन में रहकर भी कितने ही हिन्दू 
मुसळमान नहीं बने । कट्टर हिन्द ही बने रहे। इसीसे सिद्ध होता है कि जाति-पांति 
द्वारा हिन्दू-समाज की रक्षा हुई । 
झनादि-अपीरुषेय वेद नित्यशास्त्र है। आषंग्रन्थ वेदों का विवरणमात्र है। 


वेदों एवं आषंगरन्थों द्वारा प्रतिपादित धमं ही स्थिर धमं है। उसमें कभी रहोबदल 
नहीं किया जा सकता । वेदिक अग्निहोत्रादि वणंश्रमानुसारी धमं ब्राह्मणादि जाति- 


भूछक है। ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेद्यो तथा शूद्रों के भी समान कमं नहीं हैं | वर्णों में रक्त- . 


साङकयं होने से घमंबाधा उपस्थित होती है । इसीलिए बिवाह, खान-पान आदि का 
व्यवहार वदिक दृष्टिकोण से शुद्ध घामिक है। जेने, बौद्ध आदि शास्त्रप्रामाण्य नहीं 
मानते । इसीलिए सुधारक इस सम्बन्ध में अधकचरे हैं। वे वेइ-शास्त्र का नाम तो 
लेते हैं, पर उनका परम्पराप्रा्त अथं न मानकर मनमानी अर्थ करते हैं। जातिभेद, 
विवाह, खानपान की वेदिक मर्यादा नहीं मानते | फलस्वरूप प्राण-संकट उपस्थित 
होने हा उन्हें भी सरछता से बोद्धों के समान ही घर्मान्तरित किया जाना किसी के 
छिए कठिन नहीं । , 


बोद्-धम का विनाश 


श्री सावरकर के अनुसार “बौद्ध-धमं के विनाद का कारण केवल वेदिक धर्म- 
धुरन्धरों स सफल खण्डन ही नहीं था, किन्तु सामाजिक और राजकीय कारण 
भी थे। परायों के आक्रमणों के राष्ट्रिय संकट के समय बोद्ध-संघों द्वारा सामूहिक 
तौर पर की गयी राष्ट्रद्रोही तथा और भातताथी हिसाओं द्वारा जागछक हिन्दू- 
समाज उन्हे उखाड़ फेंकने को सन्नद्ध हो गया। उस समय राष्ट्रद्रोही प्रवृत्तिवालों 
_ का संघ ही बोढधसंघ बन गया । अतः समस्त भारत में बोद्धों को राजाश्रय नहीं 
भिळ सका ।” उत्तर प्रदेश के कट्टर वेदिक राजपूत वेदिक-घर्म के उद्धार में छगे ये | 
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उस समय बोद्ध-संघ पद्धु बचा पड़ा था। जनसामान्य भी बौद्धों को आततायी | 
हिसा से तंग भाकर ऊब गया | बोढ़ों के इन भीषण-अत्याचारों का वर्णन पूर्णतः 
अवदिक लोगों ने किया है | विन्सेण्ट स्मिथ ने लिखा है : 'अशोक के अनुसार ही हषं 
ने भी मांसभक्षण थोर प्राणिहत्याकरनेवाले को प्राणदण्ड का आदेश जारी क्र 
रखा था, जिसे राजा भी क्षमादान नहीं कर सकता था | इस प्रफार उसके राज्य में 
मछली, पशु-पक्षी तथा हिस्र जानवर तक की हत्या में प्राणदण्ड दिया जाता था। 
गुजरात के जेनमत्तालम्बी राजा कुमारपाळ ने भी बौद्ध-राजा अशोक का अनुसरण 
किया प्राणिहत्या करनेवालों को पकड़ने के लिए गुप्तचरों का व्यापक प्रबन्ध था | 
अपराधियों को कठोर दण्ड दिया जाता था। इसका नमूना निम्नलिखित है: 

शहीद जूं का स्मारक: एकबार एक अभागे व्यापारी ने एक जँ को मसल कर 
मार डाछा | उस अपराध में उसे मान्हिलवाडा लाकर ए क विशेष न्यायालय में उप- 
स्थित किया गया। वहाँ उसे संब सम्पत्ति जन्त किये जाने का दण्ड सुनाया 
गया । एक व्यक्ति कच्चा मांस तश्तरी में ले जाते हुए पकड़ा गया तो उसे प्राणदण्ड 
दिया गया । जू' मारनेवाले की सम्पत्ति जप्तकर जेनाचायों की व्यवस्थानुसार ज॑ का 
स्मारकस्वरूप विशाल स्मृति-भवन बनाया गया। उसका नाम 'यूका-विहार' ( ज्‌ का 
मन्दिर ), रखा गया । यह बात जेन-लेखकों ने बड़े गोरवपुर्ण ढङ्ग से वर्णन की है । 
इन घटनाओं के कारण भी लोगों ने बोद्ध-घमं का जुआ उत्तार फेंका ! 

वस्तुतः अहिसा तो वेदिक-धमं में भी है, फिर भी अवस्थाभेद से बहुत कुछ 
भेद है । एक संन्यासी या वनस्थ के लिए मनसा, वाचा, कमंणा किसी भी प्राणी को 
न सताना अहिसा है। किसीका अनिष्ट, चितन करना भी हिंसा हे । किन्तु देश, राष्ट्र, 
घमं की रक्षा के लिए आवश्यक संग्राम की [हिसा अहिसा हो है। इसी तरह वेदिक 
यञ्च-यागादि के देवतो हर्य से कतिचित्‌ पशुओं का उपयोग भो अहिंसा ही है; क्योंकि 
शास्त्रानुसार ही उससे पशु की सद्गति होती है। वेष्णवों के अनुसार 'हिसनीय को 
अननुग्राहिका हिंसा ही हिंसा ओर. अनुग्राहिका हिसा महसा है।' अशुद्धसिति चेन्न 
शब्दात्‌ ( ब्र० सु० ३.१.२५) सुत्रके भाष्य में स्पष्ट कहा गया है कि हिसादिदोषयुक्त होने 
से वेदिक कमं अशुद्ध है, यह पूवंपक्ष उचित नहीं; क्योंकि वेदिक वचनों के अनुसार 
वेदिक कमं परंम पवित्र है। उस पशुका उपयोग हिसा नहीं है। वेदिक वचनों के 
अनुकार ही धर्माधमं का निर्णय होता है। जेसे भा हस्यात्‌ आदि वदिक-वचनों के 
अनुसार ही हिसा पाप है, वेसे ही अरिनषोसोयं पशुसाळभेत आदि वचनों के अनुसार 
परवाछम्भन ( यज्ञों में पशु का प्रयोग ) धर्म ही है। 


छुआछूत और बौद्-धमं 
आमतौर पर प्रसिद्ध है कि वेदिक सनातनधम में ही स्पर्शास्पर्श का विधा 
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है। परस्तु श्री सावरकर जी कहते हैं कि "बोद्ध लोग छुआछूत नहीं मानते थे, इस 
प्रसिद्धि के ठीक विपरीत बात है। बौद्ध-राज्य में प्राण-हिसा और अपराधी के खिए 
प्राणदण्ड की व्यवस्था थी । खोज-खोजकर उक्त अपराधी को प्राणदण्ड दिया 
जाता था । अतः बोद्धराज्य-काल में छआछुत भी अत्यन्त इढ़ हो गयी ।” प्रमाण- 
स्वरूप उन्होंने बौद्धमतावलूम्बी चीनी प्रवासियों के विचार दिखळाये हैं | वे लिखते 
हें कि “जिन जातियों ने बोद्ध-धमं के अनुसार अहिसा-धमं का पाळन नहीं किया, 
जिन्होंने हिंसात्मक बन्धों को नहीं त्यागा, उन चाण्डाळ आदि जातियों को इस अप- 
राध के कारण नगर से बाहर निकाल दिया जाता था | उन्हें गाँव से दूर कोढ़ियों 
की तरह निवास करना पड़ता था | जब कभी उनको गाँवों में आने को अनुमति दो 
जाती थी, तो उच निर्वासित अछनों को अपने हाथ.में घुंधुछ-वंबी एक लकड़ी लेकर 


या टिमकी बाँधकर उसे बजाते हुए जाने को सख्त आज्ञा थी, जिससे उसको आवाज . 


सुनकर हरएक पथिक सावधान होकर उनकी छूत से बचा रहे। वेदिक, बौद्ध तथा 
जनों में भी यह प्रथा रही, पर बोद्धकाल में यह प्रथा अत्यन्त निष्ठुर थो। अछूत 
लोग भी अपने से नीच जातियों को अछूत मानते थे। वेदिक्रों की सापेक्ष अहिसा की 
अपेक्षा बोद्धों को आततायी अहिसा में ही चाण्डाल आदि जातियों की अधिकाधिक 
दुदंशा हुई । बोद्ध-कार में मछली मारनेवाले, मांसमक्षण करनेवालों को प्राणदण्ड देने- 
वाले बोद्ध-राज्य को अपेक्षा लाखों लोगों की उपजीविका के साधन तथा सापेक्ष 


हिसा को दण्डनीय माननेवाले वेदिक-राज्य को ही चाण्डाल आदिकों ने अधिक 
सुखकारी माना ।” 


वस्तुतः वेदिकों में अस्पुक्यता घृणामूलक नहीं, विज्ञानमूलक हे। आज भी 
चिकित्सक एक रोगी को स्पशंकर हाथ धोकर ही दूसरे रोगी को छता हे। रजोधमं 
होने पर अपनी माँ-हन तथा पत्नी भी अस्पृश्य मानी जाती हैं। सूतक-पातक में 
ब्राह्मण अपने को ही बस्पृदय मानकर देवताओं को नहीं छा । एक महाविद्वान्‌ 
वेदिक भी अपनी माता की पुजा करता है, उसका चरणोदक लेता हुँ; फिर भी उसे 
शालग्राम का स्पशं करने से रोकता है। बया उत्ते अपनी ही माँ से घुणा हे? वेदों ते 
इवान, सुकर आदि योनियों के साथ ही उन्हीं जेसा ब्राह्मण, चाण्डाल आदि 
र न रे अ ह ३वयोति चाण्डालयोनि बा”"( छान्दो० 

3 ० १० मण ७ प्‌ | काक, गृद्ध व 

मनुष्यों में भी कुछ छोग अरपृथ्य होते हैं । a क rR 


जिन छोगों ने बलात्‌ अथवा भय से बोद्ध-धम स्वीकार 
न र कर छिया था, वे 
हार बक बोद-धरम छोड़कर पुनः वेदिकधर्मी बन गये । फळतः मुसलमानों के 
सिद्ध में प्रवेश के पहले ही हिन्दुस्तान में ऊँचे वर्गों से लेकर जनसामान्य में बोद्धों की 
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संख्या निरन्तर घटती जा रही थी। इस निरन्तर भीषण क्षीणता का प्रत्यक्षदर्शी 
चीनियों ने वर्णन किया है। बुद्ध-निवास के कारण पवित्र माने जानेवाले तथा 
सुसम्पच्च स्थान बुद्धगया, मुगदाव, श्रावस्तीनगर, कुशोनगर, कपिलवस्तु आदि बोद्ध 
तीथं उस समय उजड़ गये थे । वहाँ यत्र-तत्र जङ्ग का हरय दीखने लगा | इस तरह 
मुसलमानों के आक्रमण के पूवं यद्यपि बोद्धधमं तेजी से नष्ट हो रहा था, फिर भी 
सिन्ध, काम्बोज, पूर्वी बंगाल में उनका अस्तित्व स्थिर था। बिहार में बोद्धभिक्षुओं 
की बड़ी संख्या थी । उस समय संत्र वेदिकराज्य पनप रहे थे। इस कारण बोद- 
सम्प्रदाय में राष्ट्रद्रोही उपद्रव अथवा जनता पर बलात्‌ बोद्ध-घमं थोपने क्री शक्ति 
नहीं थी। परन्तु वेदिकराज्यों में उन्हें स्वघर्मपालन की पुणं. स्वतन्त्रता थो, 
यह चीनी बौद्धों ने साना है । पाश्‍चात्त्य इतिहासकारों का पूर्वाग्रह बन गया था.कि 
वेदिक राजसत्ताधरों ने बौद़ों का तलवार के बल पर निर्मलन किया होगा। उन पर 
वेदिक-धमं बछात्‌ छादा गया होगा । इसे सिद्ध करने के लिए उन्होंने तत्कालीन 
इतिहास का मन्थन कर खूब छान-बीन की, फिर भी उनको कोई अपवादस्वरूप भी 
प्रमाण नहीं मिला । ॒ 


मुसलमानों के समागम से ही बौद्धों का समुच्छेद हुआ था। एक हाथ में 
तलवार दूसरे में कुरान लेकर आक्रमण करनेवाले मुसलमानों के द्वारा ही बौद्ध- 
बिहार, बोद्ध-स्तूप तथा बौद्ध समाप्त किये गये | प्रायः सभी बोद्ध मुसलमान हो गये ! 
बहुत-से लोग अपने प्राण ओर घमंग्रन्य लेकर चीन भाग गये । बहुत-से नष्ट हो गये, 
पर युद्ध किसीने नहीं किया। इतिहास में ऐसा एक भी उदाहरण नहीं कि बोद्ध के 
किसी समुदाय अथवा सेना ने मुसलमानों का सामना किया हो | 


दिल्‍ली, छखनऊ उत्तर प्रदेश आदि जहाँ एक से एक क्रर सुलतान एवं बाद- 
शाहों ने राज्य किया, वहाँ उस समय वैदिक हिन्दुओं को बहुलता थी ओर. आज 
भी है । यहाँ बोद्धों की संख्या कम हुई । जहाँ-जहाँ बौद्ध अधिक थे, वहीं मुसलमान 
अधिक बने । वहीं उनकी बड़ी संख्या मुसलमानों को जनसंख्या पायी जाती है। 
मुसलमानों की आततायी हिसा के सामने बोड्ों की आततायी अहिसा पराजित 

गथी । 

र आगे लेखक कहता है कि “जेसे गङ्खाजी से निकलकर अलग-अलग जल- 
प्रवाह पुन! गङ्गा की मुख्यधारा में मिल गये, वेसे, ही बोद्ध-घमं हिन्दू-घमं में 
जा मिला | बुद्ध को भी हिंदू-अवतारों में सम्मिलित कर छिया गया । इस तरह बुद्ध- 
मत का पणं हिदकरण हो गया । 

[वस्तुतः बोद्व-घमं आज मी विदेशों में सत्तारूढ़ है । भारत में भी वह शतेः- 
शनैः पतप र्हा है ओर उसको उम्रता ऋरता ओर विछगाव को प्रवृत्ति आज भी 


Sc 
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बेसी है, जसे पहले थी। बुद्ध के अवतार की बात भी किसी समझोते से नहीं, किन्तु 
शास्त्रीय सिंद्धान्तों के अनुसार हुई। वह भी गोतम बुद्ध को नहीं, किन्तु विषणुयश 
ब्राह्मण के पुत्र बुद्ध को अवतार माना गया है। बुद्ध ओर गीतम बुद्ध में वेसा ही भेद 
है, जेसे लक्ष्मी ओर गृहलक्ष्मी में । बोद्धों के 'लङ्क्रावतार-सूत्र' में अनेक बुद्धों को चर्चा 


` हे। छङ्क्रावतार में कर्मों के अनुसार उनकी विभिन्न उत्कृष्ठ, अपकृष्ट जातियों का भी 


उल्लेख है। ] 
हिन्दुओं की प्रतिरोध-शक्ति 


“तीन सी वर्ष तक हिन्दुओं ने मुसलमानों को सिन्ध से बाहर पेर नहीं फेलाने 
दिया । बार-बार उन पर आक्रमण कर हिन्दुओं ने सिंध पर पुनः विजय प्राप्त कर छी 
ओर उसे दो सो वषं तक अपने अधिकार में रखा । सन्‌ ७११ में सिंघ पर भुसलिम- 
विजय हुईं | वस्तुतः तीन सौ वषं के कालखण्ड के सम्बन्ध में इतिहासकार चुप है। 
इसका रहस्य यही है कि उनके समय तक सिन्ध में मुसलमान हिन्दुओं की प्रतिरोघ- 
शक्ति से प्रतिरुद्ध थे यह कम समय नहीं | अंग्रेज भारत में डेढ़ सौ वर्ष रहे, इतने में 
ही प्रतीत होता है कि उन्होंने शताब्दियों तक हिन्दुस्थान पर शासन किया होगा । 


“इस समय मुसलमानों का आवेश समाप्त हो गया था, यह नहीं कहा जा सकता; 
क्योंकि इसी समय परिचमी एशिया, अफ्रीका महाद्वीप, दक्षिण फ्रांस तक के यरोपीय 
प्रदेशों को वे पादाक्रान्त कर सके थे। किन्तु वे सिन्ध से आगे नहीं बढ़ने पाये, 
हिन्दुओं की प्रतिरोधशक्ति से सिन्ध में ही जकड़े रहे। चित्तोड़ के बाप्पा रावल ने 
तो सिन्ध पर आक्रमण कर प्रा अधिकार प्राप्त कर लिया था। बाद में अरबों ने 
पुन! उसे जीत लिया, परन्तु अन्त में सुमेर राजपूतों ने सिन्ध पर अपनी सत्ता 
प्रस्थापित ही कर लो | | ॒ 


च्सळमानां के अत्याचार 
' गांघार के उस पार गजना के अन्य जाति के मुसछमानों की सत्ता स्थापित 


जयपाळ राजा राज्य करता था। उसने मकाबिले में 
: आक्रमण किया, परन्तु उसे 
जाला न मिली । इससे उत्तेजित होकर मुबुक्तगोन ने विशाल सेना लेकर उसपर 
म ग | अयवाळ ने आसपास के हिल्दू-राज़ाओं का आह्वान किया । सबने 
साथ दिया ओर ड आततायो से टक्कर छो, फिर मो उसकी पराजय हुई । वहाँ- 
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की हिन्दु-राजसत्ता का उच्छेद ही गया । सुबुक्तगीन मर गया । उसका पुत्र गद्दी पर 
बठा | वह हिन्दु-द्वेष ओर धर्मोन्माद में पिता से सो गुना बढ़ा-चढ़ा, क्र मुसलमान 


अपनी प्रतिज्ञा के अनुसार उससे सिन्धुनदी पारक्षर एक के बाद दुसरा 
हमछा करना आरम्भ कर दिया। यहींसे १००० से ७०० ई० के बाद शता- 
ब्दियों तक मुसलमानों के साथ हिन्दुओं के महायुद्धों का क्रम आरंभ होता है। 
विजय के कारण भहमूद गजनी को आत्मविश्वास हो गया । उधर जयपाछ को 
दो पराजयों से नैराश्य हो गया। १००१ इ में महम्मद गजनी के आक्रमण करने पर 
सिन्धुनदी के आसपास जयपाल ने फिर उसका सामना किया, किन्तु दुर्देव से वह 
धीरोदत्त पुनः पराजित हुआ। उस मान-धन ने अपने पुत्र मचङ्गपाळ को राजसत्ता 
सोपकर धधकती अग्निचिता में प्रवेशकर प्राणोत्सगं कर दिया । 

अनङ्गपाळ ने भो पिता का ब्रत-पाळन किया। १००६ ई० में मळतान पर 
आक्रमण करने के लिए महमूद गजनी ने अनजङ्गपाल से सेना ले जाने का मागं 
माँगा, तो अनङ्गपाल ने निर्भीकतापुवंक अस्वीकार कर दिया । उसने स्वधमं रक्षण 
की दृष्टि से हिन्दु-राजाओं से मिलकर शक्तिसञ्चय किया और १००८ ई० में महमूद 
के पुनः आक्रमण करने पर मुकाब्रिछा कर मुसलमानों के छक्के छुड़ा दिये। केवळ 
दो प्रहरों के युद्ध में मुसलमानों की व्यूह-रचना अस्त-व्यस्त हो गयी । महमूद पीठ 
दिखाकर लौटने छगा । इतने में एक अघटित घटना घटी | अचङ्गपाल का हाथी 
जलते हुए अग्ति-बाणों की मार से भड़क उठा और घृमकर पीछे की ओर भागा । 
` इससे सेना में भगदड़ मच गयी। महमूद ने अवसर से छाभ उठाया झर अपने 

भागते हुए सेनिकों को छछकारा भर कुछ चुने सेनिकों का व्यूह्‌ बाँघकर प्रबल 

आक्रमण कर दिया । 3 

इस अन्तिम संघषं में हिन्दू जीती बाजी हार गये । उस महँगी विजय से वह्‌ 
अपने बचे सेतिकों के साथ लौट गया। झनज्भपाल का पीछा नहीं किया । फछतः 
पञ्ञाब पर मुसलिम-सत्ता स्थांपित नहीं हो सकी। डेढ़ वषं बाद उसने फिर अनङ्गः 
पाळ पर आक्रमण किया। अनज्गपाळ ने इसबार एकाकी ही अपनी बचीःखुची 
सेना लेकर मुकाबिला किया और वीरगति पायी । 
| १०१० ई० में महमूद ने पञ्जाब को भी गजनी-राज्यों में मिला छिया । बा 
उसने थानेश्वर, मथुरा आदि पर आक्रमण कर धर्मान्थता के साथ मन्दिरं का 
विध्व्॑ष, नगरों का अग्निदाह; जनता का कत्ले-आम तथा हिन्दु-छछनाओं का अफ- 

७५ 
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हरण, घन-सम्पदा की लूट आदि दुष्कर्म कर पुसः गजनी छोट गया । पुनः उसने 
कन्नौज पर आक्रमण कर घोर लूट-पाट और हत्याकाण्ड किये | १०२३ ई में उनसे 
ग्वालियर, कालिञ्जर पर आक्रमण किया, तो वहाँके राजाओं ने प्रतीकार किये 
बिना उसकी भघीनता स्वीकार कर ली । 


सोमनाथ पर आक्रमण 


१०३६ ६० में उसने सौराष्ट्र के प्रसिद्ध सोमनाथन्मन्दिर पर प्रसिद्ध ऐति- 
हासिक आक्रमण किया। इसबार उसकी विशाल भीषण सेना के आतङ्क से सीराष्ट् 
का राजा भी अपने नाम को कलद्धित कर भाग निकला । उस समय कोई सेनिक- 
संघटन सामना करने के लिए था ही नहीं। फिर पुजारी ही सामना करने के लिए भागे 
बढ़े । घमरक्षा के लिए आस-पास के हिन्दुओं को जो मिल सके, हथियारों को लेकर 
एकत्रित होने का आह्वान किया । इस आह्वान पर दूरूदूर के बहुत-से हिन्दू आ 
ड्टे । इसमें किसीका स्वार्थ नहीं था। वह बिशुद्ध 'धर्मयुद्ध/ था। पर वे प्रशिक्षित 
सेनिक नहीं थे। फिर भी मुहम्मद को व्यूहुबद्ध सेना से दिन-रात जूते रहे। 
मन्दिर के परकोटे के बाहर और मन्दिर के भीतर भी बराबर सशस्त्र प्रतीकार जारी 
रहा । महमूद ने स्वयं जाकर सोमनाथ की मूरति को भङ्ग किया ।. 

मुतछिम इतिहासकारों के अनुसार भी मन्दिर की रक्षा करते-करते कम-से 
कम पचास हजार हिन्दू घमंबीर मारे गये। वस्तुतः एक दिन मरना निश्‍चित ही है-- 
आज या सौ वर्ष बाद ! फिर भी अपने पूव॑जों की मान-मर्यादा के अनुसार भगवान्‌ 
के मन्दिरों के रक्षाथं मृत्यु से बढ़कर ओर कोई चीज नहीं । 

समर मरण पुति सुरसरि तीरा। 

अनस राम - काज क्षणभङ्ग शरीरा ॥ 
की बात है कि सोमनाथ के मन्दिर का इतिहास लिखते 
रासा न हुए विदेशी एव 
साहका हिन्दू-इतिहासकारों ने भी उन पुजारियों एवं हिन्दू-समुदाय की देवता 
प्रति भोली-भक्ति का उपहासमान्न किया है। उनके भव्य बलिदानों का रत्तीमर 
ma नहीं किया : 'छो देखो, हमने तुम्हारी मूर्तियां तोड़ डाछीं, तुम्हारा 
इत ही सच्चा है! न कर सका । तुम्हारा देवता झठा, हम मू्तिभझ्ञक्ों का अल्लाह 

वस्तुतः हिन्दू-शास्त्रों के दी र 
देवता की चु द्‌ rh मूत ही देवता न र है। किन्तु मूर्ति में 

जी जाती अतएव एक देवताओं की छाखों मूर्तियां 
र कभी-कभी मूर्तियों का मङ्ग-भङ्ग होता ही रहता है, पर 
से | भज्ञ-भज्ग नहीं माना जाता । किसीके चित्र या फोटो का सम्मान 
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था पुजन तो किया ही जाता है और उसके सम्मान से मूततिवारे का भी सम्मान 
समझा जाता है। परन्तु फोटो या चित्र के नाश से फोटोवाले का नाश समझने- 
वाळा कोई मूख हो हो सकता है, समझदार नहीं । [ 

ऐसे मोळवी-मुल्छाओं की डींगों का उत्तर देते हुए बीर सावरकर ने ठीक ही 
लिखा है: “कया इन डींगों को ही सच्ची-कसौटी माने ? अल्लाह को घिक्कारनेवाळो 
चंगेज खाँ और उसके उत्तराधिकारियों ने खलीफा की राजघानी में घुसकर खलीफा 
को खतम कर दिया था। अल्लाह के घर मस्जिदों को जळा दिया, कितनी मस्जिदों 
को घुड़साल बना दिया । कुरान की पुस्तकों को घोड़ों के पेरोंतले रौंदवाया। तब 
अल्लाह ने भी चंगेज खाँ भादि का हाथ नहीं पकड़ा ! कया ऐसे सेकड़ों प्रसङ्गो को 
देखकर मोळवी-मुल्ला अपने अल्लाह को झूठा और कमजोर मानेंगे ?” 

सोमनाथ-मन्दिर को ध्वस्त कर अपार घन-सम्पत्ति लूटकर सुल्तान महमूद 
गजनी छोटने लगा, तो उसे मालूम पड़ा हिन्दू-जनता उत्तेजित हो उठी है। माळवा 
का नरेश अपनी विशाल सेना लेकर समराङ्गण में उसको वापसी की प्रतीक्षा कर 
रहा है। तब महमूद ने उससे सामना करने का साहस नहीं दिखाया । भाळवा का 
सीधा मार्ग छोड़कर वह सिन्धु के मरुस्थलीय मार्ग से गजनो लौट गया | १०३० ई० में 
उसकी मृत्यु हो गयी | उसने हिन्दुस्थान पर १५ बड़े आक्रमण किये थे । 


घर्मान्तरण क्‍ 
श्री सावरकरजी लिखते हैं कि “आगे के इतिहास के अनुसार हिन्दुओं ने महमूद 
द्वारा विजित राज्यों को फिर से जीत लिया । परन्तु धर्मान्तरित किये हिन्दुओं को 
धार्मिक दृष्टि से हिन्दुराष्ट्र की क्षीण होनेवाली संख्याशक्ति की पूर्ति नहीं कर पाये । 
तत्कालीन हिन्दू-समाज के जातिभेद, छुआछूत, घामिक्र असहिष्णुता आदि विचित्र 
काल्पनिक विश्रम हिन्दूराष्ट्र के लिए अत्यन्त घातक सिद्ध हुए। उसी कारण बछात्‌ 
मुसळमानु बनाये जानेवाले हिन्दू मुसलमान हो बने रह गये | उससे मुसलमानों की 
संख्या पीढ़ी-दर-पीढ़ी बढ़ती गयी । उनमें भावी पीढ़ियाँ ओर कट्टर मुसलमान बन 
गयीं । बाद में ईरानी, तुर्की, मुगलों के आक्रमणों के समय वे भी हजारों को संख्या 
में उनकी सेना में भरती होकर आक्रमणकारी हुए । 

सिन्धु नदी के पार 'धूरी' नामक हिन्दुओं की एक जाति निवास करती थी। 
: परिस्थितिवश वह मुसलमान हो हिन्दुओं को कट्टर दुश्मन बन गयी । प्रख्यात हिन्दू- 
्रेषी सुल्तान मुहम्मद गोरी इसी हिन्द-जाति का था | वस्तुतः अफगानिस्तान, पठानि- 
स्तान, बलोचिस्तान आदि के बहुत-से मुसळमान वहाँके आदिनिवासी हिन्दू 
ही थे। घमं के बदलने से उनकी राष्ट्रियता भी बदलती रही। यही धर्मान्तरता, 


राष्ट्रास्तरता है।' 
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धम शब्द का अर्थ 


यहाँ 'घमं' शब्द का प्रयोग विभिन्न धर्मों अथवा स्वतंत्र दर्शन के तत्वज्ञान ओर 
तुलनात्मक अध्ययन करने तथा उनमें से व्यक्तिगत रूप से स्वीकार करने योग्य गुणों 
का आचरण करने के अथं में नहीं है। किन्तु अमुक पुस्तक ईश्वर-प्रेरित है, उसको 
दो जिल्दों में जो धमं बताया गया है, वही केवळ धमं है, उसके अतिरिक्त अन्य सब 
असंत्य-पाप है! इस प्रकार अहङक्रार से जो संस्था उस ध्म के तथाकथित तत्वज्ञान 
को ही नहीं, किन्तु आचार-विचार, निबन्ध, व्यवहार, भाषा आदि को भी भिन्नधर्माव- 
छम्बियों पर उपदेश के बळ पर थोपने में असफल होकर कपट, क्ररता, बलात्कार 
तक में संकोच नहीं करती, ऐसी आक्रामक संस्थाओं के लिए 'घमं' शाब्द का प्रयोग हे। 
राष्ट्रान्तर ऐसी घामिक संस्थाओं द्वारा किये गये धर्मान्तरण का ही परिणाम है । 

वस्तुतः घर्म का स्वरूप तो अमादि-अपोरुषेय वेदों से ही विचारित होता है। 
इश्वर, जीव, जगत्‌ अनादि हैं। अतः ईइवरीय शासन-संविधानछप वेद भी अनादि 
ही हैं। डेढ़ हजार या दो हजार वषं से ही ईइबरप्रेषित धमंग्रन्थ का प्रसार हुआ, 


यह युक्तिसंगत नहीं । ऐसा होने पर ईश्वर में विषमता दोष होगा; क्योंकि उससे 


दो हजार से पूवं के छोगों को कल्याण का मागं हो नहीं बताया । अतः कहना 
होगा कि अनादि काल से ही ईश्वर ओर उसका शास्त्र तथा घमं है। अन्य सादि धमं 


ओर मत उसीके आंशिक रूप हैं। फिर बलात्‌ किसी भी धमं या विचार को लादकर 


किसीका धर्मान्तरण करना तो त्तकंसंगत भी नहीं । 


लेखक आगे लिखते हें कि “उस समथ हिन्दुओं ने जाति-बहिष्कार का प्रति- 


अस्त्र अपनाया । मुसलमानों के घामिक आक्रमण का प्रतीकार करने के लिए राम- 
बाण-सरीखा कोई प्रतयस्त्र नहीं था । पर वह जाति-बहिष्कार धम॑रक्षक्र न होकर 
स्वघमंघातक ही सिद्ध हुआ ।” 


जातिमेद्‌ और जाति-बहिष्कार 

लेखक के अनुसार “हिन्दुओं द्वारा हृणों के समलोच्छे | ओं 
पेकडों नेता मूलोच्छेद के बाद हिन्दुओं के 
णी ने हिन्दु-समाज ओर हिन्दूराष्ट्र की राजमैतिक-सामाजिक सुस्थिति 
नेतृत्व me सर्वाज्गीण प्रयास आरंभ किया । तत्कालीन राजकीय 
हि समाज ही य्य ता के प्रतापी राजघरानों को प्राप्त था । उस पुननिर्माण में 


र स्था जातिभेद की चोखट में जमाकर बिठायी जा रही थी । 
ह जाति-प्रथा को जन्मजात जातिभेद का अपरिहार्य रूप प्राप्त हुआ । चार 
वणं र क से निकले। अन्यान्य गोण जातिप्रवादों को अभिवुद्धि होते-होते 
अन्त भे शास्त को अनुमति से प्रायः सवंसम्मति से हिन्दूजाति सामाजिक-धामिक 


द ५ पथ 
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दृष्टि से चार हजार अन्तगंत जन्मजात जातियों में विभाजित हो गयी 

ध ५ । यह परि- 
वतन उघ क्राळ को वेदिक हिन्दू-राष्ट्र की सामाजिक स्थिति क आवश्यकतानुसार 
ही हुआ | हु इसके अनुसार अपनी जाति में ही खान-पान, विवाह रहेगा। बहुत-सी 
जातियों में अन्य जातियों के साथ रोटी-पानी का व्यवहार दण्डनीय था। लड़की 
देने-डे नेपर भी कड़ा प्रतिबन्ध था। इसौके अनुसार हुक्का-बन्दी, पानी-बन्दी, 
बेटी-बल्दो, स्पशं-बन्दी, शुद्धिबच्दी, सिन्धु-बन्दो आदि सात नाम हुए। हिन्दुओं की 
प्रगति i बाधा डालनेवाली ये सात बन्दियाँ मानों सात बेड़ियाँ थीं । इन्हें म्लेच्छों 
ने नहीं, किन्तु स्वयं हिन्दुओं ने बुद्धिविश्रम के कारण स्वघमंरक्षा के ताबीज के 
रूप में अपने पेरों में ठोक लिया । ये स्वदेशी बेड़ियाँ थी ।” 


लेखक की हिन्दु-उन्नति की भावना प्रशंसनीय होते हुए भी खेद है कि शास्त्र, 
धर्म तथा जातिभेदसम्बन्थी उसके विचार भ्रान्तिपुर्ण ही हैं। इसका कारण यही 
है कि उन्होंने हिन्दू-शास्त्रों का परम्परा से अध्ययन नहीं किया । पाइचात्य इतिहासों 
एवं विचारों की समालोचना करते हुए भी वे उनसे अपने को अप्रमाबित नहीं रख 
सके | जड़ विकासवादी पारचात्त्यों ने ही माना है कि 'कोई ईश्वर या स्थायी 
प्रामाणिक शास्त्र एवं स्थायी धमं नहीं है। देश, काळ, परिस्थिति के अनुसार शास्त्र- 
स्मृतियाँ तथा घामिक-सामाजिक नियम बदलते हैं | जबतक वे लामदायक हों, उनसे 
लाभ उठाना चाहिए । जब वे हानिकारक सिद्ध होने छगें, तब उन्हें तोड़ फेका 
चाहिए / श्री सावरकर, श्री गोलवलकर आदि सभी इत विचारों से प्रभावित थे। 


वेद अनादि-अधोरुषेय हैं, इस विषय में हमारा संस्कृतमाषा में 'वेदस्वरूप- 
विमशः' ओर हिन्दी-माषा में 'वेद का स्वरूप और भ्रामाण्य' पढ़ें। इतिहासवेत्ता भी 
संसार के पुस्तकालयों में ऋग्वेद से प्राचीन पुस्तक कोई नहीं है, ऐसा मानते हैं । 
"मनु, व्यास वेद को अनादि कहते हैं। उन वेदों के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेय, शूद्र 
चार वणों की उत्पत्ति परमेश्‍वर के मुख आदि अङ्गों से हुई है और उत वों के 
अनुसार ही ब्रह्मचयं, गृहस्थ, वानप्रस्थ, संन्यास आदि आश्चमों की व्यवस्था है । वणं- 
संकरता, रक्तसंकरता से बचकर माता को असपिण्डा, पिता को असगोत्रा विवाहिता 
कन्या से उत्पादित सन्तान ही धर्म-कर्म तथा ईश्वराराधन के सुयोग्य हो सकतो है । 
क्षत्रिय-साध्य राजसूय आदि कमों में ब्राह्मण का भी अधिकार नहीं है। कर्मों को 
व्यवस्था जाति-व्यवस्था पर निर्भर है। फछतः प्रमाद से संकर उत्पन्न हुए । प्रतिलोम 
संकर अत्यधिक निन्य एबं अनुलोम संकर कुछ कम निन्द्य हुए। सकरों में भो 
सांकयं होने से फिर अनेक उप जातियों का होना स्वाभाविक ही था | 


वेदों के अनुसार हो मन्वादि घमंशास्त्रकारों म वर्णाश्षम-व्यवस्था तथा 
संकरों के धर्म-कर्म की व्यवस्था की है। यह सारी हुणों के पराभव के बाद को 
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व्यवध्या नही, किन्तु अनादि वेदों एवं तदाधारित आषंग्रन्थों की व्यवस्था है । 
अतिप्राचीन, छाखों वर्ष पुवं से भगवान्‌ राम और उनकी रामायण द्वारा भी यह 
व्यवस्था आहत थी। मनु तथा अन्य स्मृतिकारों, महाभारत, गीता, ब्रह्मसूत्र आदि 


के निर्माता व्यास आदिकों ने इसीका पोषण किया है । तकंदृष्टि से भी जाति जन्मना | 


ही सिद्ध होती है। मनुष्य, शवान, शूकरादि जातियों का सम्बन्ध जन्म से सरण 
पर्यन्त वही रहता है। अच्छा-बुरा या मृत-जीबित अइव अश्व ही रहता है, याय 
गाय ही रहती है। उसमें रहोबदल नहीं होता । यदि यह कल्पनामात्र माना जाय 
ओर उसमें रहोबदल में कोई आपत्ति नहीं तब तो फिर हिन्दु-जाति भोर हिष्दू- 
राष्ट्र के भी परिवतंन में क्या हज है और उसकी रक्षा के लिए इतने त्याग-बछिदान 
की कया आवश्यकता है ? प्राचीनता की इष्टि से वेदादि-शास्त्रों सें ब्राह्मणादि जातियाँ 
ही प्रसिद्ध हें । यदि उन्हींका उच्छेद हो सकता है तब जिस हिन्दू का स्पष्ठ रूप 
से वेद, रामायण, भारत तथा मन्वादि घमंशास्त्रों में उल्लेख भी नहीं है, उसको 
अनुच्छेद्यता केसे सिद्ध होगी ? यदि ध्म केवल काल्पनिक ही है, तो उसकी रक्षा के 
लिए ही इतना भगीरथ प्रयतन क्यों? | 
अत; ब्राह्मणादि जातिभेद को कुछ राजपुतों के नेतृत्व में कल्पित व्यवस्था 
मानना सवथा भूछ है। यदि किसी जाति को लड़की से किसी जाति के लड़के के 
सम्बन्ध में कोई भेद नहीं, घमं भी काल्पनिक है तो ईसाई मोर मुप्तकमान आदि से 
भी परहेज क्यों ? इसीलिए जातिरक्षा एवं तन्मूछक घमं की रक्षा के लिए रोटी- 
बन्दी, बेटा-बन्दी, स्पशंब्रन्दी आदि ठीक ही हैं । 
जाति-बहिष्कार भी कोई अनहोनी बात नहीं | किसी भी संस्था में स्थायित्व 
तभी रह सकता है, जब उसमें अनुशासन हो और नियमोल्ळङ्कन का दण्ड हो । जो 
संस्था सदस्यसंख्या-वृद्धि के प्रलोभन में नियमोल्लङ्कन की परवाह नहीं करती, वह 
शीघ्र ही नष्ट हो जाती है। हाँ, परवशाता में नियमोल्लद्भून का प्रायदिचित्त तो प्राचीन 
वदिक-समाज में भी था ही। सच पूछें तो स्थिर-शास्त्र स्थिर-धर्मं पर आधारित 
स्थिर जन्मजात. जाति-व्यवस्था और जाति-बहिष्कार के कारण ही अभोतक शुद्ध 
रा्मणादि वर्ण और वेद तथा वेदिक-धर्म बल्पमात्रा में ही सही, सुरक्षित है । हिन्दू- 
समाज का विनाश, संघटन और उसकी आइचर्यजनक स्थिरता का यही मूळ है । 
बीज-रक्त को संकरता से बचकर अविकृत शुद्ध परम्परा की उ्वपणं 
बल्ले व तोगायो धोहों ; रा को रक्षा एक महत्त्वपूण 
तु तो गायो, घोड़ों और कुत्तों के मी नस्छ-सुधार का ध्यान रखा जाता 
है | फिर क्या हिन्दू के बीज-रक्त की शुद्धता सिटाकर आततायी स्लेच्छों का रक्त- 
साद्कय सम्पादन करके उसका विनाश करना उचित था या हो सकता है ? 


स्मृतिकार ऋषियों का अनुवंश-विज्ञान श्रमविभागात्मक सामुदायिक जीवन 


| का विचार ही नहीं, अपितु पारछोकिक-ऐहिक ` अभ्युदय एवं निःश्रेयस भो उसी 
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व्यवस्था पर अवलम्बित था। वह हजारों नहीं, लाखों वर्षों से अनेक संकटों को पार 
करती कोटि-कोटि स्पुश्य-अस्पृश्य सब प्रकार के हिन्दुओं पर अपनी अमिट छाप 
डालती जीवित है। अनेक ईसाई-मिशनरियों चे माना है कि जाति-व्यवस्था हो 
हमारे इसाइयत-विस्तार में बाधा है। यह न होती तो अबतक सारे भारत को 
ईसाई बना छिया होता । असंख्य जाति-समूहों के कारण विच्छिन्न दोखनेवाले राष्ट्र 
के भीतर से जिस अदम्य एकात्मभाव की भावना के स्फुरण में लेखक हिन्दुत्व एवं 
हिन्दू-राष्ट्र की कल्पना करने हैं, उसका भो आधार अनादि वेदादि-शास्त्र एवं 
तदुक्त धर्म में अडिग विश्‍वास ही है। 


आपके ( श्री सावरकर के ) अनुसार 'दीखनेवाले इस जातिभेद के स्वायत्त, 
किन्तु संयुक्त सङ्क को जिस आन्तरिक 'अन्तर्यामी एवं अचिर्वाच्य एकात्मभावना ने 
एकजीव कर रखा है', वह राष्ट्रिय-भावना हिन्दुत्व या हिन्दु-धमं भो स्थिर शास्त्र 
एवं तदाधारित धमं पर हो निर्भर है। यदि शास्त्र, कमं तथा जाति कोई वास्त- 
विक तात्विक और प्रामाणिक नहीं, तो फिर सब भावना ही है । गुञ्ञा-पुज्ञ में वह्लि- 
भावना तथा विधुर-परिभावित कामिनी-भावना भी भावना ही है। बिना प्रामाणिक 
आघार के भावनामात्र अकिञ्जित्कर ही होता है। 


जाति-बहिष्कार 

वस्तुतः जाति तो नित्य होती है। वह जन्म से लेकर मरणपर्यन्त व्यक्ति से 
पृथक्‌ नहीं होती । किन्तु प्रक्ृत में दास्त्रानुसारी तथा लौकिक विशेष ढङ्ग के घमं, 
आचार-विचार से बिशिष्ट तत्तद ब्राह्मणादि समाज ही जाति है। उसके निर्धारित 
शास्त्रीय नियमों का उलङ्घन करनेवाले को उस समाज से पृथक्‌ कर देना ही जाति- 
बहिष्कार था । यह कभी भी लाचारी हालत में ही होता था । जेसे जब कमी शरीर 
का कोई अङ्ग सड़ जाता है भोर दुरिचिकित्स्य हो जाता है तभी उसकी शल्यचिकित्सा 
( आपरेशन ) की जाती है। शरीर-रक्षा के लिए अनिवायं अङ्भविच्छेद का उद्देश्य 
भी शरीर-रक्षा ही है, अज्भ-विच्छेद नहीं | सामान्यतया कोई भी अपना अङ्ग-विच्छेद 
नहीं चाहता । भरसक चिकित्सा कर प्रत्येक अङ्ञ की सुरक्षा ही अभीष्ट होती है। ठीक 
इसी तरह आज जैसे ही नाना प्रकार के पापों के प्रायर्चि्त सबंदा थे और आज भी 
हें । बलात्‌ घर्मान्तरित तथा पतित लोगों के लिए प्रायर्चित्त एवं शुद्धि का विघान 
हे ही । उसके न करने पर ही बहिष्कार की बात अपनायी जातो थी। इतिहासकारों 
ने सोमनाथ-मन्दिर-सम्बन्धी जेसा भ्रामक प्रचार किया, जाति-बहिष्कार के सम्बन्ध 
में भी वेसा ही मिथ्या प्रचार किया है। शास्त्रीय रोटीबन्दी, बेटीबन्दी तथा स्पर्शा- 
स्पषव्यवस्था अभिमन्त्रित, रत्गजटित रक्षाबन्धन ही है । ब्राह्मण या हरिजन को यदि 
अपनी जाति पर गर्व नहीं होता तो हिन्दुत्व पर ही गवं क्यों होना चाहिए ? व्यष्टि 
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के बिना समष्टि कभी टिक ही नहीं सकती । जातिभेद के बिना उसका स्वायत्त-संथुक्त 
सङ्क भी सम्भव कहाँ ? 

हम सब समान देश, समान धमं, समान शास्त्र, समान ईश्वर को माननेवाले 
हैं; इसीलिए एक हैं, यही एकात्मभाव है । फिर किन्हीं अवान्तर जाति, अवान्तर घमं 
से भिन्न होते हुए भी एक हैं। पर जिनकी शास्त्र, देश, धर्म भोर ईरवर किसीमें 
समानता नहीं है, उनमें एकात्मता का अनुभव नहीं होता । भारत को पितुभू, पुण्य- 
भू मानने की शर्ते भी हिन्दुत्व के लिए अधूरी है। कई मुसलमान ( कादियानी 
अहमदी ) आदि भी भारत को पितृ-भू मानते हैं, साथ ही अपनी मस्जिद को भी 
पुण्पभूमि मानते हैं। कई हिन्दू भी नास्तिक होने से भारत को पुण्यभूमि नहीं 
मानते । जो हिन्दू-नेता कोई शास्त्र या पुष्य मानता ही नहीं, वह भी हिन्दू केसे 
रहेगा, क्योंकि शास्त्र के बिना पुण्य-पाप का निर्णय होना सम्भव ही नहीं। 


लेखक का यह कहना सही नहीं है कि “हिन्दुओं की इन जातियों में किसी 
पक्त दवारा जाने या अनजाने जातोय आचरण भ्रष्ट हुआ या किसीने किसी दूसरी 
जाति का पानी पी लिया या किसीसे शरीरसम्बन्ध कर छिया, तो ऐसे जातीय धर्म 
के विपरीत आचरण फरनेवाछे हिन्दू को कड़ी से कड़ी सजा दी जाती थी ।” क्योंकि 
ब्राह्मण, क्षत्रियों, वेश्यों तथा अनेक सच्छूदरों में पानी पीने से जाति-बहिष्कार को | 
प्रथा कभी भी नहीं थी और न आज हो है । इतना ही क्यों, विपरीत भोजत या विवाह 
हो जाने पर भी प्रायदिचत्त की व्यवस्था है। प्रायर्चित्त न स्वीकार करने पर ही 
पाप को रघुता-गुरुता के अनुसार दण्ड की व्यवस्था थो। जाति-बहिष्कार से राजा- 
रजा सभी काँप उठते थे, यह तो उचित ही था । तभी तो दोषों से बचने का प्रयत्न 
होता था | जिस हिन्दुत्व में सबको सब जगह रोटी-बेटी की छूट है, उसे क्या किसी 


आचरण से आज नियन्त्रित : किया जा सकता है ? ऐसे लोग वस्तुत! हिन्दू- 
अहिन्दू किसीमें नहीं गिने जा सकते । be 


\ 





“जातिभेद का यह कुण्ठित अस्त्र मसलमानों 
पर घामिक प्रत्याक्रमण कर उनका विनाश करने में नमिक् सी उपयोगी नहीं हुंआ । 


किन्तु इसके कारण कोंटि-कोटि हिन्दुओं का घर्मान्त 

ह रण करना सरल हो गया । 
मुसलमानों को हिन्दू बनाने का कायं हिन्दुओं के लिए नितान्त असम्भव हो गया! 
हिन्दुस्थान आने के पुवं अरब आदि के मुसळमानों ने ईरान 
राष्ट्रों अफ्रीका, मध्ययूरोप, स्पेन आदि के राष्टों 


उन्होंने भी कभी यह स्वीकार नहीं किया कि 
ओर उनका मूलधम नष्ट हो गया। थ्य 
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घर्मास्तरण की तलवार उटकती रही, परन्तु जैसे-जेसे जहाँ मुस्छिम-सत्ता समाप्त हुई, 
वेसे हो एक झटके के साथ वे राष्ट्र मुसलमानों को हराकर हरा झण्डा फेंककर अपने 
पूर्वजों का घम और झण्डा फहरा देते थे | अतः ईसाई ओर इजराइळी धर्मावरूम्बिमों 
को घर्माभ्तरण के बाद मुसलमान बना रखना उनकी शक्ति के बाहर की बात थी | 
मुस्लिम राज्यशक्ति को शताद्वियों तक अपने सशक्त सैनिकों द्वारा सतकंतापुर्वक 
इस बात को देखभाल करनी पड़ती थी कि धर्मान्तरित लोग मुस्छिम-घमं के विरुद्ध 
gl अपने घमं में वापस जाने के छिए कोई षड्यन्त्र या विद्रोह तो नहीं कर 
रहे हैं ! 


“इसी प्रकार स्पेन, ग्रोस, सविया आदि के ईसाईयों ने कत्लेआम करके 
मुसलमानों को ईसाई बना लिया, तो उनको ईसाई बनाये रखने के लिए ईसाई-राज- 
सत्ताओ को भी सशस्त्र कड़ा पहरा रखता पड़ता था । कारण घर्मान्तरित मुसलमान 
यह नहीं साचते थे कि ईसाइयो' के साथ सम्बन्ध रखने से उनका स्वघमं नष्ट हो 
गया । किन्तु ईसाई राजसत्ता के कमजोर होते ही वे तत्काल विद्रोह कर अपने कन्बे से 
ईसाई-धर्मं का जुआ फेंककर अपना इस्लाम-धमं स्वीकार कर लेते थे मौर ईसाइयों 
को मुसलमान बनाकर अत्याचारों का बदला भी लेते थे । 


“उपर्युक्त अनुभवों के आधार पर अरब आदि के नेता इस निष्कष पर पहुंचे 
कि हिन्दुओं को मुसलमान बनाकर उन्हें सेकड़ों वर्षों तक इस्छाम-धमं में पकड़- 
कर जबरदस्ती रखना पड़ेगा । परन्तु सिन्घ-आक्रमण के बाद उन्हें निश्चय हो गया 
कि दुनिया के अन्य लोगों को अपेक्षा धर्मनिष्ट और कट्टर होने के कारण हिन्दुओं को 
यद्यपि मन्न से मुसलमान बनाना कठिन है, तो भी वे शरीर से सरळतापुर्वक 
मुसलमान बनाये जा सकते हैं । 


“इसवी सत्‌ के प्रथम चार शतक़ों में सीरियन ईसाइयों ने धर्मान्तरण जारम्भ 
किया तो उनको विदित हुआ कि एक रोटी का टुकड़ा और भातमात्र उनके मुख 
में इछ देने से उन्हें स्वघमं से भ्र किया जा सकता है। जिस कुएं से वे पानी पीते 
हैं, उसमें एक जूठी डग्रलरोटी का टुकड़ा, बिस्कुट या गोमांस का टुकड़ा डाळ देने 
से गाँव के गाँव जीवनमर के लिए घमंश्रष्ट हो जाते हैं। उन्हें ओर उनके कुट्म्ब को 
फिर हिन्दु-घमं में लेने की कोई व्यवस्था नहीं है । 

“वुगीज ईसाइयों ने भी हिन्दुओं की छुआछूत ओर घमं का भोछापन देख 
आनन्दित होकर कहा कि 'इन मूखं हिन्दुओं के हिन्दुस्थान को देखते-देखते ईसाई बना 
डालेंगे | इस तरह हिन्दुओं ने शस्त्रों को लड़ाई में अनेक बार सफछतापूवंक परकीयों 
के आक्रमण का मुकाबछा किया, पर घामिक-आक्रमण समाप्त करने का इसकी 


७९ 
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पास कोई शस्त्र नहीं था। जिन्हें मुसलमान धमंश्रष्ट करते थे, उन्हें हिन्दू अपनी 
जाति-ब॒हिष्कार की प्रचलित रूढि के आधार पर % ठोरतापूवंक निकाल बाहर कर 
देते थे। मुसलमानों के पंजाब पहुंचने तक धर्मभ्रष्ट हिन्दुओं की संख्या कई क हो 
गयी । उनके बहुतःसे लोग अपने धर्म में वापस आना चाहते थे, पर हिन्दुओं के 
इस जाति-बहिष्कार के कठोर विधान में शुद्ध होकर हिन्दू-धमं अथवा हिन्दू-समाज 
में वापस आने का कोई प्रकार अथवा प्रायरिचित्त था हो नहीं। शुदधि-बच्दी के ही 


कारण उनका वापस हिन्दू बनना असम्भव था। इस तरह अपने पेरों में ही हिष्दुओं , 


ने कुल्हाड़ी मार ली । 


“जो स्वार्थंसाधन के लिए भुमलमान बनता, उसके लिए तो जाति-बहिष्कार 
दण्ड ठोक था । स्वेच्छा से घर्मान्तरण करनेवालों के लिए यह दण्ड उचित था। 
परन्तु जो मुंसलमानों के अत्याचारों से त्रस्त, विकल और स्वधर्मग्छानि से आत्म- 
हत्या के लिए तत्पर हैं, ऐसे छोगों को जाति से बहिष्कृत कर, 'मा-बाप भाई-बहन, 
पतति.पुत्रादि से जीवनभर 'अपना' कहकर स्वीकार न करना उन्हें और भी विपत्ति 
में डालना है ! 


“मुसलिम अत्याचार, घामिक आक्रमण ओर बलात्कार के शिकार हुए निर- 
पराध लोगों को तो जाति-बहिषक़ार का दण्ड मिला, पर राक्षसी अपराध करनेवाले 
मुसलमानों को क्या दण्ड मिला ? उनका तो इससे बाळ भी बाका च हुआ । चोर 
को छोड़ दिया गया और साहुकार को फाँसी दे दी गयी ! उलटे जाति-बहिष्कार के 
दण्ड ने मुसळमावों के धामिक आक्रमण-में प्रत्यक्ष और पर्याप्त सहायता पहुँचायी । 
यहूदी, ईसाई आदि अहिन्दू छोगों को मुसलिम बनाने में मुसलमानों को सौ-सो वषं 
तक सशक्त ओर कड़ा पहरा रखना पड़ता था, परन्तु लक्षाधिक हिन्दुओं को अत्यन्त 
क्ररतापूवंक मुसलमान बनाने के बाद उन्हें सदेव के लिए केवळ एक दिन का ही 
थोड़ाःसा कष्ट करना पड़ता था। एक दिन अन्न-जळ-सम्भोग और सहवास करने- 
मात्र से हिन्दू पूरा मुसलमान हो जाता है। वह अपने पुत्र, पौत्र आदि को भी मुसल- 
त बताने का कठित काम अपना घामिक फत्तंव्प्र समझऋर करता है। हिन्दुओं 
द इस बन्दी के कारण ही जो लोग मुसलमानों को चक़मा देकर भाग आये थे 

पुनः हिन्दू बनने की आशा लगाये थे, उन्हें भी निराश होकर मुसलमान ही 
थे । i बाध्य होना पड़ा। वे मुधळमाच रहकर ही भारत में सुखपर्चक रहते 
ड बषे बाद जब मुपछमानों का फिर दिल्ली की ओर आक्रमण हुआ, तो 


मुपळमानों को अप नीउन गुलाम ससलिम-टोलतियों को ५ 
मुसछिप देशों में कोई हिन्द-टालो सुख्व-शां न देखकर बड़ा आदचर्य हुआ । ` 
त 5 यो सुल-शांति से नहों रह सक्तो थो । उसे या तो 


या फिर मत्यु के घाट उतार दिया जाता था !” 
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आम तोर पर उक्त कथन की पाठकों पर यही प्रतिक्रिया हो सकती है कि 
'हिन्दूशास्त्र, हिन्दू-धमं तथा हिन्दु-समाज भदीधंदर्शी तथा अप्रबुद्ध ही था । किन्तु 
वस्तुस्थिति ऐसी नहीं है। श्री सावरकर को हृष्टि में खान-पान, स्पर्शास्पश, विवाह- 
सम्बन्धी प्रतिबन्ध अनुचित हैं। ईसाई, मुसलमानों के समान ही हिन्दुओं को भी 
सबके साथ स्पर्शास्पशं, विवाह आदि करना चाहिए । परन्तु कया इससे अप्रत्यक्ष रूप 
सें हिन्दुओं को विर्धामयों को ओर प्रवृत्त होने का प्रोत्साहन नहीं मिलता ? जब 
हिन्दू का कोई स्थिर प्रामाणिक शास्त्र नहीं, स्मृतियां सामान्य नेताओं के बनाये 
आन्ति एवं अदुरदशितापूर्णं नियम हैं, तो क्यों न प्रगतिशील ईसाई, मु्लिम-धमं 
अपना छिया जाय ? भले ही लेखक मुप्तलमानों की ऋरता का भी वर्णन करते हैं, पर 
अन्त में वे हिन्दुओं को भी तो वही सब कुछ करने के लिए प्रेरित करते हैं | तभी तो 
उनके अनुसार गुरुगोविन्दर्सिह के लड़कों के साथ मुसलमानों ने जसा व्यवहार किया 
था, टोपू के लड़के के साथ पेशवाओं को भो वेसा हो व्यवहार करना चाहिए था । 
जसे मुपलमानों ने हिन्दू ओरतों को रखेल बना लिया, वैसे ही हिन्दुओं को भी मुसिव 
औरतों को रखेळ बना लेना चाहिए । जब लेखक के अनुसार हिन्दू-शास्त्र, घमं तथा 
सभाज में सुधारकर उन्हें ईसाई-मुसलमानों के अ।दर्शानुसार बनाना है तो बने- 
बनाये ईसाई, मृसरिम-समाज को हो क्यों त अपना लिया जाय ? किन्तु कोई भी 
समझदार इसे आत्मघात ही समझेंगा | 


क्था मझुष्य भो कुत्ते को काठ खाये १ 


मनुष्य को कुत्ता काट लेता है। उसे दण्डाघात से दण्डित करना उचित हो 
सकता है, पर कुत्ते का अनुकरण कर मनुष्य भी उसे काट खाये, यह उचित नहीं । 
इसो प्रकार मुसछमानों का अनुकरंण कर उनके धमंग्रन्यों, धर्मं-संस्थानों का अप- 
मान करना, उनको औरतों को बेइज्जत क (ना, कऋररतापूवंक उनके बच्चों को मारना 
उमित नहीं कहा जा सकता । हाँ, अन्थायो व्यक्तियों को घोर से घोर दण्ड दिया 


जा सकता है । 


आखिर घम दै कया ! 

यदि कोई स्थिर धमंग्रन्थ मान्य नहीं है, किसीकी रोटो खाने से, किसीका 
जूठा खाने से, गोमांस खाने से, ईसाई-मुसळमान स्त्रयां को पत्नी बनाने या हिन्दू 
स्वयो का मुसळिम-ईसाइथों के सम्पर्क से घमं नष्ट नहीं होता, तो मखर घमं क्या 
है ? कहा जाता है कि “धमं कच्चे सूत का धागा नहीं, छुई-मुई नहीं, जो खाने-पीने 
या स्त्रियों, पुरुषों के सम्बन्धमात्र से नष्ट हो जाय ।' परन्तु यदि धर्म फोछादो लोहा 
है, लूट-पाट, हत्या या व्यभिचार से किसी तरह भो वहं चष्ट नहीं होता तब तो 
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बताना होगा कि आखिर वह घमं. क्‍या है? फिर तो मातृ-गमच, भगिची-गसंनं, 
ब्रह्मघात आदि को भी 'अघमं' कहना कठिन हो जायगा ! 
वस्तुतः ईश्वरीय संविधान ही परम धर्ममूल प्रसिद्ध है। गीता में तो भगवान्‌ 

कुष्ण स्पष्ट शब्दों से यही कहते हैँ कि जो शास्त्रविधि का उल्लंघन फर कुछ भी 
मनमानी करता है, उसे सुख, सिद्धि परागति कुछ भी नहीं मिळती : 

यः शास्त्रविधिमुत्सुज्य वर्तते छामकारतः । 

न स सिद्धिसवाप्नोति न सुखं न परां गतिस्‌ ॥ 


भतः कायं-अकार्य की व्यवस्था में एकमात्र शास्त्र ही प्रभाण है। शास्त्र मनमानी 


किसी व्यक्ति या समाज का वमाया नहीं, किन्तु अनादिवेद ही शास्त्र है। संसार 


के सर्वप्रथम संविघान-निर्माता मनु भी कहते है कि “जो घमं जानना चाहता, 
उसके लिए परम प्रमाण श्रुति ही है 3 


धर्म जिज्ञाससानानां प्रमाणं परमं अति: । 


साथ ही मनु के अनुसार श्रुति-अविरुद्ध स्मृति कौर अति-स्मृति-अविरुद्ध सदाचार 
हवं इन सबसे अविरुद्ध आत्मतुष्टि भी धमं में प्रमाण हैं : 


शृतिः स्मृतिः सदाचारः स्वस्य च प्रियसात्मनः । 
एतत्‌ चुविघं प्राहुः साक्षाद्वसंस्य लक्षणम्‌ ॥ 
इस दृष्टि से तो श्र॒त्यादि के अनुसार देह, इन्द्रिय, मन, वुद्धि की सभो चेष्टाएँ 
( हंछचछ ) घमं हैं ओर भुत्यादिविरुदूध देहादि की सभी चेष्टाएँ अधम । अतः 
खाना, सोना, रोना, डरना, मरना, सन्तान उत्पन्न करना, पुजा-पाठ, जप, अग्निहोत्र 
ज्योतिष्टोमादि सभी शास्तरानुकूछ होने से घमं होते हें। तद्विपरीत अधमं ठहरते 
हैं। शास्त्रानुसार धर्माचरण से इश्वर आर घम की सहायता मिळती है, समाज 
ओर छोक को भी उसमें सहानुभूति ओर सहायता मिलती है। 


इसाई, म॒सलमानों को भी अपने घमंग्रन्थ का ही सहारा है। लेकिन इधर 


ससळमान अपनी बाइबिल, कुरान, हदीस पर हढ़ आस्था रखते हूँ, उनमें वे रहोबदल 
की बात भी नहीं सोचते । उनके अपमान से उत्तेजित होकर न मयात 
कर सकते हुं। शास्त्र-घमं का अविश्वासी, ढुलमुल सुधारक कभी भी उनका म॒का- 
बला नहीं कर सकता। किन्तु जो वेदिक डेढ-दो हजार साळ के बने बाइबिल, 
कुरान से कोटिगुणित अपने अनादि-अपोरुषेय ईरवरोय वेदों एवं तदनुसारी आषं- 
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ग्रन्थों में सुहढ़ विशवास रखकर अपने सामाजिक, घामिक नियमों का पाळन 

ल [छन करता 
है, वही अन्त में बिजयी होता है। कभी सूर्य भी कुहरे से ढक जाते हैं, पर अन्त में 
कुहरे का तमस्तोम सूर्य के सामने पराजित ही होता है । 


वौद्ध ही सुसरूभान बने ! 

श्री सावरकर, थी गोलवछकर आदि सुधारक यह तो मानते ही हैं कि शास्त्र, 
घम, जाति-पाँति में विश्वास न रखनेवाले बौद्ध ही मुइलमान बने । अतएव भारत 
की पुर्वी और परिचमी सीमा पर बोद्ों की ही बड़ी से बड़ी संख्या थी। उनका 
सुस्थिर धमं तथा जाति में विश्वास नहीं था । वे ही बिना अधिक प्रतिरोध के मुसळमान 
बने | दिल्‍ली, लखनऊ, उत्तर प्रदेश पर बादशाहों, सुळतानों, चवाबों का सदियों तक 
शासन रहा । वहाँ विविध अत्याचार होने पर भी वेदादि-शास्त्रों तथा जाति-पांति 
में विश्वास रखनेवालों लोगों ने तो गुरु गोविन्दर्सिह के बाळक वीर हकीकत आदि 
के समान हंसते-हसते प्राण दे दिये, पर धमं नष्ट नहों होने दिया। दया श्री सावरकर 
आदि सुधारों को नीति के अनुसार शिखा के दो बाळ न देकर सिर देने की भी हिम्मत 
रखनेवाला कोई व्यक्ति पेदा हो सकता है? जिसके यहाँ शास्त्र का, शिखा का कोई 
महत्त्व नहीं; खान-पान, आचार-विचार का कोई . महत्व नहीं, वह किस घमं के लिए 
प्राणों. को खतरे में डालने को प्रस्तुत होगा ? जहां कहीं धोखे से या बलात्कार से 
गास्त्रविववासी आातिवादी को भ्रष्ट किया जाता है, वहाँ वे जातिवादी धर्म-विश्वासी 
स्वेच्छापुवंक कठोर से झठोर प्रायश्चित्त करने को प्रस्तुत होते हैं। वे स्वयं ही अपने 
सम्मन्ध से अपनी जाति को अपवित्र नहीं करना चाहते। भारत में आज भी यह 
पद्धति है कि यदि किसीसे भूलकर गौ के बछड़े आदि को डण्डा मारने से मृत्यु हो 
जाय, तो वह स्वयं ही पण्डितो को पुछकर प्रायश्चित करता रहता है, ओर तबतक 
समाज से, कुटुम्ब से पृथक्‌ रहता है। सूतकःपातक में ब्राह्मण आदि भी स्वयं को 
समाज से पृथक्‌ रखते हैं । | 


बज्ात्‌ अष्ट होने पर प्रायश्चिच आवश्यक 


यदि किसी शत्रु ने बळातु हमारी देह से मलिन विष्ठा, मांस आदि का संसर्ग 
कर दिया तो उसका प्रक्षालनादि द्वारा शुद्ध करना आवश्यक होता ही है। इसी 
तरह बलात्‌ घमंश्रष्ट किये जाने पर भी शास्त्रय प्रायरिचत्त करता आवश्यक 
हे। घमंभ्र्ठ का कोई प्रायचित्त नहीं, यह कहना गलत है। घमंशास्त्रो में इच्छाः 
पुर्वेक या अनिच्छापूवंक किये गये सभी पापों का प्रायरिचितत है। हिन्दूःषम शास्त 
में गोमांसमक्षण, सुरापान, ब्रह्मवघ जेसे महापातकों के भी प्रायर्चित्त हैं। फिर 
“इच्छा या अविच्छापूवंक मुसलमान बच जाने या उसकी रोटी खाने, पानो पीते 


+ 
Cd CP SAS ~ 








तथा योन-सम्बन्ध करने का हिन्दू-घमं में कोई प्रायश्चित्त नहीं, यह कहना जनते! 
की आँखों में धूळ झोंकना है। अन्त में तो भगवन्नाम, भगव-द्धक्ति, भगवत्तत्त्व-ज्ञान, 
गङ्गास्तान समी ज्ञात-अज्ञात पापों के सर्वोत्कृष्ट प्रायश्चित्त हैं ही। भगवान्‌ के नाम 
में जितनी पाप मिटाने की शक्ति है, पापी प्राणी उतना पाप कर ही नहीं सकता : 


नास्तोइस्ति यावती शक्तिः पार्पानरहरणे हरेः। 
तावत्कतुं न इावनोति पातकं पातको जनः॥ 


प्रायरिचित्त से जातिग्राह्मता भी 


घमं चष्ट होने, ईसाई, मुसलमान बनने पर शीघ्र हो शास्त्रोक्त प्रायश्चित्त कर 
लेने पर जातिग्राह्मता भी हो जाती है। विलम्ब होने पर या म्लेच्छ स्त्री-पुरुषों से 
अधिक दिन योव-सम्बन्ध रहने तथा सन्तान होने पर भो प्रायश्चित्त है। प्रायरिचत्त 
कर लेने पर पारछोकिक पुर्णशुद्धि हो जातो है। बह ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र, 
आदि जो पहले था, बही फिर भी रहेगा | वह शिखादि आदि हिन्दु-चिह्नों को धारण 
कर सकता है। मात्र जाति तथा आनुवंशिक रक्तशुद्ध के छिए उसकी पृथक्‌ श्रेणी 
रहेगो । उसी श्रेणी में उसके विवाह, खान-पान आदि चळ सकते हैं। कहा जा चुका 
है कि जाति नित्य होती है, उसका कभी नाश नहीं होता। जसे उत्तम-मध्यप सिह सिंह 
ही होता है वसे ही उत्तम-अधम ब्राह्मण, क्षत्रिय आदि ब्राह्मणादि ही रहेंगे। हिन्दुः 
घमं में जब प्रतिलोम संकर चाण्डाछादि को भी स्थान है, तो कृतप्रायरिवत्त घर्मान्त- 
तरित हिन्दू को स्थान क्यों नहों ? हिन्दू-समाज में अनेक श्रेणियाँ हैं। धर्मान्तरित 
ब्राह्मणादि प्रायब्चित्त द्वारा शुद्ध हो जाते हैं। 


इतना ही नहीं, जन्मना मुळपान ईसाई, अंग्रेज, यहूदो आदि की यदि विवार- 
पूर्वक स्वेच्छा से हिन्दू होना चाहें, तो उनको भी हिन्द-समाज में एक श्रेणी हो 
संकतो है । [ | 
थ्‌ Q ~~ [ ~ 
'बमग्रटों को पुन! शुद्धि नहीं! ; पिथ पा-प्रचार 


जसे सोमनाथ-पन्दिर के पुजारियों के सम्बन्ध में विरोधी विदेशी तथा अत- 


भिन्न भारतीयों ने अण्ट-सण्ट ती हिवा बल 
पुनः शुद्धि नहीं भचार कर रखा है, वसे ही ह्र में घमंभ्रष्टों को 
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कर हिन्दू-लड़कियों से विवाह कर ( रक्तसांकयं पेदा कर ), हिन्दू-समाज को दूषित 
कर, पुनः भुसलमान हो जाने का इरादा रखते हैं, 'अब्दुल्ला' से रामपाल” बनकर कुछ 
हिन्दू-लड़कियों को साथ लेकर पुनः “अब्डुछा' बनने की बात सोचते हैं, उन्हें हिन्दू- 
समाज में बिल्कुल स्थान नहीं है। 


समाजरक्षाथ कठोर अनुशासन 


कहा जा चुका है कि शास्त्रानुसार खान-पान, आचार-विचार सब घमं हैं । 
अतः रोटी-बेटी का कड़ा नियम आवश्यक है। इसके अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, 
शूद्र यदि आपस में भी रोटी-बेटी का व्यवहार करते हैं, तो उससे सांय फेछता ही 
है । घमंशास्त्रानुसार पृर्वयुगों में ब्राह्मणादि अपने से निम्नवणों को लड़की से 
विवाह करने तथा आंशिक भोजनसम्बन्ध से भी पतित नहीं होते थे। उनकी 
सन्ताने 'अनुलोम-सङ्करः कहलाती थीं । किन्तु विपरीत क्रम से शूद्रादि अपने से 
उत्कृष्ट वर्णो के साथ विवाह करने पर पतित होते थे ओर उनकी सन्ताने' प्रतिलोम 
संकर और अधिक निन्द मानी जाती थी । 


यदि वैश्यजाति का कोई व्यक्ति अपने से छोटो जातिसे रोटी-बेटो संबंध कर 
ले तो उसे जाति से बहिष्कृत होने पर भी किसी पतित मानी जानेवाली जाति के 
साथ होकर रोटी-बेटी का सम्बन्ध करना पड़ता है। उनकी स्वतन्त्र जाति बन 
जाती थी। वह भी हिन्दु-जाति का अंग रहता है ओर हिन्दू-समाज से बहिष्कृत नहीं 
होता । यह कहना गलत है कि 'ऐसे वेश्य आदि को जीवनभर मुसलमान बना रहना 
पड़ता है, अथवा उसमें और मुसलमान में कोई अंतर नही माचा जाता, इसलिए 
जाति-बहिष्कृत होना समान ही है; क्योंकि उक्त बातें प्रमाणशून्य हैं । पतित हिन्दू 
भी गंगास्तान करता है, रामनाम लेता है, रामायण-भागवत सुनता, गोहत्या से 
बचता और गोपूजा करता है। अतः उसक्रा पतित होवा या मुसलमान बन जाना 
दोनों बराबर नहीं । इसके अतिरिक्त ब्राह्मण-क्षत्रिय या वशय अपने से निम्नजाति 
से विवाह आदि करने पर अपनी जाति से खान-पान, विवाह-सम्भ्रन्ध न होने पर भी, 
वे सवंथा जातिच्युत नहीं होते, किन्तु पतित ब्राह्मण आदि हो जाते हैं। यह पतन 
भी अपेक्षाकृत ही होता है । अनुलोम संकरों को तो मातृतुल्य जाति का मानकर 
उन्हें उपनयन, वेदाध्ययन का भो अधिकार प्राप्त होता है, फिर उनको मुसलमान के 
तुल्य समझता कितना विरुद्ध है? रोटी-बेटीबस्दी मुसलमानों के प्रति अस्त्ररूप 
में प्रयुक्त नहीं क्रिया जाता । वह तो आनुवंशिक रक्तशुद्धि, वणशुद्धि की दृष्टि से 
प्रयुक्त है और सफy ही होता है। शुद्विबन्दी का आरोप तो सवंथा गलत ही है, 
बोकि पारङोकिर शुद्धि तो बड़े से बड़े पापो में भी होती है, व्यवहायंता में अवर 


कुछ सोमा तह प्रतिबत्ध रहता है।. | 


६०८ विचार-पीयूष 


इतना ही क्यों, आधुनिक छोग तो यह भी कहते हैँ कि अस्पृश्यता या ऊँच- 
नीच के कारण ही निम्नश्रेणी के हिन्दू मुसलमान हो गये; क्योंकि वे हिन्दू-समाज 
में अपमानित होकर नहीं रहना चाहते। मुसलिस भादि समाब में उनको बराबरी 
का दर्जा मिळता है।' किन्तु यह सब कथन प्रतारणामात्र है। कारण, आज भी 
हिन्दू-समाज में चमार, पासी, धोबी आदि बहुत-सो जातिया हुँ जिनका ब्राह्मण 
आदि से रोटी-बेटी-संबंध नहीं होता। तो भी वे अपने आपको अपमानित नहीं 
समझती । वे मुसलमान बनने की कल्पना झी नहीं करती ओर मुसळमान का पानी 
पीने से भी धर्महानि समझती हैं। प्रत्युत ब्राह्मण, क्षत्रिय तथा पण्डित कहे जाने- 
वाले छोग ही, जिनको अस्पुश्य नहीं कहा जाता, ब्रन या स्त्री के प्रछोभन में आकर 
ईसाई-मुसळमान बनते हैं । 


इस तरह 'धमंभ्रष्ट, घर्मान्तरित मुसलमान, ईसाई बने हिन्दुओं की शुद्धि नहीं 

होती, उनको हिन्दू-समाज में नहीं रिया जा सक्ला; इसलिए मुसळमान-ईसाइयों 
की संख्या बढ़ी हैं" आदि कल्पनाएँ सवंथा निराधार, मिथ्या तथा दु्प्रचार भात्र 
है। जाति-पाति न माननेवारे, वेदादि-शास्थ्रों में विश्वास न रखनेवाले हिन्दू छोग 
ही अधिकांश मुसलमान बने हैं, ईसाई बनने फी प्रेरणा में अधिकतर घन, स्त्री, 
नोकरी आदि का प्रलोभन ही था। कुँआ या तालाब से पानी पीने या उनमें रोटी 
डालकर उनहा पाची पीने से गाँव का गाँव भ्रष्ट होकर ईसाई-मुसळमान हो गये, 
यह कल्पना भी वदिक सनातन धमं के विश सुनियोजित प्रचार है। कारण शास्त्र 

'वे ही अब हैं ओर वे ही तब भी थे। इस समय की अपेक्षा उस समय शास्त्रममंज् 
अधिक थे। ऐसे धोखे से होनेवाले धमंभ्रश का प्रायड्चित्त जब आज है तो तब 


क्यों न रहा होगा ? हिन्दु-समाज के भीतर विभिन्न श्रेणियों के रूप में र हुने पर तो 
कमी भी प्रतिबन्ध था ही नहीं | आ 


ईसाई, मुसलमान, यहुदी आदिकों के जातीय आचार-विचार समान हैं, अतः 
उनमें एक दूसरे की रोटी खाने, पीने धघ ही 
बी | हिमो में लव तथा यौनसम्बन्ध से 
माना जाता, क्योंकि उनमें उतनी विषमता हीं 
ह; जाति के ईसाई, मुसलमान आदि के सा 
५ दल हा योन-सम्बंध होता है, गोमांस-मक्षण जिनमें साधारण बात है-- 
न है हिन्दू-रक्त, हिन्दु-घमं और मान्यताओं की पृण समाप्ति ! हिन्दू के 
सपता दिए $ पातर से शौच जाते हैं, उसे ही पीने के काम में नहीं लिया जा 
पात्र से पानी [तिकापात्र को मिछा पात्र हो कद 
क्‍ देने से पानी पीनेवाळा पात्र ही अशु ढ़ . ह 
ड 
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होगा, अशुद्ध पात्र का कया बिगड़ेगा ? परन्तु आचारशान्य छोगों को 
सी बात भी समझ में नहीं आती । ग र्शून यह्‌ सामाच्यऽ 


सद्शुण-बिकृति 


चौथे अध्याय में श्री सावरकरजी कहते हैं कि “परोपकार, दया, अहिंसा, 
परधम-सहिष्णुता, शरणागत-वत्सलता, शत्रु पर उपकार करना, परस्त्री का अपः 
हरण च करना, शरणागत शत्रु को क्षमा करना आदि का गळत पात्र ओर समय के 
अनुसार उपयोग दुगुंण ही है। संसार में सत्त्व, रज, ब्रम तीनों गुण हैं। सारा संसार 
सत्‌ के धागे से नहीं बुना है। जो विजेता बनकर जीवित रहना चाहता है, कम से 
कस जो अन्यायियों, अत्याचारियों से पराजित होना बहीं चाहता, उसे सत्त्व, रज, 
तम तीनों परिस्थितियों का मुकाबला करने के लिए त्रिशूलबत्‌ साधनों का प्रयोग 
करना चाहिए | हिन्हू-मुसरिम-युद्ध में इन गुणों का विपरीत प्रयोग हुआ है। गीता 
के मुख्य ममं पात्रापात्र का विवेक भी खो दिया गया था । 

“शरणागत को जीवन-दान देना एक सद्गुण है, इस कारण मुहम्मद गोरो 
ओर नजीब खाँ को हिन्दू-राजाओं के हाथ आते के बाद भी जीवित छोड़ दिया गया । 
भूखे को अन्न देना, प्यासे को पानी पिलाना एक सद्गुण है, इस पाठ को रटकर नागों 
और दुष्ट साँपों को दूध पिछाना आरम्भ कर दिया गया । वे दुष्ट राक्षस, मुसळ- 
मान हमारे पवित्र मन्दिरों का विध्वंस करते रहे। सोमनाथ को मूर्तियां तोइते रहै, 
फिर भी साधु-संत यही उपदेश देते रहे कि “पराये ने दुःख दिया, तो बदला न छो, 
भोगो, ईश्वर उसे दण्ड देगा-यह सोचकर चुप बठो।' इसी कारण अनुकूछ परि- 
स्थिति आने पर भी हिन्दुओं ने मस्जिदों का एक पत्थर भी नही तोड़ा ।” 

' आगे लेखक प्रभावशाली दाब्दों में छिखता है : “जिन सद्गुणों के कारण डुरा- 
चार और पश्च महापातकों से भी भयानक पाप होते हों, उनकी अपेक्षा ग्रन्थों में 
वर्णित महान्‌ दुगुंण भो मानब एवं राष्ट्रहित के घातक नहीं कहे जा सकते। उन्हें 
कदापि घिक्कारा नहीं जा सक्ता । विवेदशूल्य, बुद्धिभ्रष्ट मनुष्य ऐसे गुणों को सद्‌- 
गुण समझते है और धमं समझकर हठपुवंक उनका व्यवहार करते हैं। उनका व्यक्तिश, 
राष्ट्रः विनाश अटल है। उन्हें कोई बचा नहीं सकता। ये सडे गुण सड़िय७ विषछे 
खाद्यान्न के समान प्राणघातक होते हैं। 

“प्रधर्म-सहिष्णुता भी तभी सद्गुण | 
सहिष्णुता का व्यवहार करे। पर जो काफिरों का उच्छेद करता ही अपता सजहंब 


मानता हो, उन ईसाई-मुसछमाचों के प्रति तो उनके असहिष्णु कृत्य का बदला लेने 


के लिए, अत्याचार का प्रतिशोध लेगेवाली सं 
७७ 


है, जब दूसरा घमं भी हमारे घमं के साथ 


कद्ध अस दिष्णुता ही सच्चा सद्गुण है। 








' प्रदेश का राजा सिद्धराज बहुत हो पराक्रमी था। 


६१० विधार-पीयूष 


श्ाक्रान्ताओं ने मथुरा एवं काशी के मन्दिरों को ध्वस्त किया, अत्यन्त पूज्य 
पचित्र रामेहवर तक की मूर्तियों को आगरा, दिल्‍ली ले जाकर उल्टी हे कर अपने 
महलों की सीढ़ियों में चुनवा दिया। इत्तना ही नहीं, उन पवित्र मूतय का उपयोग 
मलममूत्रोत्सगं करने के स्थानों पर किया । ऐसे अनेक उत्यातों को ही जिन्होंने अपना 
घमं माना, उनके साथ सहिष्णुता का व्यवहार सद्गुण-विक्ृृति ही है ओर वह बार- 
क्रीय पॉप के समान है। ॒ 
“इसी पापाचार को पुण्य समझकर हिन्दुओं ने कईबार मुसलिम राज्य 
सत्ताओं, को ध्वस्तकर राजसत्ता प्राप्त करने पर भी काशी, मथुरा, राभेशवर आदि 
के द्वारा मंदिरों के स्थान पर बनायी मस्जिदों को तोड़कर उनके अवशेषों को रास्ते 
के कंकडों-पत्थरों से मिलाकर उन्हें सद्गति नहीं दी । 
` “बहुत हुआ तो गिराये गये मंदिरों को फिर से बना छिया । हिन्दू "शासकों 
ने आक्रामकों द्वारा बनायी गयी मस्जिदों के लिए स्थायी आय की सम्पत्ति देकर 
उचकी रक्षा का उत्तरदायित्व भी ग्रहण किया । महमूद गजनवो द्वारा ध्वस्त सोम- 
नाथ के मंदिर का हिन्दुओं द्वारा पुनरुद्धार किया गया, पुनः आक्रमण कर मुसलमानों 
ने उसे तोड़ दिया । इन्हीं संघों के बीच एक हिन्दू-राजा की सत्ता पुनःस्थापित हुई, 


मंदिर का पुनः निर्माण हुआ अरब के जहाजी यात्री मुसछमानों ने नीति से मस्जिद . 


के लिए जमीन मांगी । उचित तो यह था कि आस-पास की सब मस्जिदें तोड़ दी 
जातीं, अरबों का आना-आना बन्द कर दिया जाता। परन्तु सोजल्यपूर्ण व्यवहार 
करते हुए राजा ने सहर्ष जमीन दे दी, सोमनाथ-मन्दिर के सामने उन्होंने फिर से 
मस्जिद बना ली। राजा ने उसके वाषिक व्यय की व्यवस्था भी कर दी। इस परधमं- 
सहिष्णुता का फछ थोड़े दिनों बाद मिला | अलाउद्दीन आदि आक्रमणकारियों ने 
Le पर आक्रमणकर हिन्दू-लळनाओं के साथ बलात्कार, हिन्दुओं का कत्ले-आम 
र मंदिरों का विध्वंस किया । उनकी बर्बर सेनाओं ने सोमनाथ-मंदिर को भी 
आ र ल । जो दुर्गति महमूद गजनवी ने की थी, उससे भी अधिक 
श्री सोमनाथ को माति तथा गभे ए दल 

मस्जिद को सीढ़ियों में चनद दी मूत तथा गभंगुह की शिलाएँ दिल्ली ले जाकर 
पे Cn के उक्त काळ में इसी सदगुण-विकृति के कारण काइमीर 
किः या त , बलात्कार कत्ले-आम, धर्मान्तरण 
हा, कम उदारता-असंकुचितता आदि गुणों को 

स्वयमेव सद्गुण समझने की भ्रान्ति में हिंदू फेस गया । गुजरात के अन्हिळवाड़ा 
उसमें न्याय-अन्याय का पर्या 


विवेक था। एकबार खं पत्‌ मे हिन्दु-मुसलिम झगड़ा हुआ | मुद्र पद ओफी 
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लेखक ने इसके संदर्भ में आम जवानी उल्हिनकायत' पुस्तक में लिखा है कि 
बाद काफिर हिन्दुओं ने आक्रमण कर ८० मुसलमानों को मार दिया, मस्जिद की 
मीनार गिरा दी, मस्जिदे जला दीं। इमाम खती अली ने हिन्दू-राजा की प्रशंसा 
में कविता लिखी जिसमें हिन्दुओं के अत्याचारों का वर्णन किया गया था और रक्षा 
की माँग को गयी । राजा ने उदारतापूवंक न्याय किया।' राजा ने राजघमं की 
पुराणपच्थी बातें रट रखीं थीं। इन वाक्यों का देश, काळ, पात्र आदि का विवेक 
रखते हुए केसे अथं छगाना चाहिए, यह गुरुमन्त्र बतानेवाळे चाणक्यसूत्र उनकी 
सात पीढ़ियों तक को याद न थे। उसने हिन्दुओं को कठोर दण्ड दिया भोर मुसळ- 
मानों को एक लाख बळोत्रा सिक्कों को भारी घनराशि देकर गिरी मस्जिद की 
मीनारों को बनवा दिया । वह राजा शिवभक्त था, सोमनाथ की पेदछ यात्रा करता 
था | सोमनाथ जेसे अनेक मंदिरों को विध्वंस करनेवालों की गिरी मस्जिदों को बनवा- 
कर संरक्षण प्रदान किया । किन्तु महमूद गजनवौ, मुहम्मद गोरी आदि के राज्य में 
कोई अपने मंदिरों के सम्बन्ध में एक अक्षर भी उच्चारण करने का साहस नहीं करता 
था | उस क्षेत्र के हिन्दू नर-नारियों को गुलाम बनाकर मध्यएशिया, काबुल, कघार 
आदि में बेचा जाता था । परन्तु परधमंसहिऽणुता के कारण हिच्दूःराजाओं के राज्य में 
विघर्मी मुसलमानों की बड़ी-बड़ी बस्तियाँ आदर-सम्मान के साथ रहती थीं । शरणार्थी 
बनकर निवास करनेवाले कपटी मुसलमान किसी मुशलिम-शछि द्वारा हिन्दुस्तान 
पर आक्रमण करने पर विद्रोही बनकर, उनका साथ देकर हिंन्दु-राजा को नष्ट करने 
की जी तोड़ कोशिश करते थे। हिन्दू-स्त्रियों के अपहरण के कारण हिन्दुओं को संख्या 
क्षीण और मुसलिमों की संख्या वृ्धिगत हुई। 

मुसलमानों के इन दुष्कृत्यों को बबंरता, घर्मान्धता एवं पागछपन कहकर 
नजर-अन्दाज.नहीं किया जा सकता। किन्तु वह संख्या बढ़ाने की योजना थीं । गायों 
के झुण्ड में सांड़ों को संख्या यदि गायों से अधिक होती है तो संख्या तेजी से नही 
बढती | यदि गायों की संख्या साँड़ों से बहुत अधिक होती हैं तो पीढ़ी-दर-पीढ़ी संख्या 
बढ़ती ही जायगी । इसी सुष्टि क्रम के अनुसार यह नियम मनुष्यों में लागू है। वच्य 
मनुष्यों की टोलियों में भी यही नियम चलता था। अफ्रीका की विद्यमान वन्य 
मानव-टोलियों में विजपी टोळी पित प क पुरुषों की हस्या करती है। 

के बाद टोरियों का बंटवारा आपस में कर लेते ह। अपना संख्याबळ बढ़ाना 
थे सरल जाता है। नागा छोगों में यदि स्त्री लड़ने को आगे बढ़ती है, तो उसे 
विषेले बाण मारकर तुरन्त समाप्त कर दिया जाता है। वे कहते है कि पकड़ में न 
आतेवाळो स्त्री का हनन करना उस टोली के पाँच पुरुषो के गा] के बराबर है। 
उनकी जनसंख्या को हाति पहुंचाना है। इसी भाँति सुपळमानों म हट पर 
विजय पाने के बाद वसूल किये जानेवाले हरजाने में आघा अंश पसे का आस आधा 
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स्त्रियों का होता था और ईमानदार सिपाहियों में उन्हें दस-दस के नियम से बाँट 
दिया जाता था | वहाँ संख्या बढ़ानेवाले सेनापतियों को 'गाजी' की उपाधि दी जाती 
थी । रावण ने भी कहा था; 
राक्षसानामयं घर्मः परदाराभिमषंणस्‌ । 
अर्थात्‌ दूसरा की स्त्रियों का अपहरणकर उनके साथ बलात्कार करना हम राक्षसों 
का परम धमं है। इसी रावणी निळज्जता भर घर्माच्धता के कारण मुधलमान 
सिपाहियों से लेकर सुलतान तक स्त्रियों के बंटवारे में शामिल होते थे । इसे वे इस्लाम 
का पवित्र घमं मानते थे। मुसलिम स्त्री-समाज भी हिंदु-स्थ्रियों का शीळ नष्ट करने 
में सहायक होता था। शान्तिपूर्ण स्थिति में भी वे हिदू-स्त्रियों को फंसने की चेष्टा 
करती थीं। ` RS 
“शत्रुओं को महिलाओं के प्रति हिन्दुओं के सोजच्य के कारण स्वयं मुसलिम 
स्त्रियों को कोई भय नहीं था; क्योंकि हिन्दुओं की विजय होने पर भो उनपर अत्याचार 
नहीं होता था। हिन्दू विजयो होकर विजित स्त्रियों को ससम्मान शत्रुओं के शिविर 
में मेज देते थे। छत्रपति शिवाजी द्वारा कल्याण के सूबेदार की वधू को साळंकार 
उसके पति के पास वापस पहुंचाने और चिमणाजी अप्पा द्वारा पुतंगीज-किळा विजित 
करने के पश्चात्‌ उनकी स्त्रियों को ससम्मान भेजने की घटनाओं का वर्णन आजके 
हिन्दु बड़े गवं से करते हैं । परन्तु आइचयं है कि महमूद गजन्‌वी, मुहम्मद गोरी ओर 
अछाउददीन खिलजी आदि सुलतोनों द्वारा दाहिर को राजकन्याओं, कर्णावती के राजा 
को कमलदेवी और उसकी सुन्दर राजकुमारी देवलदेवी आदि सहस्नों हिन्दू-राज- 
कुमारियों के साथ किये गये बलात्कार ओर छाखों स्त्रियों की प्रतिष्ठा की याद उन्हें 
नहीं आती । यदि वेसा $ ही अत्याचार, बलात्कार उनपर क्रिया जाता तो उन छोगों के 
भन में दहशत बेठ जाती ओर वे भी आगे से वेसा अत्याचार करने में हिचकते । 
लेकिन सद्गुण-विक्ृति के भूत शिव दकों NE 
आरात किया कत वशीभूत शिवाजो आदिकों ने मुस॒लिम स्त्रियों के साथ वेसा : 
को मर | नि मातुवत्‌ परदारेषु' ( परस्त्री मातृवत्‌) के धर्मंघातक सूत्र के 
मुस दवारा लाखों ि्त्रयों के त्रस्त किये जाने के बाद भी उन्हें दणड 
नहीं दिया जा पका | हिन्दुओं को मुसलिम स्त्रियों के सम्बन्ध से पाप होने i 
पृण धारणा बनी थी। मतः मुसलमानों i न होने की सूड 
ह्यो । अतः मुसलमानों को रत्तीमात्र भी भय नहीं था कि हमारी 
यो को भी हिन्दू छोन के ओर हिल्दू बना लेंगे। यदि हिल्दुविजय के 
मुसछिम स्त्रियों को आत्मसात कर यदि हिन्दू-विजय के साथ 
होता कि हिन्दुओं की विजय होने CE Rr का भय 
पर हमारी स्त्रियों | 
छक्षावधि हिन्दू माता-बहनों, हों घर होदा ss a होगी 


“शरुसत्रो के आदर के कारण हिन्दुओं की अधिकाधिक दुदंशा हुई दै। 
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इसका उनपर कोई असर नहीं पड़ा । उन्होंने कोई उपकार नहीं | | 
नो हीं माना, प्रत्युत उसका 
मखोल उड़ाया | धश इसे हिन्दुओं की कायरता और नामर्दी समाव यह 
५ कि हमारी स्त्रियों की ओर तिरी नजर से देखने का साहस ही हिन्दुओं में 
त्त न ।7 | द 


हमारे पूर्वजों का उदाहरण 


श्रो सावरकर लिखते हैं! “चाहे जो भी काटने दोड़े, नाग या नागिन, उसे कुचछ 
ही डालना चाहिए। तभी तो प्रभु रामचन्द्र ने ऋषियों का यज्ञभङ्ग करनेवाळो 
ताइका को मार गिराया। छक्ष्मण ने सीता को खाने के लिए प्रवृत्त शूपंणखो के नाकः 
कान काटकर भगा दिया था। क्यों की सहस्रों ललनाओं को हरण करनेवाले 
नरकासुर को मारकर, बम्दिनी आये-छलनाओं को संकटमुक्त कर सामाजिक बदला 
` भी लिया। ऐसो अविवेकी विचारधारा के अनुसार कृष्ण ने उन्हें असुरों को वापस 
नहीं किया । पौराणिक-काळ के बाद भी हमारे विजेता यवन, शक, हूण आदि 
परकीय राजाओं, सेनापतियों को पराजित करके उचकी कन्यामओं से खुल्छमखुला 
विवाह कर लिया करते थे | 


“'चस्तुतः उचित यही था कि मुस्लिम राजसत्ता उखाड़ फेंकने के बाद, मुस्लिम 
आक्रमणकारियों के ग्रामों, नगरों को मुस्लिमविहीन बनाकर उनका कत्छेभाम 
कर उनके अत्याचारों का बदला लेते | यदि वेसा किया होता तो शुद्धिबन्दी का 
आचरण भी इस मागं में बाधक न बनता । प्रश्‍न तो केवल मुसलमानों को मिटा देने 
का था | "परन्तु इस काम में सब धमं समान हैं, राम-रहीम एक ही हैं' यही ख्ढ़ी. 
बाधक बनी | हिन्दू-मुस्छिमःयुद्धों में यही भयानक पराजय का कारण बचा | 

वस्तुतः उक्त विचारों में ग्राह्म, अग्राह्य दोनों अंशों का विचित्र विमिश्रण है। ` 
धमं-अधमं, सद्गुण-दुगु'ण की परख में शास्त्रों का i प्राधान्य होता है। लेखक ने 
बार-बार सोमनाथ की मूति ओर रामेश्‍वर आदि में श्रद्धा प्रकट की है, उन्हें परम- 
पुज्य, परम पवित्र भी कहा और माचा है। पर यह भी शास्त्रों के बल पर हो सिद्ध 
है। शास्त्र ओर परम्परा की मान्यता त्याज्य हो, तो फिर अमुक-अमुक पाषाणमयी 
मूतियों की पूज्यता और पवित्रता का कोई प्रश्‍न ही नहीं उठता । अतः जसे उन्हीं 
शास्त्रों को प्रमाण मानकर काष्ठ मयी, घातुमयी, पाषाणमयी मूर्तियों में देवता का 
आवाहन-प्रतिष्ठापन कर हिन्दू उनकी पुजा करते हैं, उन्हें परम पुज्य ओर पवित्र 
मानते हैं, उनके अपमान में अपने धमं तथा राष्ट्र का अपमान समझते हैं ओर उसका 
बदला लेने के लिए उत्तेजित होते हैं, जिसको सोमनाथ, स तथा काशो- 
विश्‍वनाथ, अयोध्या, मथुरा के राम तथा इष्ण के मन्दिरों एवं मूर्तियों के अपमान में 
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भी उत्तेजना नहों, उसे निस्तेज तथा कायर कहा जाता है, उन्हीं शास्त्रों वारी 
निर्दिष्ट मन्दिर-मर्यादा तथा जाति-पति तथा खान-पान तथा योन-सम्बन्ध-विवेक 
भी मानना ही चाहिए। मनमानी खान-पान तथा योन-सम्बन्ध से तो रक्त पवित्र न 
होने के कारण जाति-सांकयं भी उत्पन्न होगा ही । 


हिन्दू-जाति धममूलक 

वस्तुतः श्रतियों के अनुसार ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र आदि जात्तियाँ तो गो, 
अत्र, शूकर आदि जातियों के समान नित्य जातियाँ हैं। उनका विनाश शरीर- 
स्थितिपयंन्त होता ही नहीं। परन्तु हिन्दु-मुस्लिम आदि जातियाँ तो धर्म के ही 
आधार पर निर्धारित होती हैँ । अतः इस्लाम-घमं ग्रहण कर लेने पर किसी ब्राह्मण 
को भी हिन्दु नहीं कहा जाता । अंग्रेज, चीनी, फ्रेंच भी इस्लाम-धमं ग्रहण करने पर 
मुसलमान ही होगा । इसी तरह कोई अरबी मुसलमान भी ईसाई धमंग्रहण करने पर 
ईसाई हो जाता है । 


सुधारक हिन्दू तो किसी अंग्रेज, इटालियन, फ्रेंच या अरबी को हिन्दू बनाकर 

उसे हिन्दू मानने लगता है। जसे इसाई तथा मुसलमानों ने ईसाई-धर्मं या इसछाम- 
धमं का आधार बाइबिल या कुरान माना है, वेसे ही हिन्दु-घमं का आधार अनादि- 
अपोरुषेय वेद एवं तदनुसारी धर्षधम्‌ ग्रन्थ हैं। ईसाई, मुसलमान बाइबिल, कुरान 
से मुह नहीं ?मोड़ता | वह उनकी प्रामाणिकता को न झुठळाता है और न उनमें 
रहोबदलछ की बात हो सोचता है। परन्तु सुधारक हिन्द वेद आदि के प्रामाण्य का | 
शुञछाना भो मानता है। तो भी वेदादि-शास्त्रों के अधिकांश को ठकराकर भी कुछ 
' अंश को मानता है ओर उसमें मनमानी अथं का अनथं करता तथा उनमें रद्दो- 
बदर के लिए भी जी-जान से बा करता है। सुधार के आवेश में आकर वह 
ज एव तदुक्त नियमों को टुक्रा देता है। जाति-पांति, खान-पान, यौन- 
य मानी करना चाहता है। यह ऐसी स्थिति है कि जिसे देखकर एक 

दै निराधार निष्प्रमाण तथा अस्थिर क्षणभङ्ग 
अनुकरणों के आधार पर बने 


बलिदान की भावना भी है। ग द हे 
तदनुसारो आषं ह आ इ "र गादि-अपीस्षेय शाइवत वेदों तथा 


होना चाहिए। उनके शाइव त नियमों 
चाहिए । श्वत नियमों का भी पान 
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सहू-ग्रन्थो में सभी समस्याओं का समाधान 


अन्यायी अपराधी को कठोर दण्ड देना ही धमं है। उसके सामने क्षमा ओर 
दया दिखाना पाप ओर कायरता है, यह गीता भी स्पष्ट कहती है: 
अथ चेत्त्वमिमं घस्यं संग्रामं न करिष्यसि। 
ततः स्वघमं कोति च हित्वा पापमवाप्स्यसि॥ _ 
कौरवी, पाण्डवी दोनों सेनाओं के बीच खड़े होकर भजुन ने जब दोनों ओर 
के लड़नेवाले अपने सगे-सम्शन्धियों को देखा तो उसका मन कापंप््रदोष से अभि- 
भूत हो गया । उसने सोचा कि इन सबको मारकर भोग भोगना रुधिर-प्रदिग्ध 
ग्रास का खाना है, त्रेलोक्य-राज्य के छिए भी इनका वघ करना उचित नहीं है। ये 
लोग भले ही हमें मार दें, पर में इन्हें कदापि न माख्गा | लेकिन जिन भगवान्‌ कुष्ण 
ने इसी गीता में कहा कि सुहृद, मित्र, अरि, उदासीन, पापी, पुण्यात्मा सबमें समान 
बुद्धि होनी चाहिए; विद्याविनयसम्पच्न ब्राह्मण, गाय, हाथी, कुत्ता चाण्डाल सरः 
में पण्डित समदर्शी होते हैं, उन्हीं कृष्ण मगवात्‌ ने कहा कि 'अजुंत यदि तुम आना- 
थास प्राप्त अनावृत स्वर्गद्वार के समान इस धर्मयुक्त संग्राम से मुंह मोड़ लोगे तो 
तुम्हारा स्वघमं नष्ट हो जायगा; बीति का विनाश होगा। इतना ही नहीं, तुस पाप के 
भी भागी होगे। अजुंन तुमं अस्वग्यं, अनायंजुष्ट क्लेब्य का त्यागकर उठो ओर 
स्वघमं, स्वजाति के सम्मानार्थ पृव॑जों को मान-मर्यादाओं के रक्षार्थं युद्ध करो : 
क्लेब्यं सा स्म गमः पार्थं नेत्‌ त्वय्युपपद्यते ।.... 
तस्मादुत्तिष्ठ कोन्तेय गुद्धाय कृतनिश्चयः ॥ 
महाभारत का यह भी कहना है कि जिसके साथ जो जेसा बर्ताव करे, उसके 
साथ वेसा बर्ताव करना घमं है। मायावी के साथ माया का एवं साधुओं के साथ 
साधुता का बर्ताव करना ही उचित है: 
यस्मिन्‌ यथा वतते यो मनुष्यस्तस्मिस्तथा बतितव्यं स घमेः। 
मायाचारो मायया वर्तितव्यः साध्वाचारः साधुता प्रत्युपेयः ॥ 
( महाभारत, शान्तिपवं-राञ्जघसं ) 
हमारे साहित्यिकों ने और भी बढ़कर कहा है कि जो मूढ्धी सायावियों के साथ 
मायावी नहीं होते, वे पराभव को प्राप्त हो जाते हैः | 
ब्रजन्ति ते सुढधियः पराभवं भवन्ति सायाविषु ये न मायितः। . 
( किराताजुनोय ) 
यह सब केवल शब्दों में ही नहों था। कौरवों ने द्रोपदो को अपमानित किया, 
भीमसेन ने प्रतिज्ञा कर छी कि दुःशापन को भुजा उख्ाइकर उसकी छाती फाइकर 
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उसका रक्तपान करूँगा ओर वेसा ही कर दिखाया । दुर्योधन का ऊरूभंग करने की 
प्रतिज्ञा कर वह भी पुरी कर दिखायी । 


इस तरह हिन्दु-शास्त्रों ओर आदशों में कहीं भी कमो नहीं है। कभी किसी 
देश, काठ, परिस्थिति में कोई वैसा न कर सका तो यह व्यक्तिगत, काळगत दोष हो 
सकता है, शास्त्रों एवं.आद्शों का दोष नहीं । संसार में सात्त्विक, राजस, तामस तीनों 
ही प्रकार के प्राणी होते हुं। अतएव भीम का स्वभाव पृथक है, युधिष्ठिर का आदशं 
उससे पृथक्‌ है । वे करतंव्यपालन में किसीसे पीछे नहीं । क्षात्रधमं के अनुसार युद्ध 
भी करते थे। शल्य जेसे वीर को रणाङ्गण में मार गिराया, फिर भी दुर्योधन को 
कभी दुर्योधन नहीं कहा, 'सुयोधन' ही कहते रहे। 


दुर्योधन युधिष्ठिर आदि पाण्डवों को अपमानित करने के लिए ही चन में 
गया था। उसका हो पक्ष लेकर जयद्रथ ने वन में द्रौपदी का हरण किया, जो 
पाण्डवों से पराजित हुआ था । चित्रसेन गन्धव दुर्योधन को पराजित कर बाँध 
( गिरफ्तार ) कर ले ही जा रहा था, कि उसके मन्त्रियों ने लाचार होकर युधिष्ठिर 
को शरण छी तो युधिष्ठिर ने तत्काळ अपने भाइयों को दुर्योधन की सहायता के 
लिए भेज दिया। भीमसेन ने स्पष्ट कहा कि 'चित्रसेन ने हम लोगों का ही काम किया 
है, ऐसे अत्याचारी दृष्ठ दुर्योधन को चित्रसेन द्वारा ओर अपमानित होने दिया जाय । 
शन का शत्रु अपना मित्र ही.होता है।' “परन्तु युधिष्ठिर ने कहा । ऐसा मत सोचो । 


आपस के युद्ध में दुर्योधन आदि सौ ओर हम पांच हैं, पर अन्य के साथ युद्ध में हम - 
` सब मिलकर एक सो पाँच हैं! : | 


परस्परं विरोधे तु धयं पञ्च शतं तुते। . 
अत्यः सह विरोधे तु थयं पञ््ोत्तरं शतम्‌ ॥ 
सीमसेन ने द्रोपदी को अपमानित करने 


गणा कर बदळा तो चुकाया, पर उसो तरह दुर्योधन को पत्नीँ तथा दुःशासन की 


याद रखनी चाहिए ? 


दुर्योधन ने भी अपनी शे 
हमारो सेवा करना, गोष्ठी में यही शेखी बघारी थी कि 
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ही था।' किन्तु जिसने सुना, उसने उसकी इस घोर क्ृतघ्नतापूर्ण निलंज्जता की 
भत्संना ही की । ’ 

शत्रु का उन्मूलन करना हिन्दू-संस्क्रति का भी उद्घोष है। यह कहावत 
प्रसिद्ध है कि 'ऋणशेष, अग्निरेष से भी शात्रुशेष अत्यधिक as होता है।' 
इसी हृष्टि से राम ने रावण का और पाएडवों ने कौरवों का समूलोन्मूछन कर डाला 
या। फिर भी कोई भी जाति की जाति सदोष होती है, यह भी बुद्धिमानी का 
अजीण ही कहा जायपा । किसी जाति में अच्छे व्यक्ति हो ही नहीं सकते, यह 
कहना तकसञ्गत नहीं। रावण को लङ्का में भी कई लोग ईमानदार थे नो रावण 
के दृष्करमों से घृणा करते थे, उसे समझाते भी थे। विभीषण तथा उसके अनेक साथी 
प्रसिद्ध ही हैं। स्त्रियों में त्रिजटा इतर राक्षसियों से विलक्षण साध्वी थी। दुर्योधन के 

बन्धुओं में विकरण ने द्रौपदो के अपमान के समय कड़ा विरोध किया था। छत्रपति 

शिवाजी के समय भी कुछ मुसलमान छत्रपति के साथियों में थे। इसीलिए युद्ध-काळ 
में हिन्दू आदशांवीरों ने शत्रुओं का समूछोन्मूलत करते हुए भी अपने आदशों को 
नहीं भुछाया, जातिमात्र से विद्वेष नहीं किया। अनेक की रक्षा भी की। उनकी 
दृष्टि में असुरों में भी प्रह्नाद जेसे अच्छे लोगों के होने की सम्भावना थी । विद्वास- 
घाती तो अपने अन्दर भी हो सकते हैं | दुर्योधन पाण्डवों का भाई ही तो था । रावण 
भी ब्राह्मण ही था, वेच भी क्षत्रिय ही था। अतएव आस्तिक लोग ब्राह्मण-राज या 
क्षत्रियःराज न चाहकर धर्मतियन्त्रित राज्य ही चाहते थे। अस्यथा ब्राह्मण छोग 
रावण-राज का, क्षत्रिय वेन-राज का विरोध न करते। आजतक ब्राह्मण रामराज्य 
का गुणगान करते और रावण का जनाजा निकालते हैं । 

अपराधियों को भी दण्ड न देना, यह परम्परा पवंकाल से प्रचलित नहीं है। 
ताइका के आक्रमण करने पर प्रभु श्रीराम के मन में कुछ ऐसी ही बात आयी तो 
गुरु विष्वामित्र ने स्पष्ट कहा : 'राघव, गो-ब्राह्मण के हिताथं इस दुवृत्त यक्षी का 
निएचय ही वध करो । स्त्री होने के कारण इसके वघ से घृणा न करो । राजपुत्र को 
चातुवंण्यं के रक्षा के लिए नृशस कायं करने में भी संकोच नहीं करना चाहिए। 
प्रजारक्षण के लिए नृशंस-अनृशंस, पातक-युक्त, धमे या पातकःभी करना पड़े 
करना चाहिए। कारण राज्यघमं बड़ा धर्म है, उसकी रक्षा के लिए एक सीमा में 
सदोष कमं भी क्रिये जा सकते हैं।' विश्वामित्र ने यह भी कहा 'कि “विरोचन की 
त्री मन्थरा सम्पूणं पृथ्वी का विनाश करना चाहती थी, इसीलिए इन्द्र ने उसका: 
वध किया । सम्पूणं लोगों को निद्रारहित एवं इन्द्रशूल्य बनाने की इच्छावाली काव्य 
माता, भृगुपत्नी का विष्णु ने ही वध किया । इस तरह पूर्वो तथा अत्य भी अनेक 
राजाओं एवं राजपुत्रों ने अघमंयुक्त नारियों का वध किया था। अतः हुम मेरी 
आज्ञानुसार घुणा त्यागकर इसका वध अवष्य करों. ४55 ॐ १2१ BE 

¢ 
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गोब्राहाणहितार्थाय जहिं दुष्टपराक्रमास्‌ । 

ते स्त्रीवधक्कृते घृणा कार्या नरोत्तम 
चातुर्वण्यं हितार्थाय (कतव्यं राजसूनुना । 
नुदंससनुशंसं वा प्रजारक्षणकारणात्‌ 0 
पातकं चा सदोषं वा कतंव्यं रक्षता सदा । 
राज्यभारनियुक्तानामेष धमः सनातनः १ 
अधर्म्यां जाह काकुत्स्थ" | 
श्रयते हि पुरा शक्रो विरोचनसुतां नृप। 
पृथ्वी हन्तुमिच्छस्तीं सन्थरामभ्यसुदयत्‌ ॥ 
विष्णुनाऽत्र पुरा राम भुगुपत्नी पर्तब्रता । 
अनिच्रलोक मिच्छन्तो काव्यमाता निषदिता ॥ 
एतेश्रात्येश्च बहुभी राजपुत्रमंहात्समिः। 
अघ्मंसहिता नार्यो हृताः पुरुषसत्तमः 

( वाल्मी ० रामा० १.२५.१५-२२ ) 


स्त्रीवध अधमंयुक्त होने पर गो-्राह्मणहिताथं चातुवंप्यं-पालनाथं प्रजा- 
रक्षणाथं अघम, दुवृत्त , दुष्ट स्त्रियों का वघ करना अनुचित नहीं है । 


F अनुतवदन ( सिथ्या-भाषण ) पातक है, सत्य-वदन पुण्य है। परन्तु यदि 
En सत्य-वदन से अनेक सत्युरुषों का वध होता हो, तो अनृत-भाषण कर उनका प्राण 
) बचाना पुण्णकम होता है। यही नहीं, कुछ गायों या साधुपुरुषों का पीछा करते 
हुए दुष्ट छोग उनका पता पूछते हुए आयें, तो उसका ज्ञान होने पर भी दुष्टों को न 
LE i । वहाँ सत्य 32280 पाप है। हाँ, न बोलने से काम चलता हो 
| चलाये । परन्तु यदि न बोलने से शङ्का होती हो तो झूठ बोल- 
कर भी उनकी प्राणरक्षा करनी चाहिए, यह सब महाभारत LF में स्पष्ट है । 


इन सब दृष्टियों से दुष्ट स्त्रियों का वघ करना यु 

ै क्त हो सकता है। परन्तु 
2d का ही वघ उचित है। कुछ स्त्रियों के अपराध से सबका वध 
३७ तेति Fs सकता । किसी वाइसराय पर दिल्ली में बम फेंका गमा, 
दार'छोगों ने इसका न Or sR 
BP राध ढु ढुकर दण्डित करने का 
अष i । वाइसराय ने भो अन्तिम पक्ष का ही अ 

. ¬ श्तीतरहृथरराघिती मुस्त ओरतों को अपनो पह 
483 Me 2 ० क्ता का ने हम में ss | | प्‌ नी न्‌ के सदोष 
Ee के रो का अपने हिन्दुओं में सम्मश्रय कर उसे भो सदोष बनाना सतत नहीं कहा 
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जा सकता । रावण ने भी परदाराभिमषंण 'राक्षसों का ही परमघमं' कहा है। कया 
हिन्दू भी उसी घमं का आश्रयण कर राक्षस बन जायें ? 


मुसलमान शरणार्थी बनकर हिन्दू-राज्यों में हिन्दुओं का टुकड़ा खाकर जीते 
रहे । मुस्लिम शक्तियों के आक्रमण के समय उन्होंने उनका साथ देकर राष्ट्र के साथ 
विश्वासघात किया, तो वे परम दण्डय हैं। ऐसे लोगों को शरण में लेने में खूब छान- 
बीन होनी चाहिए। राजनीति में घोखा देना उत्तना पाप नहीं होता जितना कि घोखा 
खाना । इसलिए विभीषण को शरण में ग्रहण करने में बड़ी सावधानी बरती गयी । 
श्रीराम के मन्त्रिण सवंथा विभीषण को गिरफ्तार कर बन्दी बना रखना चाहते 
थे। उन सबका समाघान करके ही राम ने विभीषण को ग्रहण किया | राम में वह 
शक्ति थी कि इच्छा करने पर अ्भुल्यग्न भागमात्र से समस्त भूमण्डल के देत्यः्दानव, 
राक्षसो का वघ कर सकते थे। इसी बल पर उन्होंने विभीषण को शरण में ग्रहण 
किया था : 
पृथिव्यां दानवान्‌ सर्वान्‌ पिशाचान्‌ गुह्रकांस्तदा । 
अज्भुल्यग्रेण तान्‌ हन्मि इच्छन्‌ हरिगणेश्वर ॥ 
इसी बळपर उन्होंने ( श्रीरामने) कह दिया कि विभीषण ही नहीं, रावण 
भी शरण आये तो उसकी रक्षा की जायगी : 
विभीषणो वा सुग्रीव यदि वा रावणः स्वयम्‌ । 


बहते हुए जळप्रवाह में बढ़ते व्यक्तियों को बचाना ठोक है, पर यह भी ध्यान रखना 
आवश्यक है कि कहीं बचाने की धुन में बचानेवाछा ही न बह जाय। अत! अपनी 
स्थिति मजबत करके ही बहनेवाले को बचाने का प्रयत्न अच्छा है। अत! अपने 
घनक्षय, जनक्षय, शक्तिक्षय का ध्यान रखकर, साथ ही शरणागत की ईमानदारी की 
परख करके ही शरणागत का ग्रहण उचित है। राम की देखादेखी असमर्थ प्राणी द्वारा 
कपटी शत्रओं को शरण में लेना वेसा ही हे, जेसे किसी घोड़े के पेर में नाळ ठुकवाते 
देख मेढकी भी अपने पेर में नाल ठुकऋवाने की चेष्टा करे ! 


संख्या-क्षय का प्रश्न ! 


अपनी संख्या की रक्षा और बृद्धि का ध्यान अवश्य रखना चाहिए, पर इसके 
प्रलोभन में आकर अवेध मार्गों का अपनाना कभी उचित नहीं। कई बार शक्ति 
सम्पन्न अल्पसंख्यक लोग निबँल बहुसंख्यकों को पराजित करते ही हैं। भेङबक- 
रियों की संख्या बहुत होने पर भी शक्तिशाली सिंह का सामना करना उत्तके लिए 
असम्भव ही होता है। शुद्ध रक्त, शुद्ध परम्परा के विद्वान्‌, बलवानु थोड़े लोग सी 
बहुत कुछ कायं कर सकते हैं। आजकल तो अन्न-संकद मिदाने के छिए भारतीय 
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शासक जनसंख्या घटाने की चिन्ता में व्यस्त होकर करोड़ों रुपये को धनराशि खच 
कर रहे हैं, यद्यपि खाद्यपमस्था का समाधान खानेवालों को समाप्त करना नहीं 
गोपालन, गोरक्षण आदि पर शक्ति खर्च करने से अनायासेन सब समस्याओं का समा- 
घान हो सकता है। फिर भी संख्या बढ़ाने के लोभ में अवैध असंख्य स्त्रियों का 
संग्रह, अवेध रोगों को मिलाकर सांकर्य फलाना ह परिमाणतः अत्यन्त अनिष्टकर 
ही है। मतु, गीता ओर कोटिल्य आदि ने वर्णसङ्करों के विस्तार से राष्ट्रबिप्छव का 
ही खतरा बतलाया है। 


च्यात रहे कि गायों, वन्य मनुष्यों के झुण्डों के भदश र हिन्दू-समाज का 
निर्माण नहीं हुआ है। अतएव उनका अनुकरण भी आवश्यक नही । ब्रह्मचर्य ब्रत, 
एकपत्नी-ब्रत, पातिव्रत्य, सदाचारपूणं जीवन मनुष्य को विशेषताएं हैं। खाना-सोना, 
रोना, डरना-मरना, सन्तान पैदा करना आदि मनुष्य ओर पशु-पक्षी में समान होते 
हुए भी धर्मनिष्ठा, सदाचार-पाछन मनुष्य की हो बिशेषता है : 


धर्मों हि तेषामधिको विशेषो धर्मण हीनाः पशुभिः समानाः । 


मनुष्य छो सभी हळचळें धमंतियन्त्रित होती हैं। मनुष्य की राजनीति भी 
धर्म से ओत-प्रोत होती है। संक्षेप में कहा जा सकता है विवाह-प्रथा, उत्तराधिकार" 
व्यवस्था मनुष्य की असाधारण वस्तु है । पशुओं में विवाह का कोई नियम नहीं । 
पलु पिता एवं माता, भगिनी, पुत्री आदि को नहीं पहचानता। इसीलिए उसके 
लिए सब समान हैं। परन्तु मनुष्य को पिता-माता की पहचान होती है। मनुष्य 
पत्तो, भगिती, पुत्री में मेद मानकर यथायोग्य व्यवहार करता है। पशु अपने बेटे, 
पोते को उत्तराधिकार के रूप में कुछ नहीं छोड़ जाता; पर मनुष्य तो खेत-खलिहान, 
मकान, दुकान, उद्चोग-धन्धा अपने बेटे-पोतों को छोड़ जाता हे। | 


विवाह ओर उत्तराधिकार दोनों ही शन्दःप्रमाण पर निर्भर हैं। व्यवहार में 

भ्यश्च एवं अनुमान का उपयोग तो पंशु भी करता है। दण्ड लेकर आते, आक्रोश 

- करते मनुष्य को अनिष्टकारी समझकर वह भागता है। पुचकारते, रोटी बा घास 

लेकर आते पुरुषों को देखकर उधर प्रवृत्त होता है। 'अय॑ं दण्डो मदनिष्टकरः 

i दण्डत्वात्‌पू्वाभूतदण्डबत्‌' इत्यादि अनुमान उसकी प्रवृत्ति-निवृत्ति के मूल होते 
i र । परन्तु शब्द-प्रमाण ब आदर न होने से वह अपने पिता को नहीं जान सकता, 
i [-मगिनी को भी नहीं जान पाता। उत्तराधिकार में पिता की संपत्ति का अधि- 
कारी बनने के लिए अपना पिता प्रमाणित करना पडता है। मनुष्य प्रत्यक्षः 

अनुमान से भिन्न शब्द या आगम-प्रमाण भी मानता है। अतः मनुष्य में बिवाह-प्रथा | 
ओर उत्तराविकार-्यवस्था संभव है, पशु में वह संभव नहीं । हि 
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सतयो यत्र गच्छन्ति तत्र "च्छन्ति बा नराः। 
शास्त्राणि यन्न गच्छन्ति तत्र गच्छन्ति ते नराः॥ 
जहा प्रत्याक्षानुमान पर निर्भर बुद्धि जाती है, वहाँ जानेवाले वानर 
जह शास्त्र जाते हैं, वहाँ चलनेवाला मनुष्य होता है। देह, प 
अतः सभ्य मनुष्य-समाज में पशु-समूहों ओर व्य मनुष्यों का अनुकरण कर 
संख्या बढ़ाना लक्ष्य नहीं हो सकता । नियमित स्त्रियों के काम सीमित होता है, 
अपरिमित स्त्रियों के होने पर काम-प्रवृत्ति उद्दाम होती है। परन्तु जहाँ संयम ब्रह्म- 
चर्यं एवं पातित्रत्य का महत्व होता है, वहाँ काम की उद्ठाम प्रवृत्ति कभी अभीष्ट 
नहीं होती । 
जनतन्त्र या बहुमत के राज्यों के समय यद्यपि संख्या-बाहुल्य पर ही शासन- 
व्यवस्था आधारित होती है, अतः वहाँ संख्यावृद्धि का महत्त्व अवश्य है। संग्रामों में 
भी संख्या का महत्व कम नहीं होता। फिर भो संख्या-वृद्धि के मोह में पड़कर 
अपने धर्म-कर्म, सभ्यता-संस्क्रति की तिलाञ्जछि नहीं दी जा सकती । यदि घमं, 
संस्कृति, सभ्यता आदि कोई स्थिरवस्तु नहीं है तो संघर्ष या संग्राम भी किसकी 
रक्षा के लिए होगा ? स्वत्व मिटाकर स्वराज्य का भी कया महत्त्व है? स्वत्व को रक्षा 
के लिए हो स्वतन्त्रता का भी महत्त्व है। यदि सिंह स्वतन्त्र होकर गदभं हो जाय तो 
इस तरह स्वतन्त्रता से तो कटघड़े में बन्द रहकर सही सिंह रहना ही श्रेष्ठ है। 
अतः स्वतन्त्रता, स्वराज्य, शासन-सत्ता सबका महत्त्व अपने घमं-संस्क्कति, 
सभ्यता एवं जाति की स्वत्व-रक्षा में ही है। अतः उनकी रक्षा के साथ ही संख्या- 
वृद्धि अभीष्ट हो सकती है। फिर भी केवळ संख्या नहीं, घोर, धमनिष्ठ, सदाचारो, 
बुद्धिमत्‌, बलवानों की वृद्धि ही संख्यावृद्धि का आधार होता चाहिए। यही एक- 
अन्द्रस्तमो हन्ति का रहस्य है । 
आततायी स्त्री-पुरुषों को दण्डित करता उचित होने पर भी अपना आयंत्व 
सुरक्षित रखना हो चाहिए । ताइका, शुपंनखा को उचित Mn पर भी श्रीराम 
मर उनकी सेना ने रावण, कुम्भकणं, मेघनाद आदि की स्त्रियों को अपमानित नहीं 
किया ओर न उन्हें बन्दरों में बाँटा। किन्तु उनके साथ यथायोग्य. बर्ताव ही 
किया गया । 


नरकासुर की बग्दिनी राजकन्याएं 


श्री सावरकर ने लिखा है कि “श्रीकृष्ण ने असुर-राज्य पर आक्रमण 3 
नरकासुर को मार डाला । इस सामाजिक-राजनीतिक बदले से ही सन्तु न हकर 
उन्होंने नरकासुर के बन्दीगूह की बन्दिती आये-ललनाओं को संकट मुक्त कराकर 
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उन्हें अपने राज्य में लाकर सामाजिक बदला भी लिया। असुरों द्वारा भ्रष्ट की गयी 
कन्याएं भ्रष्ट हो जाने के भय से असुरों के हाथ ही नहीं सौंप दी गयीं। किन्तु सहस्नों 
स्त्रियों को वापस लाकर सामाजिक-जीवन में उन्हें ससम्मान समरस बना दिया। 
उनके संरक्षण एवं पोषण का भार भूपति क्ण ने स्वयं वहन किया, अपने राष्ट्र का 
स्‍्त्रोसंस्पा-जल कभी क्षीण नहीं होने दिया ।” श्री गोळवळकर ने भी अपने "विचार- 
नवनीत' में श्रीकृष्ण के उक्त कायं का 'विधवा-विवाह” कहकर समर्थन किया है । 
कहना न होगा कि यह सब शास्त्रविरुद्ध एवं सत्य का अपछाप है । स्पष्टतः 
श्रीमद्भागवत में श्रीकृष्ण ने बन्दिनी राजकन्याओं के साथ उनकी रुचि के अनुंसार 
विवाह किया था । वे शुद्ध कन्याएं हो थीं, यह भी भागवत-से प्रमाणित हू । 
लङ्का-विजय के पश्चातु श्रो हनुमान्‌ ने इच्छा प्रकट की कि जिन राक्षसियों 
ने सीता को लङ्का के वासकाळ में बे-रहमी से सत्ताया था, उनको उचित दण्ड दिया 
जाय। पर सीता ने ही इस क्रर नृशंस कायं को आरयंजनोचित भानुशांस्य के विपरीत 
कहकर हनुमान्‌ को रोक दिया : 


पापानां वा शुभानां वा वधार्हाणासथापि चा। 
कायं कारुण्यसार्यण न कईिचन्नापराध्यति॥ 
( वाल्मोकि० रामा० ६,११३.५३ ) 
अर्थात्‌ वधाह स्त्रियों पर भी आयंजनों को करुणा ही करली चाहिए । 


श्रीकृष्ण के राजकन्याओं के साथ विवाहका से विधवा-विवाह ओर पर- 


स्त्रियों तथा म्लेच्छ-स्त्रयों से बिवाहकर समाज को वणंसङ्र बनाने का समर्थन 
करना सवथा घृणित कायं है। | 


तत्र राजन्यकन्यानां षट्सहस्राधिकायुतम्‌ । 
भोमाहूतानां ' विक्रम्य राजभ्यो दबे हरिः॥ 
ते प्रबिष्टं स्त्रियो चीक्ष्य नरवीरं विमोहिताः । 
भनसा वन्रिरेध्भीष्ट पात देचोपसादितम्‌।॥ 


Se ह द ( भाग० १०.५९.३३-३४ } 
कहा गया ह कि श्रीकृष्ण ने भोमासुर द्वारा जीतकर लायी गयी 
3? सोलह हजार क्षत्रियकत्याओं को देखा वे कृष्ण को देखकर मोहित हो गयीं और 
5 उन्होने कृष्ण को मन से पतिूप में वरण किया । 
>  सेनिकोंद्रारा उचित, विरोधी-बिधमियों को झर भों 
ees ह र कन्याओं से विवाह कर लेता 
|; i ह म है, परन्तु बर्महृष्टि से उसका कोई महत्त्व नहीं । ED शके 
sR i 3० विवाहिता, | भविवाहिता सभी स्त्रियों से विवाह करने या उन्हें बसे ही 
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अपची पत्नी बनाकर हिन्दू-समाज में समरस कर लेने आदि की कल्पनाएं निष्प्रमाण 
हैं। यदि विधर्मी, म्लेच्छों एवं उनके समाज को आत्मसात्‌ कर लेने को पाचन-शक्ति, 
पोरुष या पराक्रम साचा जाय तब तो कहना पड़ेगा कि सर्वाधिक पाचन शक्ति म्लेच्छों 
सें ही थी ओर है, जिनके लिए कोई भी स्त्री किसी समाज को हो, सबकी खपत हो 
जाती है। शास्त्रों एवं तदनुसारी धर्मों, सदाचारोंके कारण ही मूर्ख से लेकर विद्वान्‌ 
तक, ब्राह्मण से लेकर भज्जी तक समी रोटी-बेटी के सम्पन्ध में शास्त्रीय विचारों का ` 
आदर करते थे। उसी निष्ठा का प्रभाव था कि आपके शब्दों में ही “सहस्नों हिन्दु- 
स्त्रियों ने जोहर-ज्वालाओं को सतत घघकाये रखा । परधर्मी उनका शरीर भ्रष्ट न 
कर सके | इसीलिए लाखों हिन्दू-स्त्रयों एवं पुरुषों ने तालाबों ओर कुओं में कूदकर 
जलसमाधि ली । नन्हें-मुच्ने, दूध-मुंहे बच्चों को छाती से चिपकाकर चिताओं की 
ज्वालाओं का वरण किया, लाखों ने मुतलमानों के हाथों में पड़ने से पहले ही 
प्राणान्त कर दिया । मुसलमानों के चंगुल में 'हम मुसलमान नहीं बनेंगे” को वॉर 
गजना करते हुए छत्रपति सम्मा, सिखगुरु तेगबहाढुर, “वीर बन्दा बेरागी आदि के 
समान उन्होंने दुःसह यातनाओं को स्वीकार कर अपने मांस के लोथड़े नुचवा दिये, पर 
मरणपर्यन्त झुके नहीं । 

आप तो यह भी कहते हैं कि 'क्या हम उन बलिदानियों को कभी भूल 
सकेंगे ?” परन्तु जिन आप जेसे सुधारकों को दृष्टि में शास्त्र कोई प्रामाणिक ग्रन्थ नही 
हे, घमं सी कोई अडिग वस्तु नहीं, तो क्या आपके तथाकथित प्रगतिशील सुधरे 
समाज में ऐसा कोई एक भी बलिदानी हो सकता है ? आपकी दृष्टि से तो वे सब 
बलिदान जातिःभेद, शुद्धिबन्दी, सद्गुण-विङ्तिरूप मूखंता के कारण ही हुए हैं। 
फिर भी आप उन्हें 'हिन्दू-रक्षा का कवच' मानते हें, यही आश्‍्चय है ! 

हम कह चुके हैं कि शुद्धि पर भारतीयःधमं में कभी प्रतिबन्ध नहीं था । 

सदा-सवंदा धर्म. अंश न पर उसका प्रायर्चित्त शास्त्रों में है ही । कभी भी घमं-' 
श्रष्टों को बहिष्कृत कर विघर्मियों को सौंप देने को नीति नहीं रही । मिताक्षरा आदि 
में स्पष्ठ उल्लेख है कि धर्मे-भ्रष्ट स्त्री का भी त्याग विहित नहीं है; क्योंकि त्यक्त 
स्त्रियों द्वारा और अधिकाधिक पाप होने की सम्भावना होती है। हिसा, सत्य, 
परघर्मसहिष्णुता, स्त्रीरक्षण, अक्ररता का व्यवहार सदा ही सद्गुण माने गये ओर 
सद्गुण रहेंगे । इन घोषणाओं को राष्ट्रघातक कहना ही घातक है। | 


“सब घर्म समान हैं, राम-रहीम कक a आदि उक्तिं 
चि बस्तस्थिति से सम्बन्ध नहीं रखतीं, क्योंकि धर्म प्रत्यक्ष अथवा अनुमानगर् 
ह नहों ६ । पौरुषेय ग्रन्थों में पुरुषा्ित भ्रम, भ्रमाई, विप्रलिप्सा . आदि अनेकैः 
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है । आषं-ग्रन्य भी वेद से अविरुद्ध ही आदरणीय होते हैं ।. अतः कोई भो हजार दो 
हजार वर्षों के पोरुषेय ग्रन्थ एवं उन पर आधारित घमो को वदिक-धर्म के समान 
नहीं कहा जा सकता । फिर भी किसीपर बछातु किसी धर्म का थोपा जाना उचित 
नहीं, विचारपुवंक ही उचित समझा जा सकता है। विशेषतः जिस राष्ट्र भें विभिन्न 
धर्मों के छोग बसते हों, उस राष्ट्र के शासक फो परघर्म-सहिष्णुता या सबधर्म- 
समानता का सिद्धान्त सर्वेसामझ्ञस्य की दृष्टि से अपेक्षाकृत आवरणक है। परन्तु 
जहाँ सामूहिक तोर पर अन्याय ओर अत्याचार द्वारा धर्मढेष के कारण हिन्दू-धर्म, 
हिन्दूसमाज के विनाश का प्रयत्न हो रहा हो, वहाँ इस नारे का कोई उपयोग नहीं 
है । वहाँ तो हर मूल्य पर आततायी को दण्डित कर समूळ उन्मूलित कर देना हो धर्म 
है। फिर भी लम्बे इतिहास में अनेक अवस्थाएं आतो हैं। कभी आक्रामक शक्तियों का 
मुकाबला करने के लिए राष्ट्र को विद्यमान शक्तियों को सङ्घटित होना भी आवश्यक 
हो सकता है। अनेकबार ऐसा होता है। कई बार हिल्द-मुस्लिम सम्मिलित शक्तियों 
ने अंग्रेजों का सामना किया था अथवा कभी अमानवीय सिंह, व्याघ्रादि शक्तियों का 
सामना करने के लिए संगठित शक्ति की अपेक्षा हो सकती हे। उस समय विरोधी 
शक्तियों से लाभ न उठाना भी बुद्धिमानी नहीं है। क्षीर-समुद्र का मन्थन करने के 
लिए देवताओं को परामश देते समय भगवान्‌ विष्णु ने असुरों से भी सन्धि करने के 
छिए कहा था। 


मरयोर्णप हि सन्घेया सति कार्याथंगौरवे । 


कार्यार्थं गोरव होने पर शत्रुओं से भी सन्धि कर लेनी चाहिए , उसी स्थिति में जब 

कि किसी बड़े कायं का एकपक्षीय यत्न से हो सकना सम्भव न हो। ऐसे अवसर पर 

काली जाति, घमं या समाज का सर्वोत्किषं वर्णन करना अनावश्यक है । 

अतः किसी स्तर पर साभम्यं-प्रदशंन आवश्यक हो जाता है। स में साधम्यं- 
वंघम्यं किसी न किसी अंश में होता ही है। Mm Te 

पांचवें अध्याय में श्री सावरकरजी ने देवळ-स्मृतिकार औ धा 

धि र भाष्यकार मेधा- 

तिथि द्वारा हिन्द्‌-धमं-परिषक्रार का महत्त्व वर्णन क्रया । उनको दृष्टि में “उन दिनों 


एवं सद्गुण - विकृति आदि आत्मघातक 


प्रशस्त सा न किया होता ओर महेच्छ-शत्रु जा क रक्षा के पराक्रम का मागं उन्होंने 
तो हिन्दू-घ्म का संख्याबछ एवं राष्ट्र के बल का विनाश अवद्यंभावी था। . 
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के 'स्मृतिकार महर्षि देवळ और मनुस्मृति के भाष्यकार मेधातिथि 
पुरुषों में थे, जिनका तेजस्वी व्यक्तित्व सहज ही अपनी ओर आकर्षित कर शत हो 
हिन्दू राष्ट्र के आपत्तिक्रालीन क्षणों में पराक्रमपर्ण विजिगीषा, उक्त नये आचरण 
नये शास्त्र ओर नयी समस्याओं की आवश्यकता पति के लिए ही उन्होंने वे ग्रन्थ लिखे 
थे । मुसलमानों द्वारा हिन्दू-संख्याबळ को क्षति पहुँचायी गयी। इस क्षति की पूर्ति के 
लिए अपने आचार-धमं में सुधारकर धामिक बत्याचारों का घामिक अत्याचार द्वारा 
तेजस्वी एवं बल प्रतीकार करने के विचार से प्रथमबार सिन्धुःप्रदेश मे ब्राह्मण 
क्षत्रिय आदि कमंशील पुरुषों का संगठन निर्माण किया गया ! का 
सिन्धुतीरमुपासन्तं देवलं मुनिसत्तमम्‌ । 
उपयुक्त इलोकांश से आरम्म होनेवाले घमं-भ्रष्टीकरण अध्याय से स्पष्ट बिदित 
होता है कि सिन्धुनदी के तटपर देवल ऋषि के आश्रम में एकत्रित हिन्द-नेताओं ने 
देवछ ऋषि से प्ररन किया था कि म्लेच्छों ने अपने शस्त्रबछ से जो धर्मविनाश 
आरम्भ किया है, जो स्त्री-पुरुष उसके शिकार होकर धमं-भ्रष्ट हो गये हैं, क्या उनके 
लिए प्रायरिचित्त का कोई ऐसा मागं है, जिससे वे पुनः अपनाये जा सके? उस समय 


की इस चर्चा और देवल ऋषि द्वारा अन्तिस रूप से अपनी स्मृति में साधिकार शब्दों 
में शुद्धीकरण के अनुकूल आचारों का किया गया उल्लेख देवछ-स्मृति के इलोकों में 


प्राप्य है। बिलकुल सनातन माने गये उस समय के हिन्दू-आचारों के कारण हिन्दू-. 
संख्या दिनों दिन घट रही थी । इस नये स्मृतिग्रन्थ के प्रेरकों, लेखकों और अनुः | 
यायियों ने यह निश्चय किया कि शास्त्रों द्वारा वणित आचार आपत्तिकाळ में, 


शास्त्रविहित नहीं हो सक्ता । प्रतिकूछ परिस्थितियों का. सामना करने के लिए 
'आपद्धमं' नामक एक प्रगतिशील शास्त्र हमारे धमंशास्त्रों के शास्त्रागा री में सुरक्षित 
था, पर उस शास्त्र का उपयोग करनेवाले नेतृत्व की आवश्यकता थी ।” देवल का 
समय उनके अनुसार आठ सौ तथा नो सो ईसवी के बीच का है। 


श्री सावरकरजी की दृष्टि में “महि देवल ने सुधारक होकर कुछ अंशों में 
सुधार किया। उन्होंने पुरानी रूढ़ि के शास्त्रों को ठुकराकर 'देवळःस्मृ।तः में स्पष्ट 
आदेश दिया कि मुसछमानों द्वारा भ्रष्ट किये गये हिन्दू स्त्री-पुरुष यदि कुछ वर्षों के 
भीतर हिन्दू-घर्म में पुनः आना चाहें तो साधारण उपवासादि प्रायरिचत्त कर उन्हे 
हिन्दू बता लिया जाय। उन्होंने यह भी उदारता प्रदशित की कि मुसलमानों द्वारा 


बलात्‌ भ्रष्ट की गयी स्त्रियों को मासिक ऋतुदशंन होते ही शुद्ध समझकर हिन्दू धर्म. 


में ले लेता चाहिए । मुसलमानों के पास से छोनकर लायी गयी गर्भवती हिल्दू-स्त्रियों 


को भी प्रसूति के पशचात्‌.उतके पेट का वह शल्य निकलते ही हिसदू. वेसा ही शुद्ध | 


मानें जेसे झग्नि-परीक्षा के बाद शुद्ध सोता ४ 
७९ 
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श्री सावरकर जेसे आधुनिक सुधारकों को इतनेसे ही सन्तोष नहीं हुआ । 
वे कहते हें ! 'आदचय है, देवल-स्मृति ने उनके उदर से उत्पन्न शिक्षुओं को शुद्धकर 
हिन्दू-धर्म में सम्मिलित कर लेने की व्यवस्था क्यों नहीं दी ?” 

वस्तुतः इन सुधारकों को दृष्टि में स्थिर प्रामाणिक 'शास्त्र' और 'धर्म' नाम 
की कोई वस्तु है ही नहीं । इनका धमं और शास्त्र सब काल्पनिक हैं और आवद्य- 
कतानुसार बनते-बिगइते रहत हैं। फिर भी ये लोग स्वतन्त्र प्रगतिशील नये धर्म या 
शास्त्र को चुनने की हिम्मत नहीं रखते | किन्तु विधमियों, म्लेच्छों का पदानुसरण 
कर उन्हीं आदशं पर, अपने उसी पुराने "हिन्दू नाम पर नया शास्त्र और धर्म गढ़ना 
चाहते हैं ! 

वेदादि-शास्त्रों एवं तदाधारित स्मृतियों से विरुद्ध कोई भी स्मृति, शास्त्र या 
आचार तथा धर्म कभी भी हिन्दुओं को मान्य नहीं हुआ । वेदानुसारिणी वेदाविरुदूध 
स्मृतियों का परस्पर समन्वित अर्थ ही उन्हें मान्य होता है। इसीलिए मिताक्षरा, 
हेमाद्रि, पराशरमाधव, निणंयसिन्धु आदि ने परस्पर विरुद्ध भासमान विषयों को 
मीमांसासम्मत तकों से समन्वित करके ही सनातन-धर्म-तत्त्व का वर्णन किया है। 


श्री सावरकरजी का यह उद्धरण भी असत्य है कि “बाळ-विधवा-प्रसूति, कोमायें- 
संकर की बहिष्कार-सरीखी घटनाओं के घटित होने पर बदनामी के भय से शास्त्रः 
जनों ने युक्ति.निकाली थी कि गाँव को नदी के उस पार के रहनेवाले मुसलमानों के 
बाड़े के मुसळमान को बुलाकर वह शिशु उसे सौंप दिया जाता था । वह बड़े आनंद 
से उसे घर ले जाकर अपनी संख्या बढ़ाता था ।” श्री सावरकर आदि के अनुधार 
वणशुद्धि, सतीत्व-पालन जेसी महत्त्वपूर्ण कोई बस्तु है ही नहीं, तो उनकी दृष्टि में 
बोहर करके अग्निज्वालाओं में लाखों स्त्रियों का प्राण देना भी शुद्ध मूखंता ही ठह- 
रती है ! म्लेच्छों, मुसलमानों के जो भी पाप, अत्याचार हैं ओर उ 'का वे वर्णन 
ड हैं, उनकी दृष्टि में वे सब धर्म बन जाते हैं, यदि वे सब काम हिन्दू करें | यदि 
बता लक म्लेच्छ हिन्दू होकर सब कुछ वही करते रहें, तो सब ठीक हो 
हिंदू-शास्त्रानुसार तो ऐसी सब स्त्रियों को भगवज्ञामादि से पर्ण पारलोकिक 
शुद्धि हो जाती है। छोक के ३ छिए भी उन्हें हिदू-घर्म की नवि मित श्रेणी में 
जाक को भी तरिशल्लक्षणवान्‌ मानवधर्म का) पालन 
. ` १. द्वाव नारव ने बदरिकाश्रम सें 
शा न्‍ लेश हि च ठ रहित है म के मुख से भत प्रिशल्लक्षणवान्‌ 
po NN घमहेतवे । वक्ये सनातनं घं नारायणमुखाच्छू तम्‌ ।। 
..._ भी अतरो रायां तु बसंत, । लोकानां सवसतयेऽ्यासे तपो ` कानमे ॥ 
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कराकर उनको भी पृथक श्रेणी हो सकती है। हजारों श्रेणियों में एक-दो श्रेणियाँ 
बढ़ जाने में कोई बाधा नहीं पड़ती । लेकिन रक्तसादूुय करने पर तो शुद्ध ब्राह्मणादि 
वणमूळक वंदिक-धर्म ही समाप्त हो सकता है। 

श्री सावरकरजी कहते हैं : “चाहे कुछ भी हो जाय, जाति भी नष्ट हो जाय, 
तो भी जाति शुद्ध ही रहनी चाहिए, यह विचार जो हम हिन्दुओं में घुमा, वह निरा 
पागलपन है ।” वे यह भी मानते हैं कि देवल-स्मृति में यह निदेश नहीं मिलता कि 
्भजात मुसलमान को भी शुद्धकर हिन्दू बनाया जा सकता है। परन्तु आजकळ 
के तथाकथित नये सनातनी सुधारक तो पहले से कहते हैं कि 'मुसळमान ईसाई कोई 
जन्म को जाति नहीं। इसाई सूयवंशी ओर मुसलमान सोमवंशो क्षत्रिय ही हैं और 
उन्हें गज्भाजल या झालिग्राम, नर्मदेश्वर का चरणोदक पिछाकर सबंध शुद्ध किया 
जा सकता है।' पर श्री सावरकर की हृष्टि में 'उस समय हिन्दू किसी जाति को अपनी 
जाति में मिलाना भयङ्कर पाप समझते थे | संकरता से गीता जसे शास्त्र-निर्माता भी 
चिन्तातुर दिखायी देते हैं । 

काशी के कुछ विद्वान्‌ एवं इन तथाकथित सुधारक सनातनियों के मतानुसार 
मेधातिथि की दृष्टि में विलायत-यात्रा से घमंहानि नहीं होती, क्योंकि मेधातिथि के 
अनुसार कोई भूमि स्वतः अशुद्ध नहीं रहती; किन्तु म्लेच्छ आदि के संसग से अशुद्ध 
होती है। भूमि की दाहन, प्लावन, गोक्रमण मादि दशविध संस्कारों से शुद्धि हो 


घमंसूलं हि भगवान्‌ सवंदेदमयो हरिः। स्मृतं च तद्विदां राजन्‌ येन चात्मा प्रसीदति ॥ 
सत्यं या तपः शोचं तितिक्षेक्षा शमो दधः । आहसा न्रह्मचयं च त्यागः स्वाध्याय आजंबम ॥ 
सन्तोषः समदृक्‌ सेवा ग्राम्येहोपरमः शनेः । नुणां विपययेहेक्षा मोनमात्मविमशनम्‌ ॥ 
अन्नाद्यादेः संविभागो भूतेभ्यशच यथार्हतः । तेव्वात्मदेवताबुद्धिः सुतरां नुष॒ पाण्डव ॥ 
श्रवणं कोतंतं चास्य स्मरणं महतां गतेः । सेवेञ्याबनतिर्दास्यं सख्यमात्मसमपंणम्‌ ॥ 
न्‌णामयं परो घमं? सर्वेषां समुवाहृतः। न्रिशल्लक्षणवान्‌ राजन्‌ सर्वात्मा येत तुष्यति ॥ 
( भाग० ७. ११. ५-१२ ) 

अर्थात्‌ १, सत्य, २. दया, ३. तप, ४. शोच, ५. तितिक्षा, ६. ईसा, है 83 शस, 

८, दम, ९, आहसा, १०. न्रह्मचयं, ११. त्यः, १२. स्वाध्याय, १३. आजव, १४ 
१५. समदुष्टि, १६. ग्राम्येहोपरस, १७. मनुष्यों के सुल चाहने पर भो दुष्त का मिलना, 
१८. मौन, १९. आत्मविचार, २०. प्राणियों सें अच्नाद का संविभाग, २१. प्राणियों में आत्म, 
बुद्धि, वशेषतः सनुष्यों में भगववृबुद्धि, २२. रवण, २३. कोतंत, २४. स्मरण, २५. सेवा 
२६. यज्ञ, २७, नमस्कार, २८. दास्य, २६. सख्य ओर ३०. आस्मसम्रपंण यह निात्‌-लक्षण 
सामान्य-घसं मानवमान्र के लिए कल्याणकारी बताया गया, जिससे सर्वात्मा परमेश्वर सवथा 


सन्तुष्ट, प्रसन्न होते हें । 


जाती है। मेधातिथि के अनुसार म्लेच्छों के आक्रमण मर अधिवास से भारतभूमि 
भी अयज्ञीय बन जाती है। हिन्दुओं द्वारा स्लेच्छदेशों पर आक्रमण कर सबको 
चाण्डाळ घोषितकर वहाँ वर्णाश्रम का प्रतिष्ठापन करने पर वह म्लेच्छभूमि भी 
यज्ञीय भूमि हो जाती हैं। पर यह सब मेधातिथि की सनक गोर सुधारवाद क्का 
भूतावेश ही है। क्योंकि जैसे गङ्गात्रल की पापनाशकता स्वाभाविक है, वसे ही 
कर्मनाशा की पुण्य-नाशकता भी स्वाभाविक है। बसे ही काशी आदि सप्तपुरियों की 
मोक्षःदायिङता भी स्वाभाविक है। वेसे ही पाप्मा का आश्रय होने से विळायतादि 
म्लेच्छदेश-प्रत्यत्तदेशों की अशुद्धता भी स्वाभाविक ही है। अतएव उनकी दशविध 
संस्कारों से शुद्धि नहीं हो सकती । काशी आदि भूमि सदा ही शुद्ध रहेगी, भारत 
सदा ही यज्ञीय देश रहेगा । इतर देश सदेव अयज्ञीय रहेंगे। इस सम्बन्ध सें 'नान्त- 
मियात्‌, न जनमियात्‌' | बृह० उप० ३ ) तथा -- 


कृष्णतारस्तु चरति भृगो यत्र स्व्रभावतः। 
। स ज्ञेयो यज्ञियो देशः स्लेच्छदेशस्स्वतः परः ॥ 


यह मनु-वचन हो प्रमाण है । 


वस्तुतः मेघातिथि का भाष्य उनके सुधारवाद के भूतावेश का ही परिणाम 
है। वह मनु के अभिप्राय से कोसों दूर है। श्री सावरकर आदि ही नहीं, प्राचीनकाल 
से ही मेधातिथि को सुधारक पण्डित ही माना जाता रहा है। यही कारण है कि 
मनुस्मृति के प्रामाणिक टोकाकार कुल्लकभट्ट स्थान-स्थान पर 'मेघातिथि-भाष्य' का 
खण्डन करते द । मेघातिथि देवछों से मी अधिक प्रगतिशील सुधारक थे । श्री सावर- 
कर की दृष्टि में उनके मन-छायक पणं सुधारक मेधातिथि थे । 


श्री सावरकर लिखते हैं : “देवलस्मृत्ति के पतित-परावत्तंन आदि घामिक तथा 


राजनीतिक मोचं के महत्त्व का वर्णन मुसलमान लेखकों ने किया है: "प्रबळ हिन्दू- 


काफिरों के भय से हम अरबों के बाल-बच्चे, स्त्री: पुरुष, जज्भुल-जज्भल मारे-मारे 

फिरते हैं। हमारे जीते गये सिन्घप्रान्त के अधिकांश भागों पर : ब हिन्दुओं 

ने अपना राज्य स्थापित कर लिया। राजकीय मोर्चे पर ही हम अरबों को धछ 

चाटनी नहीं पड़ी, किन्तु दाहिर-राजा का कत्छ करने के बाद जिन हजारों हिन्दुओं 

के को सौ वष के परिश्रम से हमने घर्म्रष्ट कर मुसलमान बनाया था, हिन्द स्त्रियों 

Nb को दासी बनाकर मुमलमानों के घरों में घुसेड़ रखा, उस घामिक-मोर्च पर भो | 
foe हमारी वसी ही दुगोत हुई। हिन्दुओं में उसन्न क्रान्तिकारी आन्दोलन के कॉरण | 
' ©इर्छामद्वारा अष्ट किये गये स्त्री-पुरुषों ने फिर अपना काफिर हिन्दू-धर्मं अपना र 
: क कर यद्यपि प्राचीन शास्त्रों के अनुसार पतित-परावतंन की व्यवस्था है ही, 


रोक-टोक निस्सीम निमंयाद शुद्धि द्वारा सबको हिन्दू-घमं में श्रेणीमेद 4 
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आदि के बिना सवंथा मिला लेना सुधारवाद का ही प्रभाव है वह सर्वमान्य कभी भी 
नहीं रहा मर न रहेगा । 


सुधारक मेधातिथि 


र मेधातिथि की चर्चा करते हुए र सावरकरी कहते हैँ कि "ईसवी सत्‌ 
८५० मे होनेवाले मेधातिथि ने मुसलमानों के दुष्ट सशस्त्र आक्रमण को गिराने के 
लिए वेसी ही सशस्त्र प्रत्याक्रमणकारी क्रान्ति की जो लहर उठी थी, उसे परा 
सहारा दिया। हिन्दुओं का अत्यन्त प्रभावपूणं मागंदरशंन कर अखिल आर्यावतं की 
फिर से विष्णु एवं जगण्जेता साम्राज्यवाद को शिक्षा देनेवाले चाणक्य के समान 
एक महान्‌ शास्त्रपूजक, शास्त्रकार हिन्दुओों के सौभाग्य से प्रकट हुए । वे हैं मनु- 
स्मृति के भाष्यकार श्री मेघातिबि। उन्होंने निराश, मार्गविहीन समाज में प्राण 
फूंके का काम किया | हिन्दू-समाज को साहसपूर्ण प्रत्याक्रमण करने का धेयं प्रदान 
करते हुए मुसछमानों के आक्रमण से पूवं होनेबाले प्रचण्ड पराक्रमी आरय-साञ्राज्य- 
वादी एवं विस्तारवादो चाणक्य के उपदेशों का ज्योतिःस्तम्भ पुनः प्रस्थापित करने 
का प्रयास किया । उस समय उनके समान वे ही एक्रमेव और सम्भवतः अन्तिम 
स्मृतिकार घमंपुरुष ओर छोकनेता थे। उनका कायं था प्रायशः (? ) मुस्छिम-आक्रः 
मणों के पवक्राळ के समान आयंस!म्राज्य द्वारा राक्षसों के प्रति अपनायी गयी 
पराक्रमी एवं तेजस्वी रणनीति का आलम्बन कर प्रत्माक्रमण द्वारा उनका विनाश 
कर देना; पहले के समान आर्यावर्ती साम्राज्य स्थापित करना और भर्यावतं से 
बाहर भी दिग्विजय करके स्छेच्छों का राज्य जीतकर सशस्त्र बछपूर्वक वहाँ आयं 
धर्म छी स्थापनाकर म्लेच्छों को भी आयंधर्मीय आर्यावतं के सम्राज्य में समाविष्ट 


कर लेना | 


“इस समय जातियाँ दया-धमं, छुग्राछूत को श्रुतियुक्तता का बहाना करने- 
वाळे उसे स्मृतियुक्त बताकर अधिकार चलाने का प्रयत्न करनेवाले निबंध एवं 
राष्ट्रियहृश्शून्य आचार-विचारों ने हिन्दु-समाज में अव्यवस्या फछा रखी थी। 
मेघातिथि ने 'ममुस्मृति का भाषय' लिखकर, विशेषकर राजनीतिक सघष जो कुछ 
कहा गया है, उसे चाणक्य के निकष पर परखा । इस तरह एक हाथ में आरयवितियों 
की मूछ की 'मनुस्मृति' और दूसरे हाथ में चाणक्य का साम्राज्यवादी दिग्विजय 
सक्षम (? ) 'म्थंशास्त्र' लेकर मेधातिथि ने उस समय तिबंल, मूखंतापुणं धहिसाघम 
के कारण पज्ु बने स भी आचार-विचारों को वेदबाह्य घोषित किया। जातपात 


के पागल भाचारों कों ही उस समय की जाति और धमं बतलानेवाली स्मृतियों 


को भी यह कहकर निर्माल्यवत निर्जीव कर दिया कि : 
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या वेदबाह्याः स्मृतयो याश्च काश्च कुदृष्टयः । 
सर्वांस्तान्‌ चिपरीतार्थान्‌ वेदवित्‌ न समाचरेत्‌ । | 
उनके अनुसार “जब शत्रु कमजोर हो, तभी म्लेच्छ-शत्र पर आक्रमण कर उसे 
पीस डालना चाहिए ।” उनके अनुसार “पड़ोसी'''राज शात्रृ है, यही उसका अप- 
राघ है, अवसर मिळते ही उसे घूछ में मिला दें ।"`'आर्यावतं पर म्लेच्छों की चढाई 
के पुवं ही उन पर भाक्रमणकर देना चाहिए। फिर दयादि का विचार न कर शत्रु को 
कुचल कर उसको चटनी ही बना डालनी चाहिए। परकीय कपटी शत्रु को आव- 
दयक निमित्त बनाकर उसे कपट से ही मार गिराना चाहिए । युद्ध में ढीलापन, 
भोछापन, सीधापन, सम्प्रप आदि तथाकथित सद्गुण दुर्गुण ही हैं। आयं 
अपने को आर्यावत॑ में ही बन्द न रखें। शास्त्रों का मम॑ यह है कि आर्यावत॑ के 
बाहर के म्लेच्छों पर चढ़ाई कर उन्हें जीत लेना चाहिए । सवत्र आर्यधमं का 
प्रचारकर म्लेच्छदेशों को भी भार्यावर्तीय साम्राज्य में मिला ले | 


| “चाणक्य के आदर्शानुसार चन्द्रगुप्तालोन राज्य भरतखण्ड की सीमा के 
bE बाहर जाकर भ्ळेच्छदेशों पर दिग्विजयी आक्रमण कर रहे थे। इसी घाभिक प्रेरणा 
से दक्षण के हिन्दू-राज्य-कलिज्ग, पा ण्ड्य, चेछ, चोल आदि के हिन्दू-राजा समुद्र 
पारकर पश्चिम, दक्षिण ओर पूर्वी सागरों के आस-पासस्थित स्लेच्छ-राज्यों पर 
आक्रमण करके अफ्रीका तक पहुँचे। आश्चयं है कि जिस समय मुहम्मद गोरी, 
महमूद गजनवी हिन्दुओं की एक के बाद दूसरी राजधानी छीन रहे थे, मन्दिर तोड़ 
रहे थे, उसो समय दक्षिण में भुवनेश्‍वर के समान विज्ञाल मन्दिर खड़े किये जा रहे 
थे । राजेन्द्र चोल के समान हिन्दू-सम्र!ट्‌ ब्रह्मदेश, पेग्‌, अण्डमान, निकोबार आदि 
सी समुद्र के दोपसमूहों को अपनी विशाळ जलवाहिनियों की दीरता से जीतते 
तथा उसके बहुत पूव से स्थापित जावा से लेकर हिर 
राज्यों से सम्बन्ध स्थापित करते जा रहे थे । इधर पश्चिमी स 
माङ-द्रीप ओर अऱ्यान्प् रोपसमूहों को जीतकर धिहल-द्रोप ( 


छा 





गया था, उसकी नींव भें मेधातिथि के समान 
he रहा था !” ड को प्रज्वलित भाषप्र ही कार्य कर 


आ उद्धरणों में जहाँतक हिन्द-ज 


रण, हि्दू-संघटन, हिन्दु-दिग्विजय 
. तहे, वह सब शास्त्रसम्मत ही है। 


मेमण कर म्लेच्छों को पराजित करने की 
किन्तु जातिभांति मिठाकर, भोजन-पान, 
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विवाहादि के नियम तोड़कर, स्वेर्ांक्य फेछाकर, प्राचीन स्मृतियों को बहिष्कृत 
करनेवाली बात सबंथा अशुद्ध एवं असंगत ही है। मेघातिथि सुधारक होते हुए भी 
श्री sh तया आजके कथित सनाततियों के समान प्रखर “प्रगतिशील नहीं थे 
क्योंकि उनके सामने मनुस्मृति जेसा शास्त्र था । वे इन सबकी अपेक्षा कहीं अधिक 
विद्वान भी थे। फलतः वे अत्यन्त उच्छुङ्कy नहीं हो सकते थे। महषि चाणक्य 
तो पूर्ण आस्तिक, शास्त्रप्रामाण्यवादो थे। उन्होंने स्पष्टतया घोषित किया था कि 
'आयंमर्यादाओं को सम्यक्‌ व्यवस्थापना करनेवाला तथा वर्णाश्चमःस्थिति को हढ़ 
रखनेवाला, ऋक्‌, साम और यजुः इस वेदत्रयो से सुरक्षित राष्ट्र ही नष्ट न होकर 
उन्नति के उच्चतम शिखर पर पहुंच सकता है: 


व्यतस्थितायमर्यादः कृतवर्णा्षमस्थितिः । 
त्रय्या हि रक्षितो लोकः प्रसीदति न सीदति॥ 


ओर भी, 'कोटलीय अर्थंशास्त्र' की इष्टि से वेदिक सनातनधर्म का ही पूव 
समर्थन होता है । विवाह-विच्छेद आदि के सम्बन्ध में कोटल्य को प्रगतिशील कहा 
जाता है, पर उन्होंने जहाँ परस्परद्वेषान्मोक्षः--अर्थात्‌ परस्पर द्वेष होने पर स्त्री-पुरुष 
का मोक्ष, विवाह-विच्छेद या तलाक का समर्थन किया है, वहीं उन्होंने स्पष्ठ लिखा है 
कि यह मोक्ष ( तलाक ) घमंविवाहों में नहीं हो सकता : अभोक्षो घसंबिवाहानाम्‌। 
दिग्विजय, कण्टक-शोधन या शत्रन्मूलन आदि राजनीतिक अभ्युत्थानों आदि 
से तो वेद या घमंशास्त्र किसीका विरोध है ही नहीं । 
एतान्‌ द्विजातयो देशानाभयेरन्‌ प्रयत्ततः। ( मनु० ) 
कृष्णसारस्तु चरति मृगो यत्र स्वभावतः। 
स ज्ञेयो यज्ञियो देशो स्लेच्छदेशस्त्वतः परः।। ( भनुः) 
इन स्थलों पर भाष्य में यद्यपि मेधातिथि ने यह कहा है कि म्लेच्छदेश भी आयों छारा 
विजित होने पर यज्ञिय देश हो सकते हैं, वो यह श्रुति तथा मनु से विरुद्ध ही है, 
तथापि वहाँ उन्होंने यह नहीं कहा कि “म्लेच्छ को आये बना लेना चाहिए |! प्रत्युत 
यही कहा कि 'आर्यो द्वारा म्लेच्छो को चाण्डाल घोषितकर सवंत्र वर्णाश्रमधम 
प्रसार करने से म्लेच्छदेश भी यज्ञिय देश हो सकते हैं।' र 
` भेघातिथि ने कहीं जाति-पांति का खण्डन भी नहीं क्या है । कर भी कसे सकते 
थे? क्‍योंकि मूल मनुस्मृति तथा तन्मूलभूत श्रुतियों में सी जन्मना वणंव्यवस्था _ 
का ही प्रतिपादन है । वेदों के पुरुषसूक्त में विराट पुरुष के मुख, बाहू, ऊरू, पाद से 
ब्राह्मणादि वर्णों की उत्पत्ति कही गयी है: 


्ाह्मणोऽस्य मुखसासीद बाहू राजतः तः | 
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मनुने उसीकी व्याख्या कर दी हैः मुखबाहुरुपज्जातामु ( मनु०) भुख, बाहु, ऊरू 
तथा पाद से उत्पन्न होनेवाले ब्राह्मणादि चारों वर्णो के" ।' इन इछोकों पर भी 
मेधातिथि का भाष्य है । 


मनु ने श्रुति, स्मृति, सदाचार तथा आत्म-तुष्टि को, पूर्व-पूर्व के अविरुद्ध होने पर 
घमं में प्रमाण माना है। अतः किसीको भी स्वतन्त्र स्मृति-निर्माण था धर्म-व्यवस्था 
का अधिकार हो ही नहीं सकता। कुण्बन्तो विश्वभायंस्‌ ( ऋ० सं० ) इस सन्त्र का यह 
अर्थं कथर्माप हहीं कि म्लेच्छ, दस्यु आदि जातियों को आयं बना छिया जाय; बयोकि 
ऋक के इस सन्त्र में इन्द्र ने दस्युओं के लिए 'आर्य' नाम प्रदान नहीं किया है। 
व्याकरणशास्त्र की हृष्टि से वेश्य एवं स्वामी को 'आयं' न हीं कहा जा सकता । उसे 
तो 'अयं' हो कहा जाता है : अर्यः स्वामिवैश्ययोः ( पा० सु० ३. १, १०३ ) । 


उक्त मन्त्र का अर्थं तो यही है कि 'हे ऋत्विजो | आप लोग सोम आदि सभी 
द्रव्य को यं (श्रेष्ठ) बनाते हुए कायं करें । दिग्विजय, इत्रून्मूछन के प्रसङ्ग से शन्रु- 
। कृत आक्रमण या अद्वमेध-प्रसज्ध से प्रत्यन्तगमन उपस्थित होता है। शन्रुकृत आक्रमण 
५5 का प्रसङ्ग आपद्धर्म के रूप में हो सकता है | अब्वमेघ-प्रसज्ग में विशेष विधान के बल 
से अपवादरूप में परत्यन्तगमन की अनुमति हो सकती है। अन्य युगों में उसकी प्राय- 
श्चि से पूर्णशुद्ध होती है, पर कलि में मात्र पारलौकिक शुद्धि होती है। छोकिफ 
व्यवहार में श्रेणिभेद की व्यवस्था भी है । क्षत्रिय वृत्तिवाले लडाकू शूद्ों की संख्या 
भारत में बहुत है। उन्हींकी सेना प्रत्यन्तों में जाकर अनायासेन शत्रन्मुलन कर ही 
सकती है। | र 
छठे अध्याय में श्री सावरकर ने छिखा है कि “सातवीं शती से ओर विशेषतः 
ग्यारहवीं शती से अठारहवीं शती तक बराबर मुसलमानों का भारत पर आक्रमण 
होता रहा तो मी मुसमान सफर नहीं हुए, जब कि मुशलमानों ने हिन्दुस्थान के 
समीपवर्ती प्रदेशों के मूलनिवासियों के धर्मों को पूर्णरीत्या नष्ट कर दिया था। 
स्पेन, अफ्रीका महाद्वीप का उत्तरी भूभाग तथा हिन्दुस्थान तक फेले एशिया महा- 
प के देशों में जहाँ-जहाँ वे गये, वहाँके निवासियों को हस्छाम-धर्म में दोक्षित 
a वान में मुसलमानों को सफल 
चे भेधातिथि को सक्रियत।' मानते हैं। करिन न्दू धमं, हिन्दू- हन्दू- 
शास्त्र यहाँ आज भी चमक रहा है कर पा (शमाय शोर 








08 | सं व्यक्ति इसके आज भी अनुधायी बने 
hf हैं। संसार के दशन हिल्दू-दर्शनों का सामना करनेवाला अन्य कोई दशान है ही 
. =| हमारी दृष्टि में इसको कारण मेघातिधि नहीं किन्तु भारतीय जनता का 
Ds स्थायी अनादि-अपोरषेय वेदादिशास्त्रों तथा र 


विदवास एवं लिए तेएुक्त वदिक । में अहि 
विवास एवं उसके लिए महान्‌ त्याग और ब डफ वदिक सनातनधमं में अडिग 
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एक-एक कर बहुत से शास्त्रों या शास्त्रांशों तथा तदुक्त घमो को त्याग दिया, उसके 
कारण हिन्दू-धमं नहीं बचा । il त्याग-बळिदान करनेवाछों में सुघारक एक भी नहीं 
था । ‘a काइ स्त्रियां ओर धमं के नाम पर अपने शरीर का मांस 
नुचवानेवाले, शिखा बाळ भी न देकर सिर देनेबाले शास्त्र एवं घम-के क 

विश्वासी ही लोग थे । हक की 


हों, यह तो ठोक कहा है कि भीम तथा राणा प्रताप आदि राजपूतों तथा 
विजयनगर के हिन्दू-राजा आदि ने सझास्त्र प्रतीकार कर मुसलमानों को रालकीब 
सत्ता को झकझोरा ओर अत्यन्त क्षीण एवं ढोलाढाछा कर डाळा। पर गहा भी बाद 
रखना चाहिए कि राणा प्रताप कट्टर शास्त्रवादी ओर परम्पराबादी थे | इसीलिए 
अन्य सुधारक राजाओं के समान उन्होंने मुसछिम बादशाहों को न अपनी बह-बेटियां 
दीं और न कभी उनके साथ बेठकर भोजन ही किया। प्रसिद्ध है कि मानसिह 
राजा के साथ भोजन न करने के कारण ही मानसिंह उनका घोर विरोधी हो गया 
था । पेशवाओं ने अटक तक हिन्द्र-विजय-वेजयन्ती फहरायी । पेशवा लोग भी कट्टर 
परम्परावादी वेदिक थे | भोजन, विवाह आदि में कट्टर वैदिक सनातनी ही थे। 
मुसलमानों की यह पराजय विश्वविश्रुत है । क्‍ 


'सेवाड़ के बप्पा रावल ने यवनकुमारों से विवाह कर लिया, उससे उत्पन्न 
सन्तानों का सूर्यवंशी के रूप में सम्मान हुआ” यह सबंथा ऐतिहासिक तथ्य नहीं है । 
राजकोय कारणों से हिन्दु-राजा जब परधमं की कन्याओं को ग्रहण करता है, तो 
उसको सन्तान कमी भी राज्य की अधिकारिणी नहीं होती | ऐसे ही विवाहों में 
कोटल्य ने मोक्ष ( तलाक ) स्वीकार किया है, घमंविवाहों में नहीं। फिर यदि बप्पा 
ने व्यक्तिगत नियम त्याग दिया, तो वह उसका व्यक्तिगत प्रमाद ही माना जायगा, न 
कि दूसरों के लिए आदर्श होगा । पेशवा छोग भी अपने घर्म को सुरक्षित रखकर 
विजयी हुए। अतएव उन्होंने बाजीराव को मस्तानी की सन्तानों को अपने घमं में 
नहीं मिळाया । जेसलमेर के रावल चेचक, मारवाड के मल्छीनाथ राठोर के पुष. 
जगमल, मेवाड के राणा कुम्भा आदि की वीरगाथा का ही हिन्दूसमाज ने आदर 
किया । उनके कतिचित्‌ धमंविरुद्ध आचरण एक सेनिक योद्धा की हैसियत से क्षम्य 
थे। वे कोई घर्माचायं नहीं थे। अतः उनके आचरणों का प्रभाव हिन्दु-समाज पर 
कुछ भी नहीं पड़ा । : ॒ | 

श्री सावरकरजी लिखते हैं कि “तवारिखे इसोना' नामक पुस्तक के अनुसार 
हिन्दू सेनिक तुकं, मुगल ओर अफगान स्त्रियों को पकड़कर छे गये, बे-फिक्रो से 
उनसे विवाह कर छिया । अवसर मिलते हो समूह को समूह मुसलिम स्थियों को 
पकड़कर हिन्दू बना लेते थे । अजमेर के अनासागर नामक सरोवर तया जंसरूमेर 3 
¢o कै ््प अर. 
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के सरोवर में स्तान कराकर भ्रष्ट होकर मुसलमान बननेवालों को शुद्ध कर छिया 
जांता था। स्मृतिकार देवल ऋषि, भाष्यकार मेधातिथि के समान हिन्दुओं में 
प्रतिभाशाली प्रत्याक्रमणकारी शास्त्रांघार उसन्न करनेवाले थे | वे शत्रुविनाश के 
लिए नंया शास्त्र भी गढ़नेवाले थे। उन्होंने मुसलमानी राज्य उलटकर हिन्द- 
राज्य की स्थापना को। क्रान्तिपीठ का भी आचार्यत्व उन्हींने किया । उन्होंने 
हिन्दूराष्ट्र के. हिताथं केवळ धामिक-शुद्धि की ही शास्त्रोक्त व्यवस्था नहीं बनायी, 
किन्तु मुसलमानों द्वारा बळपूवंक भ्रष्ट किये गये हरिर ओर वुवक नामक दो तरुण- 
बीरों का प्रकट रूप से शुद्धि-संस्कार भी करवाया । इन दोनों बन्धुओं ने तलवार 
के जोर पर मुसलमानों को अनेक लड़ाइयों में बार-बार हराकर १३३६ में अपेक्षित 
हिन्द-सज्य स्थापित किया । विद्यारण्य ने अपने हाथों शुद्धीकृत हरिहर का हिन्दू- 
सञ्जाट्‌ के: रूप में. राज्याभिषेक किया। इन्हीं विद्यारण्य ने गोमान्तक में मुस्लिम 
राज्यसत्ता का उच्छेदकर घमंभ्र्ठ हिन्दुओं को शुद्ध करने के लिए माधव-तीथं 
त्तामक एक तीथं बतवाया, धमंश्रष्ट हिन्दुओं को मन्त्रपूवंक .स्तान करवाकर उन्हें 
। सोमूहिक रूप से शुद्ध किया ओर इस प्रकार की शास्त्रीय व्यवस्था छागू कर दी 


जिससे आगे भी इसी प्रकार शुद्धीकरण चलता रहे। 


.„ . “रामानुजाचायं एवं उनके किष्य रामानन्द तथा बङ्गाछ के चेतन्य महाप्रभु 
आदि घामिक नेताओं ने म्लेच्छों द्वारा भ्रष्ट किये गये सेकड़ों हिन्दुओं को वेष्णव- 
घमं की दीक्षा देकर शुद्ध किया। छत्रपति शिवाजी ने बालाजी निम्बाळकर और 
नानाजी: पालकर को, भ्रष्ट होफर मुंसलमान हो जाने के उपरान्त ही, शुद्धकर फिर 
से हिन्दू बना लिया था। ' 


| र “जब ओरंगजेब चतुरङ्गिणी सेना लेकर मराठों पर हमला करने जा रहा था, तो 
रास्ते की राजुती/ को जड़मूल से उखाड़ फेंकने के लिए उसने राजपूतों पर धार्मिक 
आक्रमण किंया। किन्तु उसके दक्षिण की ओर बढ़ जाने के बाद हिन्दुओं ने अपमान 
ओर संख्या की भरपाई के लिए घामिक प्रत्याक्रमण कर दिया। उस समय महाराज 
जसवन्त सिह और दुर्गादास राठोर के नेतृत्व में औरंगजेब द्वारा मन्दिर तोड़कर 
बनायी गयी मस्जिदों को ही नहीं, किन्तु अधिकसे-अधिक मुसलमानों को भी हिन्दू 
बनां लिया |/हिल्दू-मर्दिरों में मुसलमान गोमांस फेकते थे, उसके बदले हिन्दुओं ने 
के सिर हो हिल कर, के 'शठे ठच के अनुसार बर्ताव किया। मुस्लिम | 
bles : FT ९९ १९ दासी बना लिया गया | मु ऐं को घर 
7 में रख छेने पर मी जाति-बहिष्क्ार नहीं हुआ। Uap poe [ 
~ : आठवों शती से आसाम से.को वंन सालस्वस्‌ ओर पालप्घराने के हिन्दू 


सर्ज्प आयाम के उस ओर बिखरी अनेक टरोडियों में से घान-टोळो को अहोम नाम 





bE 












हुंधारक हिंदू कौर शास्त्रीय सनातनघमं दैप 


शाखा का--जो पीढ़ी-दर-पीढ़ी से लड़ाई-झगड़े, लूटपाट करती हुई जीवन बिताती 
थी--प्रभाव बढ़ने लगा । अन्त में उस राज्य में १२१८ ई० में चूकूक राजा की सत्ता 
स्थापित हुईं। स्वयं अपने को ओर प्रजा को अहोम (बेजोड़ ) कहलवानेवाला वह 
पहला राजा था। इप राजा नें .मुगछ-सत्ता का सफलतापूर्वक सामना किया | 
अपने राज्य को भी 'भहोम' नाम से प्रख्यात किया।. कहा जाता है कि 'असाम! 
'अहोम' का ही बिगड़ा नाम है। प्राणवान्‌ हिन्दू-धर्म के प्रचारकों ने उन दिनों भी. 
अनेक पावंत्य॑ ( पर्वतीय ) टोछियों में हिन्दू-धर्म के तत्त्वों ओर संस्कारों को भर 
दिया था। कुषाण, हूणों को तरह शान-टोछी के विजेता राजा ने भी हिन्दू-धर्म 
स्वीकार कर लिया | अहोम राजा क्षत्रिय हो गये |” 

ठीक है, एक बड़े राष्ट्र में देश, काल, परिस्थिति के अनुसारं अनेक घटनाएं 
घटती हैं। कई घटनाएँ शास्त्रविरुद्ध भी होती रहती हैं। यह हम बता ही चुके हैं 
कि प्राचीनकाल से ही हिन्दू-शास्त्रों में विविध ज्ञात-अज्ञात पापों के प्रायर्‍्चित्त की 
व्यवस्था है ही । तदनुसार प्रायश्चित्त तो उचित ही था, हों सकता -है। कई स्थलों 
में कुछ मनमानी भी प्रायद्चित्त हुआ हो, परन्तु वह प्रमाण रूप से मान्य नहीं होता। 
क्योंकि धर्म में इतिहास या हिस्ट्री प्रमाण नहीं होती । कारण स्पष्ट है कि घटनाएँ 
कई दुर्भाग्यपूर्ण होती हैं तो कई सोमाग्यपूणं भी। किन्तु शास्त्राविरुद्ध, सौमाग्यपूर्ण 
घटनाएँ ही समाज के लिए आदरणीय होती हैं। समाज में रावण ओर राम 
दोनों तरह के पुरुष होते हैं। युधिष्ठिर भी ऐतिहासिक पुरुष हैं ओर दुर्योधन भी । 
तथापि समाज के नेता सावधान करते रहते हैं कि 'रामादिवद्गवतितंव्यं न रावणा- 
दिवत्‌' अर्थात्‌ आस्तिक जनता को राम तथा युधिष्ठिर आदि के समान हो बर्ताव 
करना चाहिए। वही आदशं आजतक चला आ रहा है। लाखों वर्षों से हिन्दू-घर्म 
ओर कट्टर वेदिक सनातनधम चछा आ रहा है, बंज भी प्रचलित है। ऑज भी 
कम लोगों में सही, वर्णाश्रम-धरम प्रचलित है। खान-पान-विवेक, विवाह-विवेक प्रच- 
लित है | वणंसङ्करता से: परहेज किया जाता है। मुसछमान, ईसाई भादि को रोटीः 


: बेटी की कौन कहे, पानी पीने में भी परहेज किया जाता है। इस जातिभेद को 


मिटाने के लिए सुधारकों ने एड़ी-चोटी का पसीना 'एक कर दिया । सुधारको की | 
सरकार ने धर्म-विरुद्ध, जाति-विरुद्ध कातून बनाकर, इनाम बॉटकर भी सबको रोटी 
बेटो एक करने की हजारों चेष्टाए कीं ओर बराबर करती जा रही है। फिर भी शास्त्र: 
धर्मवादी हिन्दुओं की दृष्टि में सब व्यथे है। इतना ही नहीं, निर्वाचनों के दिनों में तो. 
सुधारकों के सिर पर चढ़कर उनके 'जातिवाद का भूत” बोलने छगता है। जाति- ` 
पाति के विरोधी, पानी पी-पीकर जाति-पाति,को गाछो देनेवाले भी जाति के नाम 
पर वोट मागते फिरते हैं! , ०5० का उलि पगा हि र ४४ grin हे 
महाराणा प्रताप रौर पेशवाओं का आदर ही आस्तिक हिल्दुओ को मान्य है 
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चर्म की रक्षा करते हुए ही विजयी हुए हैं। अन्य लोगों की 
pe स्पष्ट भी नहीं है। हिन्दू-वीरों में तो उनको गणना की जा 
सकती है, परन्तु शास्त्रविरुद्ध मनमानी करनेवाले किसी बड़े-से-बड़े वीर का भी 
घाभिक नेता के रूप में आदर नहीं किया जा सकता । ऋषि देवळ तथा मेधातिथि 
को शास्त्र को कसौटो पर कसकर ही माना जा सकता है र ध्यान रहे कि हिन्दुओं 
ने वेदबिरुद्ध बोळने के कारण अवतारी बुद्ध को सम्मतियों को भी ठुकरा दिया था ! 


महिमा वेद को' "` \ 
a ह नि भये, विदित बुद्ध अवतार | 
फिर देबळ, मेघातिथि की गणना ही बया हो सकती है ! नया शास्त्र गढ्नेवाला 
हिन्दू-शास्त्र को कदापि मान्य नहीं । है 
आपने स्वयं हो छिखा है कि 'वे छोग नये शास्त्राधार उतपन्न करनेवाले थे, 
नबे धास्त्र भी गढ़तेबाले थे / बस, यही उनकी कमजोरी का मूल है, क्योंकि मनु के 
अनुसार तो धर्म-जिज्ञासुओं के लिए परम प्रमाण वेद ही है, अत्य कोई नहीं : 


धर्म जिज्ञासमानां प्रमाणं परमं भ्रुतिः॥ (स्नु) 


जो नया शास्त्राघार या नया शास्त्र बना सकता है, वह हिन्दू-शास्त्र एवं हिन्दु-घमं 
तथा हिन्दू-जाति से हो क्यों बंधा रहेगा? शास्त्रवादी हिन्दू की दृष्टि में अन्य 
विधियों के समान बह भी त्याज्य है। 


. शनो विद्यारण्य स्वामी के सम्बन्ध का विश्युद्धल इतिहास तथ्य्रहीन है । 'विद्या- 
रुथ्य स्वामी ने क्रान्तिपोठ का आचायंत्व किया, मुसळिम-राज्य का उच्छेद कर हिन्द 
राज्य स्थापित किया, हिन्दुओं का मार्ग-दर्शत किया । हिन्दू-शास्त्रों के अनुसार 
उन्होने घमेभ्रष्टों को प्रायश्चित्त कराकर शुद्ध किया” यहाँतक तो शास्त्रों तथा उनके 


द्वारा निमित ग्रन्थों के अविरुद्ध होने से प्रामाणिक कहा जा सकता है। 'माधवतोथं, 


सरोबरःतीथं को स्थापना ओर शास्त्रानुसार प्रायश्‍्चित्त-परम्परा कर दी” यह भी 


ठोक है। किन्तु “विद्यारण्य स्वामी ने जाति-पाँति का भेद नहीं माना, सबको भोजन- 
बिबाह की छूट दे दी, मुसलमान स्त्रियों को घर में पतनी बनाकर रख लिया तथा 


` मुसळमानों को अपनी जाति में मिछाकर, समरस कर ब्राह्मण आदि बना लिया! यह 


0 स्वामी के नाम से प्रस्यापन करना विद्वानों की आंखों में घूछ झोंकता 


विद्यारण्य स्वामो' 'सायणाचायं' एवं 'माघवाचार्य' नाम ; 
अपने का हे हितां एवं बराह्मणान पर उनका 
पते भाष्य में उन्होंने हरिहर और : वीरबुक्क की चर्चा अः 
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भी को है । पूर्वोत्तर-मीमांसाओं पर भी उनकी 'अधिकरण-न्यायमाला' है । हेमाद्रि के 
समान ही उनका 'पराशर-माधव' नामक धमं-निर्णायक महान्‌ निबन्ध-प्रन्थ है। इन 
सब ग्रन्थों में उन्होंने शुद्ध-वेदिक सनातनधमं का ही निरूपण किया है। कहों भी 
प्राचीन घमं-मर्यादाओं के विरुद्ध उन्होंने कुछ भी नहीं कहा । विद्यारण्य स्वामी के 
रूप में भी उनके अनेक ग्रन्थ हैं जिनमें पञ्चदशी, अनुभति-प्रकाश ( उपनिषद-टीका ), 
वातिकसार' आदि प्रसिद्ध हैं। इन ग्रभ्थों में भी उन्होंने वर्णाश्रम-मर्यादाओं का ही 
समथन किया है। उनके विरुद्ध एक अक्षर भी नहीं कहा। अतः विद्यारण्य स्वामी के 
नाम पर उच्छुङ्कळ सुधारवाद का समर्थन तो कथमपि नहीं किया जा सकता। इस 
बात का प्रमाणभूत कोई इतिहास-ग्रन्थ भी नहीं मिलता। श्री सावरकरजी स्वयं 
मानते हैं कि 'विदेशी,इतिहासकार तथा . उनके अनुयायी स्वदेशी इतिहासकार भो 
तोड़-मरोइ़कर ही इतिहास छिखते थे ।' हम भी कह सकते हैं कि “श्री साबरकरजी ने 
भो सुधारवाद के आवेश में आकर विद्यारण्य स्वामी को भी अपने समान ही सुघारक 
मान छिया है, जो तथ्यहीन है।' . [ 


श्री रामानुचायं तथा श्री रामानन्द ने भी कोई कायं शास्त्रःविरुद्ध नहों 
किया । चेषणव-दीक्षा देकर वेष्णव . बनाना पृथक वस्तु है ओर किसी मुसलमान को 
ब्राह्मण-क्षत्रिय बनाकर उससे जन्मना ब्राह्मण की छड़को की शादी कर देना सवंथा 
भिन्न वस्तु । पहछी बात सम्भव है, पर दूसरी नहीं। चेतन्य महाप्रभु ने भी वही सब 
किया है, जो शास्त्रविरुद्ध नहीं था। अन्य सब बातें प्रमाणशून्य तथा सुधारको की 
कल्पनामात्र है। PRE 

अस्त्रबळ शस्त्रबळ, सेनिक-संघटन तथा बोद्धबळ, बाहुबळ से सम्पन्न होकर 
विधर्मी राज्यों की उखाड़ कण्टक-शोधन कर हिन्दू-राज्य की स्थापना करना, | हिन्दू- 
बल बढ़ाना, विदेशों में दूर-दूर तक हिन्दू-राज्य को स्थापना करना, अड हिन्दु 
सत्रोःपुरुषों को शास्त्रीय प्रायरिचत्तों द्वारा शुद्ध करना उचित है। सामरस्य के अयोग्मों 
को भी शुद्ध कर, श्रेणीभेद स्थापित कर उनको भी हिन्दु-समाज के भीतर ही रखना, 
यह सब शास्त्रसम्मत है । पतित-परावतंन, अहिन्दुओं का हिन्दुकरण शास्त्रमर्यादा के 
भीतर हो सकता है। हिन्दू, अहिन्दु स्त्रियों के सम्बन्ध में भी यहो नीति अव्याहत है। 


इसी तरह आगे श्री सावरकरजी अटक या ६ प्यासमा क्यों 
हुआ, इसका कारण बतलाते हुए कहते हैं: “हिन्दुओं को अनेक जातियाँ अपने 
अपने विभिन्न जाति-शिविरों में, किन्तु एक ही झण्डे के नीचे सुखपूवक बसती थीं । 
कुछ शिविरों की संख्या बढ़ जाती थी। | उनके कुछ आचारविचार तो अपनी जाति 
तक हो सीमित रहते थे। शेष सब व्यवहार हिन्दु-स्मृति-निबन्धों के अनुसार सबके 


समान रूप से चलते थे ।” यहाँतक तो ठोक ही है, पर आगे आप कहते हैं : 


४ है । ; i 
Te 


९३८ विचार-पोयूषं 

“अटक-बन्दी अर्थात्‌ सिन्धु लाँघकर म्लेच्छदेशों में जाना हिन्द-धर्म के अधु- 
सार निषिद्ध ओर जाति-बहिष्कार के योग्य अपराध को जो बात हमारी स्मृतियों, 
घमंसंहिताओं में प्रविष्ट हो गयी, उसे भी उस समय की परिस्थितियों के अनुसार 
सनातनघमियों ने हिन्दू-घ्मं-रक्षण के विचार से प्रविष्ट किया होगा । क्योंकि भह 
मूद गजनी के बाद भी सिन्धु पारकर सम्पुणं प्राचीन भारत के भाग को हिन्दू- 
राजाओं ने ठीक हिन्द्कुश-पर्वंत तक फिर से जीत लिया था। खोनन तक ( खोस्त 
तक ) हिन्दू-राज्यों का विस्तार था, यह तथ्य अब भछीमाँति सिद्ध हो चुका है । 
अतः पहले सिन्धुनदी का पार करना निषिद्ध नहीं था, किन्तु 'आर्यघमं-प्रचाराथं 
सवंत्र संचार करो? को छट थी। 

“किन्तु जब हिन्दू-राज्यों का पराक्रमःसूयं अस्त हो गया, मुस्लिम जेसे 
राक्षसी समाज द्वारा हिन्दुओं को नारकोय यन्त्रणाएँ दी जा रही थीं, उनके अपने 
शस्त्रबळ का कोई आघार शेष नहीं रह गया, उस समय लिखी गयी स्मृतियों में 
भटक न छॉषने को आज्ञा समाविष्ट कर दी गयी होगी। सिन्धु-पार की भूमि म्लेच्छ- 
भूमि मानी जाने छगी होगी। तमी भविष्यपुराण के अनुसार हिन्दुस्थान की सीमा- 
रेखा निर्धारित हुई। | 

सिन्ुस्थानमिति प्राहुः राष्टूमायस्य चोत्तमम्‌ । 

स्लेच्छस्थानं परं सिम्धोः कृतं तेन सहात्मना ॥ 
Sd गोरी के बाद ही स्मातं-व्यवस्था में यह व्यवस्था हुई होगी । बहुत कर 
द्‌ व्यवस्थापक महाराजा भोज हो सकता है। इलोकार्थ यह है कि 'सिन्धु-स्थान' 


( हिन्दुस्थान ) ही आर्यों का उत्तम रा , इसके 
दाग उत भाला ने ही ट है, इसके बाद का देश म्लेच्छ-स्थान है, यह 


की गयी । 


. 
° 
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समुद्रयातुः स्वोकारः कलो पञ्च विवजयेत्‌ । 

समुद्रयात्रा करनेवाले व्यक्ति को अपने धमं में अपनी जाति में ग्रहण न करने 
की 'उसे वापस लेने की कोई प्रायर्चित्तविधि नहीं है” आदि प्रचार की कड़ी 
मर्यादा लगायी गयी मिलती है। यह वह समय है, जब हमारे परिचमी समुद्र 
में ईसाइयों का, विशेषतः पुत्ंगालियों का प्रभाव बढ़ा, जिस समय उन्होंने गोमन्तक 
को जीतकर वके हिन्दुओं पर सरास्त्र आक्रमण किया था। वहाँके हजारों स्त्री- 
पुरुषों को मुसळमानों को भांति ही अत्याचारपुवंक भ्रष्ट करते हुए ईसाई बनाने का 
जोर-शोर से प्रयत्न आरम्भ किया था। 


“जिस समय अरबों ने अपनी नो-सेनाएं इकट्ठी कर हिन्द-महासागर में आगे 
बढ़कर जावा, सुमात्रा, हिन्दचोन तक हमले किये ओर हिन्दुओं बोद्धों, पर भत्या- 
चार, बलात्कार किया, परिस्थिति के अनुसार तब उक्त निषेघाज्ञाएं ठीक थीं। जहाँ 
अपने घमं अथवा राष्ट्र के लोगों की अवहेलना होती हो, जहाँ ईसाई, मुसलमान 
आदि धमं अपने लोगों पर छादे जाते हों ओर जिस राष्ट्र में उसके प्रतीकार के लिए 
सेनिक सामथ्यं न रह गयी हो, ऐसी अवस्था में राष्ट्ररक्षा के लिए एक ही उपाय 
शेष रहता है-'वह यह बन्दी लगा दे कि इस राष्ट्र का कोई व्यक्ति या नागरिक 
उस शन्रुदेश में न जाय।' पर इसपर एष घर्मः सनातनः की परम्परागत स्मृति- 
शास्त्र की अधिकृत मुद्रा लगा दी गयी, यही भूल थो । इपीके कारण अटक पार, 
कर अफगानिस्तान आदि पर चढ़ाई कर उन्हें जीतने की शक्ति होने पर भी उक्त 
बन्दी या प्रतिबन्ध के कारण हिन्दू-सेनिक वेसा न कर सके । पेशवाओं ओर रणजीत- 
सिंह के समय राज्यसत्ता का प्रखर प्रताप होने पर उस sh परिस्थिति में उक 

दी हिन्द्‌-हितघातक सिद्ध हुई। अटक-पार जाना पाप है, यह समझकर धम- 
भीर वीर का गे । ( यह सब ऐतिहासिक तथ्य के प्रतिकूल है। कारण, मुसलिम 
शासनकाल में भी राजा यशवन्तिह आदि राजपूत वोरों ने अफगानिस्तान तक 
विजय प्राप्त की, ऐसे समाचार इतिहास में भरे पड़े हैं। --स्वामीजी )। 


“यदि आधुनिक शास्त्रकारों ने स्पष्ट बता दिया होता कि कृतयुग में हमारा 
आय॑-राष्ट्र समुद्र छाँघकर द्वीप-द्रपान्तरों में राज्य करते में समर्थ था। राजेन्द्र 
चोल तक हमने त्रिसमुद्राधीशत्व प्राप्त कर रखा था। उस समय घमं्रचार, राज्य- 
प्रसार के लिए समुद्र लॉँचना आवश्यक था, पुण्यप्रद था। परन्तु बुरदेववश नौसेत्य 
शक्ति तथा सिष्धुस्वामित्व नष्ट हो गया। अतः जबतक हम उस शक्ति को पुनः 


' नहीं कर लेते तबतक ओर केवळ तभीतक दुबंलता की दशा में समुद्र को ओर 
शर्ट में अपने व्यक्ति भेजना राष्ट्र के छिएं घातक ओर अतएव पापप्रद 


होता । उतने समय के छिए ही सिन्धु-बत्दो थी । युगहासाइडपतः का यही अथे है कि 









९४० । विचार-पोयूष 


शक्ति-हास के अनुसार हो यह संकोच है। परन्तु जब इन ,बन्दियों का तोड़ना 
हितावह हुआ, तब भी कलो पञ विवर्जयेत्‌ कहकर कलियुग को समाप्ति तक अर्थात्‌ 
प्रळयपर्येच्त का प्रतिबन्ध लगा दिया गया ! उसे तोड़ने के छिए भावुक हिन्दू-समाज 
तयार न था ।” | 


आगे चछकर ईसाई-आक्रमणों की चर्चा करते हुए श्री सावरकर ने छिखा है 
कि “ईसाई-कथाओं के अनुसार सीरिया में पहले-पहले ईसाइयत में ईसाई-घमं का 
प्रचार होने लगा तब स्वयं ईसा को फाँसी पर टाँगनेवाले ज्यू-धर्मीय छोगों ने 
ईसाइयों का बड़ो निमंमता से उत्पीडन किया । उस समय कुछ ईसाइयों को हिन्दु- 
स्थान का जलमाग मालूम था । वे छोग भागकर , हिन्दुस्थान में जासोदित नामक 
राजा के पास आश्रयाथं आये। उचित था कि इन विर्धामयों को बिना किसी शते 
अपने समुद्र-तट पर पेर न रखने देना चाहिए था, किन्तु आश्रय ओर साथ ही कुछ 
भूभाग भी दान में दे दिया गया । ग्राम-पञ्चायत में उन्हें समान अधिकार का पट्टा भी 
ताम्रपट पर छिख दिया गया । धीरे-धीरे उनको यह समझ में आ गया कि हिन्दू 
खिछाने-पिछानेमात्र से भ्रष्ट होकर ईसाई बन सकते हें। तब उन्होंने वेसा ही करना 
प्रारम्भ कर दिया | इंग्लेण्ड में जब कोई ईसाई नाम भी नहीं जानता था, उसी समय 
कपटपूर्वंक हिन्दुस्थान में ईसाई बनाया जा रहा था । छछकर पानी पिलाकर ईसाई 
बनाया गया । ग्रामों के तालाबों में डबळ रोटी डाळी गयी । जब लोगों ने उनका 
पानी पी छिया तब ईसाइयों ने प्रचार कर दिया कि 'हम लोग ईसाई हैं, हिन्दू-नहीं । 
हमारी रोटी इस ताळाब में पड़ी है। तुम छोग इस तालाब का पानी पीकर ईसाई हो 


गये । इ गड़बड़ी फेछ गयी, जाति-बहिष्कार हुआ, ईसाईयों की संख्या तेजीसे 


विभिन्न देशों की ईसाई-मिशनरियाँ आपस में एक-दसरे से डती थीं और छल- 
कपटपूवंक र गिरोहों में ईसाइयत फेछा रही थीं । नि अत्याचार कर उन्हें 
देसाई बनानेवाछों में सबसे प्रबळ पादरी सेष्ट ( सन्त) जेवियर ( बक्षवीय ) था । 
उसने अपने पुतंगाल-बादशाह को छिखकर ईसाइयत के प्रचार में शासकीय अधि- 
कारियों को सहायता प्राप्त की । वह ब्राह्मणों को अपने प्रचार में सबसे बडा बाधक 
मानता था। सरकारी अधिकारियों की मदद लेकर वह मठाधीशों, आचायों ओर 
घनबान्‌ लोगों की मरम्मत करता, मन्दिरों-मूतियों को तोइता ओर घोर अन्याय- 
अत्या चार कर ईसाइयत फेछाता था। अन्य लोग भी उसका अनुकरण करते थे । इस 
हे ईसाईराष्ट्रों ने दक्षिण समुद्र पर अपनी सत्ता स्थापित की, चे हिन्दचीन तक 
र अपनी गलतियों से हिम भड़क बना हुआ था। उसने समुद्रतट जाना 
क कर रखा 'था ! सुुद्रयातुः ` तीकार: कलो पञ्च विवर्जयेतु nr 2 
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आगे वे कहते हैँ; “उचित यह था कि विद्यारण्यस्वामी, छत्रपति शिवाजी 
दुर्गादास राठीर, जोधपुर के महाराजा जसवन्तसिह, रामानन्द, चेतन्य आदि सन्त 
महन्तों ने जो शुद्धिसम्बन्धी मोचे पर सशस्त्र जवाबी हमले का उपक्रम किया था, 
उस धशस्त्र आक्रमण को सतत जारी रखा जाता। मुसलिम स्थी- पुरुषों को 
बनाने का धूम-घड़ाका जारी रखते हुए, पुरानी रूढ़ियों को तिछा्ञछि देकर उसे उस 
समय के हिन्दुओं का युगधमं बना डालना चाहिए था। पर दुर्भाग्यवश वेसा 
नहीं हुआ | 73 

उक्त उद्धरणों से स्पष्ट प्रतीत होता है कि अत्याचार, अन्याय कर ईसाइयत 
फेलाने में ईसाई मुसलमानों से भी बढ़े-चढ़े थे । ईसाई और मुसलमान दोनों शक्तियों 
ने धमं के नाम पर काला कछूडू लगाया । आज भी वे छलकपट से, गरोबी का 
अनुचित लाभ उठाते हुए हिन्दुओं को धर्म-भ्रष्ट करके ईसाई, मुसळमान बताने में 
जुटे हुए हैं। प्राचीन काल से ही शास्त्रों में प्रायर्चित्त को व्यवस्था है। मतः भ्रष्टों 
को प्रायश्चित्त कराकर अपने घमं, दशन तथा शास्त्रों का प्रचार करना परमा- 
बद्यक है । 

देवळ, मेधातिथि को कोई प्रामाणिक नवीन व्यवस्था नहीं है। विद्यारण्यः 
स्वामी की भो कोई ऐसी व्यवस्था उपलब्ध नहीं है, जिसमें यह कहा गया हो कि हमें 
जाति-पांति, वर्ण-व्यवस्था नहीं माननी चाहिए, सबके साथ रोटी-बेटी का सम्बन्ध 
करना चाहिए । जन्मना ईसाई, मुसलमान, तुकं, मुसळ, ईरानी, अंग्रेज, फ्रच, 
पुतंगीज को ब्राह्मण, क्षत्रिय बचा लेना ओर उनको अपनी बहुन-बेटी दे देनी चाहिए।' 
अतः वेसी सुधारकों की कल्पना निर्मल है। | 

चेतन्य रामानुज, रामानम्द आदि की भी ऐसी कोई व्यवस्था उपलब्ध नहीं 
है। चेतन्य महाप्रभु का ग्रन्थ अभी भी जीवित है। उनके अनुयायी उनके भक्तिः 
विषयक ग्रन्थों का पाठ करते हैं| स्वयं श्री सावरकरजी मानते हें कि “इस महापुरुष 
ने मुसलमानों से सशस्त्र बदला छिया', पर इसका उल्लेख तक उनमें नहीं है। उनके 


द्वारा मुसलमानों पर हुए सशस्त्र घामिक आक्रमण अथवा बड़ी-बड़ी शुद्धियों को 


गाथा फहनेवाला एकआध वीरकाव्य भी उस समय के भाटों अथवा चारणो द्वारा रचा 
गया हो तो इस समय प्राप्त नहीं है । बहुजन-समाज को भी इसकी आवश्यकता प्रतीत 


नही हई कि वह उन स्मरणीय प्रसङ्धों की मोखिक चर्चा ही परस्परानुसार जारो | 
रखता | ऐसी स्विति में एक धास्त्रवादी कों कहना पड़ता है कि वस्तुतः विद्यारण्य के. 


समान ही रामातुजे, रामानन्द, चेतन्यादि ने भी कभी कोई घमंविरुद्ध व्यवस्था नहीं 
दी । वध या शेवःशाक्तधमं में ईसाई अथवा हरिजन भी प्रविष्ठ होकर 


भगवन्नाम जें, भगवद्भकि करें, इसमें किंसीको कोई आपत्ति नहों है। पर्छु 


वैदिक वर्णाश्र॑मधर्म में तो जन्मना शुद्ध वणों का हो सभनिवेश है । 





यद्यपि श्री सावरकर ने मेधातिथि को बहुत वड़ा क्रान्तिकारी बताया और 
उनके आविर्भाव को हिन्दुओं का परम सौभाग्य कहा। किन्तु उष्हीके वर्णन से 
प्रतीत होता है कि उनका कोई स्थायी प्रभाव समाज पर नहीं पड़ा । इसछिए लेखक 
के अनुसार वह समस्या ज्यों-की-त्यों बनी रही । छत्रपति. शिवा, दुर्गादास, राजा 
जसवन्तसिह आदि ने जो कुछ भी किया हो, परन्तु श्री सावरकर के अनुसार वह कायं 
आगे नहीं बढ़ सका । न तो मुसकिम स्त्री-पुरुषों को हिन्दू बनाने का धूमनघड़ाका और 
पुरानी रूढ़ियों को तोड़ने का काम चला ओर उसे युगधर्म नहीं बनाया जा सका। 
इससे स्पष्ट होता है कि उक्त बातें ऐतिहासिक तथ्य न होकर अधिकाँश सुधारकों 
की कल्पना ही है। यदि किसी अंश में ऐतिहासिक भी हों तो भी शास्त्रवादी झास्तिक- 
समाज की इष्टि में उसका न तो तब कोई महत्त्व था और न अब है। आस्तिक तो 
शास्त्रानुसार शुद्धि तब भी चाहते ओर करते थे ओर अब भी करते हैं । 


[ सिन्धु-पार अथवा समुद्र-प!र जाने की निषेधसम्बन्धी कथा श्री सावरकरजी 
को अपनी मनगढुच्त है । यह महमूद गजनी या मुहम्मद गोरी के आक्रमण य! ईंसा- 

| ईयों के अत्याचारों के कारण प्रवर्तित नहीं हुई ओर न उसमें कहीं भूल ही है। 
वस्तुतः यत्राऽऽसां दिशामन्तस्तद्गमयाञ्रकार ।````"'नान्तसियात्‌, न जनमियात्‌ 

( बुहदारण्यक-उपनिषद्‌ १. ३ ) के अनुसार यह कहा गया है कि “प्राणदेवता ने 

वागादि देवताओं में से पाप्माओं को छुड़ाकर इत प्राची आदि दिशाओं के अन्त में 

खदेइ दिया। वहाँ श्रोतस्मात घमं निष्ठ मनुष्यों ओर उनके निवासभूत भारतवर्ष को 
िक्‌' मानकर उससे भिन्न देशों और तन्निवासी मनुष्यों को 'दिगन्त' या प्रत्यन्तः 

तथा विजन” माना गया है ओर उन्हें पाप्माओं का आश्रय मानकर, वर्णाश्रम-धमे- 
निष्ठ को वहाँ जाना निषिद्ध किया गया है । इसीलिए तान्तमियात्‌ न जनमियात्‌ 
इन दो विधेषों से उस देश एवं उस जन दोनों का ही संसग वर्जित किया गया है। 


थाद्य शङ्र।चायं, सुरेशवराचायं तथा आनन्दगिरि ने बसा ही अर्थ 
क्या । / जैसा कि हमने ऊपर कहा है । "जल शक 





१8 क्‍ रे इन्हीं श्रुतियों के अनुसार मनु ने भारत से भिन्न देशों को 'स्लेच्छदेशः क हा है। 
Fh Fn ह मुग विहरण करता है, वह यज्ञिय देश है, उससे भिन्न 
त हे स्लेच्छरेशस्त्वतः परम्‌ । फिर एतान्‌ हिजातयो देशान्ताअयेरन्‌ 
0 अगराद नय ` ह कहा हे: द्विजाति लोग यत्न करके ब्रह्मावतं, 
ह ल्त यह झा में ही रहें। हाँ, वृत्तिकशित होने पर शूद्र अन्य देशों में 
स्तो चयोर Fe नहीं कहा जा सकता कि उक्त बचन प्रक्षिपत हों, मूल मतु 
पा छिखा है Fels क्रास्तिकारी भाष्यकार भेघातिथि ने उन दोनों इछोकों पर 
` ६ ` प वात पुय है कि उनका माध्य मूछ के विरुद्ध है और कछि के 



















सुधारक हि और शास्त्रीय सनातनघमं ६४३ 


लिए ही नहीं, किन्तु यह निषेध सदेव के लिए है। तब भी हिन्दू त्रिसम॒द्रा ही नहीं, 
सप्तसमुद्रा पृथिवी का अधिपति भोर सप्तद्वीपा भूमि अधिपति था | 


श्रीमद्भागवत आदि पुराणों के अनुसार मांघाता, दिलीप, पृथु, सुरथ आदि 


का अखण्ड भूमण्डल पर शासन था : 


सुरथो नाम राजाऽभुत्‌ समस्ते क्षितिमण्डले ( दुर्गान्‍सप्तशतो ) 


ओर, ऋग्वेदकाल के भुज्यु प्रभृति नरेश तो अपनो अन्तरिक्षगामिनी शतारित्र 
नावों द्वारा दस्युओं पर आक्रमण करते रहे हैं। अश्वमेध तथा राजसूय के प्रसङ्ग में 
दिग्विजय को यात्रा करते रहे हें। विशेष-घमं से सामान्यघमं का बाघ होता ही है। 
अतः उक्त विशेष परिस्थिति में राजा तथा योद्धा सेनाएं प्रत्यन्तो में भी जाकर राज्य- 
व्यवस्थापन करके, लोटकर प्रायश्चित्त कर लेते थे। समुद्रयातुः स्वोकारः करो पञ्च 
विवजंयेत्‌ यह वचन का अभिप्राय आओ सावरकरजी ने नहीं समझा । साथ ही 
उक्त वचन के साथ कलौ पञ्च विवजयेत्‌ का अशुद्ध पाठ उन्होंने अपनी तरफ से जोड़ 
दिया है । 

अइवाछम्भं गवालम्भं संन्यासं पलपेतुकम्‌ । 

देवराच्च सुतोत्पत्तिः कलो पञ्च विवर्जयेत्‌ ॥ ॒ 
इस वचन का यह अन्तिम चरण है। इसका अर्थ यह है कि अहृवालम्भ, गवालम्भ, पळ 
श्राद्ध, संन्यास तथा देवर से सुतोत्पात्त-इन पाँचों का कलि में वजन करना चाहिए। 
'समुद्रयातुः स्वीकारः’ का अर्थ है कि 'श्रत्यन्त ( विलायत )-यात्रा के लिए समुद्री 
नौका द्वारा यात्रा करनेवाले का प्रायरिचित्त करने पर जाति में स्वीकार करना कि 
में बज्मं है । इसी अथं का दूसरा भी बचन है: 

समुद्रस्य तु नौयातुः शोधितस्याप्यसंग्रहः । 

अर्थात्‌ समुद्र-तोका द्वारा प्रत्यन्त-्यात्रा करनेवाले का, प्रायर्चित्त से शोषित होने 
प्र भी, संग्रह करना करिवज्यं है। इस प्रसङ्गं में 'एष धर्म: सनातनः' आदि 
वाक्य नहीं है, यह सब लेखक ने अपने मन से घमं के प्रति घृणा व्यक्त करने के ए 


जोड़ा है । 


विष्णुपुराण आदि में भी भारत की भूमि को 'यज्ञभूमि' कहा गया है, मनु के. 


अनसार भो भारत यज्ञिय-भूमि है, भारतेतर द्वीप प्रत्यन्त; दिगन्त, म्लेच्छरमि हैं । 


द्विजातियों को प्रयत्न करके भारत में ही रहना चाहिए। नान्तमियात्‌ न बनसियात्‌ 


देशों एवं तन्निवासियों से संसग वर्जन करना चाहिए । 
इस श्रुति के अनुसार प्रत्यन्तःदश ड वं तन्निवासियों से र संसगं वज ह्ए्‌। 
यह निषेध अतिप्राचोन एवं सदा के लिए है। फिर भी अश्वमेध -्रसञ्ग या कण्टके 


६४४ विधार-पीयुंषे 
शोधन, दस्युवधारथं अपवादहूप. द्वीपान्तरों की यात्राएँ होती थीं। ० इतर युगों में उस 
यात्री का प्रायरिचित्त द्वारा जाति में ग्रहण होता था, परन्तु कलि में प्रायश्चित्त ढारा . 
पारछौकिक शुद्धि होती है, लेकिन जातिग्राह्मता नहीं होतो । यही उक्त कूलिवज्य का 
| अभिप्राय है। कलि में अश्वमेध भी वजयं है। दिग्विजयाथे, दस्युवधाथ प्रत्यन्त-यात्रा 
| की स्थिति भी कछि में नहीं रह गयी, फिर भो दस्युवधाथ क्षात्र धर्मानुयायो-गूजर, 
| जाठ, मराठा, मद्रासी, सिख, गोरखों की हिन्दू-सेनाएं जा सकती हैं। क्योंक्ति उक्त 
निषेध जन्मना ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्यवणों के छिए ही मान्य है | इस दृष्टि से आज भी 
दिग्विजय यात्री हिन्दू के लिए किसी देश में जाने की कोई रुकावट नहीं है। समुद्र- 
नोका प्रत्यन्तगमन के साधन का उपछक्षण है | अतः वायुयान आदि द्वारा भी समद्र- 
यात्रा निषिद्ध ही हे। इस सम्बन्ध में हमारी 'प्रत्यन्त-गमन पर शास्त्रोयपक्ष' पुस्तक 
है | कुछ आदश बणों के लिए ही यह सीमित हें । 
आगे सातवें अध्याय में हिन्दू-पीडक.टीप्‌ सुलतान की चर्चा करते हुए कहा 
गया हे कि “मराठों ने दिल्‍ली के मुगलसाम्राज्य को उलट डाला, हिमालय से 
कन्याकुमारी तक कोई मुर्सालम-सत्ता नहीं थीं । ऐसे समय में भो मेंसूर के छोटे से 
रजवाड़े के अधीन रहकर भी हुँदर अळी मुसलमान अपने अधिकार-पद पर बढ़ते- 
बढ़ते महत्त्वपर्ण पदः पर पहुँचा और अन्त में अपने मालिक राजा को हटाकर स्वयं 


बहाँ अधिकार करे बेठा। उसने मराठों पर भी चढ़ाई की, किन्तु मराठों ने उसकी 
ऐसी मरम्मत की कि आगे न बढ़ सका । 


_ इसने एकबार अंग्रेजों पर धावा बोल दिया | १८८२ में हैदर अळी के मरने 
के बाद उसका लड़का टोपू सुल्तान बना । हाथ में सत्ता आते ही उपने हिन्दू-राजा 
का नाम, गाँव मिटाकर स्वयं को मेसूर के स्वतंत्र मूवलिम-राज्य का शासक घोषित 
कर दिया ओर एक भाम-दरबार में यह घोषणा कर दी कि 'मैं सभी काफिरों 
को मुसलमान बनाकर. ही दम लूँगा।'. तुर्त ही उसने हिन्दुओं को मुसलमान 
बत जाने का फरमान जारी किया ओर अधिकारिथों को हुक्म दिया कि बल- 
पूवक सभी हिन्दुओं को मुसछमान बनाकर, हिन्दू-स्थियों को पकड़कर रखेछ बना 
| छो, मुसलमानों में बाँट दो | गाव-गाँव भीषण अत्याचार शुरू हो गये । अक्षम, अस- 
| | | i Hd को घेरःधेरकर, मार-मारकर भ्रष्ट किया गया । 


-मुल्छाओं ने गाँव गाँव भ्रष्ट जकार 
त्राहि-त्राहि मचा दी। सारा मुर्साळम-समाज टीप याय ला 


कनटिक र { का कृतज्ञ हो गया। विशेषकर, 3 
कनाटक से लेकर नावणकोर तक के सभी मुसलमानों ने कन्धे से कन्धा भिडाकर खः 
` उस अत्याचार में हाथ बेटाया । 








“पता में इसकी प्रतिक्रिया हुई । पेशवा के मुख्य फणनबीस नाचा ने मरहठा 





SUNG), हज "१, 
3७ AVG 54 
कै? ~, 
= 
E 


सुंघारक हिदू और शास्त्रीय सनातनघमं ६४ 


सरदारों को टीपू पर आक्रमण को आज्ञा दे दी | यह सुनकर टीपू ने आग-बबूला 
होकर नरगूदा ओर फित्र, दो मराठी इलाकों पर आक्रमण किया । दोनों के 
अधीरवर ब्राह्मण थे। वीरोचित वृत्ति से दीनों ने टीप का सामना किया। पना की 
सहायता समय पर न पहुँचने के कारण दोनों की सेनाएँ टीप की बड़ी सेना के 
सामने हार गयीं । दोनों के सेनापति भावे और पेठे पकड़े गये उनको असह्य यात- 
नाएं दी गयीं। राजस्त्रियों की टीपू ने स्वयं अपने मुसलिम दस्तकों से विडम्बना 
करवायी । युवत्तियों, लड़कियों पर तरह-तरह के बलात्कार किये गये। राजघराने 
की सर्वोत्तम तरुणी को टीपू ने अपने जनानखाने में बन्द किया । घनी छिङ्धायतों 
ओर सामान्य नागरिकों गुलाम बनाकर वह साथ ले गया । | 


“इस बीच मराठों की सेना ने उन राज्यों को फिर से जीत लिया। सरदार, 
पटवर्धन, फड़के बेहरे, होळकर, भोंसले को सेनाओं ने मुस्लिम सेनाओं को मार-मार- 
कर पछाड़ते हुए सारा-का-सारा कर्नाटक जीत लिया । टीपू का मेसूर तक पीछ 
किया। अखिर वह घिर गया! इसी समय अंग्रेजों ने टोप को फंसा देख मौका 
साधा। वे भी टीपू पर टूट पड़े मराठों की तीखी तळवारों से मुसछिम-सेना का. 
शेतानी घर्मोन्माद उतरने छगा | उसका दम उखड़ता गया । हिल्दू-धर्मद्रेष्टा होने पर 
भी वह हिन्दू देवी-देवताओं की माला जपने छगा। एकाएक उसने हिन्दू मठ-मन्दिरों 
को दान देना आरम्भ कर दिया । मुसलमानों द्वारा तोड़े गये मन्दिरों को फिर से 
बनवाकर देवताओं की प्रतिष्ठा कराने लगा । ब्राह्मणों द्वारा भी मन्दिरों में पूजा- 
प्रार्थना करवायी । दान, दक्षिणा, अनुष्ठानों के बड़े-बड़े आयोजन कराये । शङ्कराचायं 
महाराज का वहाँ सम्मान किया और उनसे राज्य पर भा थे सङ्कट को टाने लिए 
आशीर्वाद लिया । कांची-क्षेत्र के हिस्दू-देवता की रथयात्रा में स्वयं टीपू सुछतान 
उपस्थित हुआ । उसने अपने हाथों आतिशबाजी सुळयायी, अपने खर्च से दोछोत्सव 
किया । फिर भी दो-तोन आक्रमणों में ही उसका सारा राज्य मराठों ओर अंग्रेजो ने 
छीन छिया । आगे चलकर टीपू मारा गया। उसके राज्य का बॅंटवारा हुआ । र 
कुर, मेसुर का टीपू द्वारा जीता गया क्षैत्र वहाँके राजघराने को लोटाकर उन्हे पुनः 
प्रतिष्ठित किया गया । टोपू का सारा राज्य न्ट हो गया ' 
करने के लिए मुसळमानों का र pn 

था -जिसमें लाखों हिन्दू स्त्री-पुरुष धमंभ्र् गये; (ह्च्दू-राह्‌; 
हि का सानभङ्ञ किया गया; जिसके कारण मुसळमानो सका 
और सत्ता निरन्तर बढ़ रही थी--उस सामाजिक अपमान का बदला लेने के लिए 
| ठो के इस प्रत्याघात से मुसळमानी राजसत्ता 


मराठों ने कुछ भी नहीं किया । सरा र i 
क हो गयी, पर दो-तीन छाख र किये गये हिन्दू स्त्री-पुरुष मुसळमाची 


“पर हिन्दू-घमं का उच्छेद क 
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दासता ओर उनके जनानखानों में सड़ते रहे; क्योंकि उनको शुद्धकर तुरन्त हिन्दू 
नहीं बनाया गया । आगे चछकर उनमें भी हिल्दू बनने की इच्छा दूर हो गयी ओर 
अपने समान ही वे अन्य हिन्दुओं को भी मुसलमान बना लेना अपना कतंव्य समझने 
छगे । उस समय सब अपने घमं में लोटने को तेयार थे। टीपू की मुसालम सल्तनत 
| को दफनाकर सरदार पटवन, होळकर की मराठा सेनापतियों की विजयी घुड़सवार 
| सेनाएं अपने-अपने रणक्षेत्र से 'हर हर महादेव” का रणघोष करती हुई, भगवा-ध्वज 
फहराती हुई, विजय-दुन्दुमि बजाती हुई, जिन नगरों-करबों से निकलतो थी, वहाँ 
के छाखों भ्रष्टकर मुसळमान बने हिन्द स्त्री-पुरुष ओर खासकर जिन हजारों 
स्त्रियों को रखेल-दासी बनाकर घरों में केद कर रखा गया था, उनमें अनेक पतिता- 
दुःखिता हिन्द-कन्याएँ, कान्ताएँ थीं। उच सबको समझ में आ गया होता कि हिन्दुओं 
को विजय हुई ओर मसळिमता का सत्यानाश हुआ ! वे खिड़कियों द्वारा ओर झोप- 
ड़ियों के रन्ध्रों से झाँकने के छिए आ डटो होंगी । हिन्दू-वोरों की विजय-शोभायात्रा _ 
के समय उन हजारों बहनों के हृदय में ऐसी आकांक्षा स्वाभाविक रूप से जगी होगी 
कि “लो, वे आये हमारे हिन्द-धमं के भाई ! इन अत्याचारी मुसलमानों को छाती 
रोंदते हुए आखिर हमारे छुटकारे के लिए आ ही पहुँचे । किन्हीं-किन्हींके सगे बाप, 
भाई, पत्ति-पड़ोसी आदि प्रत्यक्ष भी दिखाई पड़े होगे । | 


“उस समय गाँव-गाँव में सञ्चार करती विजयी हिन्दू-सेनाएँ चाहतीं तो इन 
हिन्दू-अबलाभओं का राह चलते उद्धार कर दिया होता; क्योंकि उस समय मसलिम- 
समाज में सामना करने की कोई हिम्मत: न थी। उस समय उस सेना के आह्वान- 
र से समस्त हिन्दू भाई तथा बहनें तत्काळ सेनिक-बिभाग में आकर मिल गयी 
होतीं | लेकिन शुद्धि का विचार हो नहीं आया । मराठा सैनिकों, शङ्कराचायों पूता, 
के पेशवाओं, सतारा-कोल्हापुर के छत्रपतियों में से किसीके मन में सहज शुद्धोकरण 
बात आयी ही नहीं ! मसलमान राक्षसों के बन्दोखाने में पड़ी हजारों अपनी माँ- 
बहनों को वसा ही तड्पते छोड़ आगे बढ़ जाने में किसीको शमं न आयी ! वे भ्रष्ट 
हिन्दू स्त्री-पुरुष निराश हो गये । अत्याचारी मुसलमान अपने अत्याचारों का दण्ड 
| च पाकर पुनः आश्वस्त होकर निर्भय हो गये | अब सभी पुराने लेखों, पत्रों का प्रका- 
hh शन, मुद्रण हो जाने से इन सब अत्याचारों का पूरे-पुरे प्रमाण मिल रहे हें । 





खर्डा के विजय-युद्ध में हुई घटना का उल्लेख में यों ; 
ल्छेख एक पत्र में यों किया गया है : 
मराठा राजसत्ता के सेनापति श्री हरिपन्त फड़के ने मराठो-साम्राज्य के कर्णधार 


नाना साहब को सूचित किया कि 'टोपू ने अपनी हार के बाद जो करार किया था, 
हान करते के लिए आश्वासन के रूप में उसने अपने दो पुत्र मराठा अंग्रेज 
._ सेनापति के पास बंधक ( घरोहर ) के रूप में रहने के लिए भेजे।' यह लिखकर 
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शायद वे यह जनाना चाहते थे कि मराठों ने शत्रु को कितना दीन-हीन, लाचार 
कर डाला | फिर उन्होंने आगे छिखा कि 'लाडं कार्नवालिपत ने वे दोनों पुत्र मेरे 
पास भेजे । मेंने ( हरिपन्त ने ) जब उन्हें देखा तो वे 'भूख-भूख” की रट लगा 
रहे थे। मेंने उन्हें पास के तम्बू में भेजकर भरपेट भोजन करने की आज्ञा दी | 
कुछ देर बाद उन्हें अंग्रेजी-शिविर में कानंवालिस के पास पहुँचा दिया । 


“इस घटना से सन्‌ १७०० के आरम्भ के दस वर्षों के आस-पास पज्ञाब के दसवें 
गुरु श्री गोविन्दर्सिहजी के पुत्रों का बरबस स्मरण हो आता है। वे दोनों बारह वर्ष से 
कम आयु के ही थे। मुसलमानों ने अपने धमं के अनुसार उसके साथ केसा व्यवहार 
किया ओर टौपू सुलतान के दो पुत्रों के मराठों के हाथ छगने पर भी उन्होंने अपने 
धर्माचार के अनुसार उनसे उतना करुणापुर्ण व्यवहार किया ! 

“इधर गुरु गोविन्दासिहजी के दोनों पुत्रों के अपने चंगुल में फेसते ही उनसे 
द्रश्न किया गया : 'क्या तुम मुसलमान बनते हो ? यदि बनते हो तो प्राण-दान और 
जो कुछ चाहो, दिया जायगा, अन्यथा कुछ भी नहीं ।” बच्चों ने उत्तर दिया : 'हम 
मुसलमान नहीं बनेंगे, प्राण जाते हों तो चले जाये ।' इतना कहते ही राक्षसी न्याय 
ने हुक्म दिया : 'बच्चों को तुरन्त दीवाल में चुनवा दो !' ओर वे जिन्दा दीवाळ में 
चुने जाने लगे । एक-एक ईट जुड़ती ओर बच्चों से वही प्रश्‍न पूछा जाता । हरबार 
बालक यही उत्तर देते: “मुसलमान नहीं बनेंगे !' दोनों पर अन्तिम ईटे घढ़ीं 
गर साँस बन्द ही गयी ! आज भी जब कोई असळी हिन्दू उस स्थान पर, उस वाता- 
चरण में प्रवेश करता है तो उसके कानों में 'में मुसलमान नहीं बचूंगा, नहीं बनू गा, 
भले ही हम हिन्दू, हम सिख मृत्यु का वरण कर लेंगे' के स्वर गंजने छगते हैं । 

“पान लें कि टीपू के हाथ में पेशवा के दो पुत्र पड़े होते, तो टीपू हमारे हिन्दू- 
हृदय सेनापति फइके को तरह उन्हें खिछा-पिलाकर पेशवाओं के पास वापस कभी 
न भेता । इस कायं को उसने अपने धमं के विपरीत ओर नामर्दी का लक्षण समझा 
होता । वह तो अपनी परम्परा के अनुसार उन्हें दीवारों में चुनवा देता या हाथी के 
परों तले कुचळवा डाळता। लेकिन हिन्दू सदगुण-विक्ृति के कस न्‌ mb 

“स्तुतः “सद्धूटग्रस्त शत्रु पर आक्रमण न करो, रथी से रथी, ' | 
तलवारिया ही लड़े। वह शत्रु बेहोश हो तो उस बेपुध शत्रु को be आने दो'- 
यह रणनीति महाभा रत-क्ाळ में उचित रही हो। कारण युद्धरत दोनों दळ उस नियम 
. का पालन करते थे । रणनीति का पाछन विवेक के अनुसार र हर हे 
रा तिहासिक लड़ाई में जो १७९५ में हुई, हिच्दु-छत्नपा 

ब म सत्ता को पस्त कर दिया, परन्तु सदगुण-विक्ृति- 


मराठों वीरों ने निजाम की मुपि कि a 
रूप अपाध्य रोग के कारण वे स्त्रयं ख रे में पड़ गये । रणनीति के दाव-पेव में 
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| मराठों ने निजाम को निजंन ओर निर्जल देश में घेर लिया | उसकी विशाल सेना 

| को रसद-पानी मिलना असम्भव हो गया। पानी के अभाव में मुसलिम सिपाही डाबरों 
का पानी पीने लगे, जहाँ जानवर भी न पीता होगा । निजाम को आँखों में पानी आ 
गया, किन्तु पीने का पानी नहीं मिला । उधर सराठों की तोपों को गड़गड़ाहट से 
आकाश गंजने लगा। लेकिन "रणांगण में मूछितावस्था भें पड़े होने के कारण उस पर 
हथियार न चलाना चाहिए, उसकी सहायता करनी चाहिए' हिन्दुओं की उदारता के 
पुरातन पागलपन की इस छहर का पेशवाओं के मन्त्रिमण्डल पर भी एकाएक हमा 
हुआ । अपने मुख्य शत्रु निजाम को जो प्यासे मरे जा रहे थे, जिन्दा केद कर लेने और 
सारी सेना को नष्ट कर देने का मोका हाथ में आ जामे पर भी 'क्षत्रियोचित दया 
दिखाना एक सच्चे वीर का का कतव्य हें, ऐसे करुणपुण विचार से पेशवा ने अपनो 
सेना के लिए संगुहीत.पाची में से निजाम ओर उसके कुटुम्बियों के लिए पर्याप्त पानी 
को व्यवस्था कर दी, और सो भी ऐन जोर-शोर की लड़ाई के बीच ! यही कमी, 

- वीररूप भूषण में सद्गुण-विकृति का नमूना है। 


स नीति से हिन्दुओं को संख्याबल की हानि हुई। भक्षेत्र की भी हानि 
हुई he । मराठों को जीत के बाद भी मुसरिम जायदादें मुसलिम नागरिकी ही बची 
रहीं । पेशवाओं के शासन में पुना, सतारा, कोल्हापुर, बड़ौदा, नागपुर, देवास, धार, 
इन्दौर, रवाल्यर, जोधपुर, मेसुर, उदयपुर, अमृतसर ओर छाहीर तक हजारों- 
ह मुर्सालम-आवबादी भरी पड़ो थी और उन सबको मुसलिम-स्वामित्व 





नेवाले मुसलमान स्त्री-पुरुषों को बेडो-ठोककर 


चेड़ियाँ ठोक दो जाती ओर शद्धि- र 
स्त्री-पुरुषों को शुद्ध कर ह डात; कें आयोजन कर निरोघन-शिविर के सभी 


i 5 . विवोहुकंरा दिया जातां और बा तो हन बनाकर मराठे सेनिकों से 






चारो राक्षप्रों को एहएक कर उतके अत्यावारों 
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का बदला उससे भी कोटिगुणित क्रूरता से चुकाया जाता तो उसकी प्रतिध्वनि सत्र 
फछ जाती | परन्तु यहाँ तो यह धारणा बनी थी कि जो जच्मना हिन्दू नहीं, उसे 
गज़रतान भी करायें तो भी वह जातिवन्त हिन्द्र केसे बन सकता है ? कारण जाति 
तो जन्म से ही निश्चित होती है। ब्राह्मणादि ही नहीं, मेहतर, गोंड और भीळ भी- 
जन्मजात मुपलमान के हिन्दुत्व स्वीकार कर लेने पर उसको जन्मना जाति में मिलाने 
को तयार नहीं था, पंक्ति में बिठछान को तेयार नहीं था, जन्मना जात म्लेच्छ-हत्री 
से विवाह करने को तेयार नहीं था । इसे वह असम्भव ओर अधमं मानता था। इसी 
मान्यता के कारण हिल्दू-समाज शुद्धि न कर सका ।' अच्छा हुमा कि हिन्दूनेताओं ने 
शुद्धिबन्दी को तरह राज्यबन्दी को घोषणा नहीं की । अन्यथा एकबार मस्लिम-राज्य- 
सत्ता स्थापित होने पर पुनः उसको हिन्दू-राज्य भी न बना पातो! | 

“मुस्लिमों से पदाक्रान्त होकर भी स्पेत ने ( जब आगे चलकर मुसलमान 
आपस में लड़ने छगे तब ), फ्रांस को सहायता थोर पोप के प्रोत्साहन से स्पेन के 
ईसाइयों ने पुराने राजवंश के नेतृत्व में मुसलिम-सत्ता के विरुद्ध विद्रोह खड़ा कर 
दिया और १५वीं शती में ईसाइयों ने मुसरिम-सत्ता उखाड़ फेंकी | ईसाइयों ने मुस- 


` लिम धर्म-सत्ता को नष्ट कर दिया; क्योंकि उनके यहाँ रोटी-बच्दी, बेटी-बन्दी, शुद्धि-बन्दी 


नाम की कोई बेड़ियाँ नहीं थीं । उन्होंने 'बपतिस्मा' देकर फिर से सबको ईसाई बना 
लिया । उन्होंने प्रतिज्ञा कर ली कि स्पेन में किसी मुसळमान मनुष्य एवं मस्जिद का 
अस्तित्व ही न रहने पायेगा । शासन को ओर से अवघि निश्चित कर दी गयी कि 
“इतने दिनों के भीतर सब मुसलमान ईसाई बन जाये अथवा परिकर-सहित स्पेन से 
बाहर हो जायं । जो ऐपा न करेंगे, उन सभी मुसळमान स्त्रीःपुरुषों के सिर घड़ से 
अछग कर दिये जायेगे।' स्पेन को जीतकर मुसछमानों ने ईसाई जनता के साथ ऐसा 
ही व्यवहार किया था, इससे भी अधिक क्रूर अत्याचार किये थे | तब राजपथों और 
गली-कूचों में मुसलमानों ने ईसाई-रक के नाले बहाये थे तो अब ईसाई लोग मुसछ- 
मानों के खन के नाले बहाने चले । उक्त अवधि बीतते ही ईसाइयों ने देश के सभी 
मुसलमानों को समाप्त कर दिया और स्पेन मुस्लिम-विहीत हो गया ! “स्पेन बना 
रहा, पर 'मोरको' नहीं बना | पोछण्ड, बल्गेरिया, सविया, यूनान आदि सभी 
ईसाई-देशों में मुसलमानों की यही दुदंशा हुई। सबने मुमा राज्य ओर धमं से 
दबे अपने देश को स्वतन्त्र कर मुसळिम-विहीन बना दिया ! 

` लेखक वीर सावरकरजी भी मन से हिन्दुस्तान को वसा गा ही म 
ओर शक्तिशाली बनाना चाहते हैं, यह ठीक ह । परन्तु so है 
नहीं होतीं। धर्म-मेद शेवों, वऽणवों, शाक्तों, सौरों और गाणपत्यों ` हार 
पर उनमें एक दुसरे की रोटी-बेटी में धमंनाश का भ्रर्न नहीं उठता। इ ह 
ईसाई, मुसलमानों में धम-मेद होने पर भी उनके खान-पान तथा सतोसम्बन्ज वेम 


८२ 
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नाक्ष का प्रसङ्ग नहीं आता। भतः वे वेसा-का-वेसा बदला चुका सकते थे । पीछे कहा 
| ही जा चुका है कि जेसे कुत्ता मनुष्य को काट खाता है, वेसे मनुष्य उससे बदला नहीं 
| चुका सकता; क्योंकि बदला चुकाने के साथ अपने ध्म-कमं, आचार-विचार को भी 
| देखना पड़ता है। एक विवेकशून्य व्यक्ति ने किंसीके घर से थाली माँगकर उसमें 
माँस रखकर खा छिया, तो उससे अधिक दूसरे अविवेकी ने बदला चुकाने की हृष्टि से 
कहा कि 'में उसके घर को थाली में विष्ठा रखकर उसका बदला चुकाऊंगा।' कया 
यही उससे बदला चुकाना है? अपने भ्रष्ट होने का कुछ भी विचार नहीं ? 


यदि सुधारकों के अनुसार हिन्दु में ब्राह्मण आदि कोई जाति मान्य नहीं ओर 
कोई भी व्यक्ति सरलता से मुसछमान्त, ईसाई बनकर भी पुनः हिन्दू “जाति में मिल 
सकता तथा जन्मजात ब्राह्मण आदि से भिन्त अरब, तुरक, मुगल, अंग्रेज आदि भी 
बराह्मणःक्षत्रिय हो सकते, तो फिर दीवारों में चुनवाये जाने पर भी, अन्तिम इंट 
चढ़ने तक भी 'हम भुसळमान नहीं बनेंगे, नहीं बनेंगे, मृत्यु को गले लगायेंगे, हम 
हिन्दू , सिख, क्षत्रिय हैं' इस प्रकार वीरोचित सिंहनाद क्या कभी सुनने को मिळते ? 


टीक इसी तरह कुछ गोमांसभक्षियों ने बिवेक खोकर हमारे भाई-बहनों को - 

घ॒म-भ्रष्ट किया तो उसके बदले में हम उनको भीषण से भीषण दण्ड दें । अपने भाई- 

i बहनों को अपनी परम्परा के अनुसार छीनकर थास्त्रानुसार शुद्ध करें । स्थिति सामान्य 

| . होने पर उन्हें शुद्ध कर सवंथा मिलाया भी जा सकता है। यदि वेसी स्थिति न हो 

[ तो भी शुद्धकर हिन्द-समाज में नवीन श्रेणी का निर्माण करके उसमें उन्हें रखा जा 

सकता है। उनका रोटी-बेटी का सम्बन्ध उसी श्रेणी में हो, अन्य सब व्यवहार समान 

रूप से हिन्दू समाज में किये जायं । सारांश, शास्त्रीय अधिकार के अनुसार ही वैदिक, 
पोराणिक, तान्त्रिक और घमं-उपासनाओं की व्यवस्था हो सकती है । 


 हिन्कुसमाज में बहुतसी श्रेणियाँ ओर जातियाँ हैं, सबका सबसे रोटी-बेटी 
का सम्बन्ध नहीं होता ब्राह्मण ब्राह्मण सव समान होते हुए भी कान्यकुब्ज, सरयूः 
पारीण, गोड, मंथिछ, उत्क का तथा उन सबका पञ्चद्राचिड़ों के साथ रोटी-बेटी फा 
Hie vo स नहीं होता । इस प्रकार हिन्दू हिन्दू समान होने पर भी विभिन्न जातियों का 
i रोटी-चेटी का सम्बन्ध पृथक्‌-पृथक्‌ रहता ही है। 
tf ईसाई, मुसलमान भी घर्माधमं का निर्णय अपने धम्न्थो नादि 
दारा करते हैं और उसमें मनमानी रहो-बदल की का त करे 
अपने अपने क . तो उनसे भी अत्यधिक दृढ़ तथा पवित्र है। प्रायः सभी घामिक 
अपने-अपने ध्म का ईरवरीय घमं-प्रन्थ के अनुसार निर्णय करते हुं। कारण धर्म 
 अधर्मको जानकारो ओर उनके फछ देने को क्षमता ईव्वर में ही होती है। वही 
i. दम नन्त ब्रह्माण्ड तथा उनके अनन्तानन्त प्राणियों तथा उनके अनन्तानन्त जन्मों तथा 














न ४५४ कद ४ 


एवं स॒चंज्ञ है, अतः उसके धर्म में परिवतंन करने 
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अनन्तानन्त कर्मों को जान सकता है । भ्रकृति जड़ है, जीव अल्पन्ञ होते हैं। अतः 
उक्त ज्ञान तथा उक्त क्षमता उनमें नहीं होती | यदि कमफल भी जीव के हाथ में हो 
तो कोई भी जीव अपने अच्छे ही कर्मों झा फछ भोगना चाहेगा । फिर अनिष्ठ कर्मों 
का फलभोग हो ही नहीं सकेगा | 

जो फल देने की सामथ्यं रखता है, वही घमं में रहो-बदल कर सकता है। 
किसी नेता या नेतृप्तमूह या पार्लमेण्ट या कार्यपालिका या शासक में वैधा ज्ञान 
अथवा सामथ्यं नहीं है। महात्मा गान्धी, पंडित नेहरू, लेनिन, काळंमाकसं या हिटलर, 
राष्ट्रपति विलसन अपने किन-किन कर्मों के अनुसार कहाँ पर हैं, कैसे हैं, कोन फल 
भोग रहे हैं - यह किसी राष्ट्रिय नेता या पालमेण्ट को विदित नहीं | श्री सावरकर, 
श्री गोलवलकर आदि सुधारक घमं में सुधार करना चाहते हैं। धमं और अधमं 
पारळोकिक सुख-दुःख एवं उन्नति-अवमति के साधन होते हैं। खेती-बारी, वाणिज्य, 
शिल्प आदि का फलाफल लोकिक प्रत्यक्ष, अनुमान आदि प्रमाणों से विदित होता 
है। अतः उन्हीं प्रमाणों के आधार पर उनमें रहो-बदल की बात सोची-समझी जा 
सकती है। परन्तु अश्वमेध, राजसूय, ज्योतिष्टोम आदि का फलाफछ प्रत्यक्षांदि से 
विदित नहीं होता । सीमित सुरापान पाप है या पण्य, परस्त्रीगमत पण्य है या पाप, 
ब्राह्मण-कन्या की मुसलमान से या मुस्लिम-कन्या को ब्राह्मण से शादो पुण्य है या 


पाप, यह प्रत्यक्ष आदि से सवथा अज्ञेय है। भाई-बहन में भी शादी होने में कोई 


लोकिक हानि-लाम इष्ट नहीं है। यह संज्ञ ईएवरीय वेदों एवं तदनुसारी आषंग्रनधों 
के अनुसार ही पुण्य-पाप का छाभ होता है। उस घमं में तभी उलट-फेर हो सकता 
है जब ईइवर भी उस उलट-फेर को स्वीकार करके मान्यता प्रदान करे। सहस्रो 
नेताओं, करोड़ों मनुष्यों, सहस्नों पालमेण्टों के मान्यता प्रदान करने पर भी 
इशवरीय धमं-अधमं में उलट-फेर नहीं हो सकता; क्योंकि फल ड देने को क्षमता 
इश्वर में ही है, नेता आदि में नहीं। अतएव उनकी मान्यता का कोई मूल्य 
नहीं । फळ देने की क्षमतावाळे परमेश्वर की मान्यता से ही घर्माधमं को व्यवस्था 
हो सकती है। जबतक्र उसकी मान्यता को मुहर नहीं छग जाती तबतक नेताओं 
के क्विसी उछट-फेर को धार्मिक महत्त्व प्राप्त नहीं हो सकता । इसोलिए देवळ, मेधा- 
तिथि, विद्यारण्य ही नहीं, वसिष्ठ, विश्वामित्र, गौतम, कणाद, कपिल भादि gs 
बनाने-बिगाइने में समथ नहीं हें । ईश्वर की मृत्यु हो या ईरवर बदल स आ कवा 
वह पराजित हो जाय या स्वयं यु सम त्‌ ps न 
लेकिन ईइवर नित्य, अमर, अजेय, अपार 
की बात सोची जा सकती है । को मता सों हीं । 
कहा जा चुका है कि स्मृतियों, पुराणों ने स्वतन्त्र रप से कभी । 
निर्माण या परिवर्तेन नहीं किया । अनादि वेदों के अनुसार ही आपत्ति-सम्पत्ति-मेद 


| ६५१ द दिचार-पीयूष 


से या कृत, करि आदि भेदों से कहीं परिवर्तन हैं। श्षुतिमूलकता का अनुघान करके 
ही प्रत्यक्ष श्रुति से अविरुद्ध स्मृति का प्रामाण्य होता है। अतः शास्त्रप्रामाण्यवादो 
सवंथा अक्षुण्ण रूप से शास्त्र का आदर करते हैं और करेंगे। इसी आधार पर उनके 
स्तुत्य त्याग-बलिदान इतिहास के स्वणंपृष्ठों में डत हें । 
प्रतिशोध और बदछा चुकाने का भी अपना असाधारण महत्त्व है, फिर भी 
h अन्त में घमेविधान का उद्देश्य बदला चुकाना न होकर अपराधी को आत्मशुद्धि 
| हो होता हे । अन्त में प्राणिमात्र को समानता, स्वतन्त्रता तथा भ्रातृता का व्यवहार 
ही अभीष्ट है। कारण प्राणिमात्र परमेश्‍वर की सन्तान है। अतएब सच्चिदानन्द 
ईश्वर का चेतन, अमळ, सहज सुखराशि अंश ही है। जेसे आकाश से गिरनेवाला 
जळे स्वच्छ ही होता है, पर शुभ-अशुभ भूमि के संसर्ग से ही उसमे शुद्धि-अशुद्धि 
आती-जाती रहती है। 


भूमि परत भा डाबर पानी । जिमि जीबहि माया छपटानी ॥ 
सावन-भादों के दिनों में गद्भा का पानी भी मटमेला हो जाता है, पर सदा वेसा ही 


4 नहीं रहता। निमंछी बूटी से वह फिर से निमंळ हो सकता है। कभी का डाकू 
वाल्मीकि भी काछान्तर में महर्षि वाल्मीकि भी बन सकता है । 


क्न में, ब्राह्मणों में भी रावण जसे हो सकते हैं; क्षत्रियों में वेतन हो सकते 

के मुसलमानों में भी कई लोग अच्छे होते हैं। ईसाइयों-अंग्रेजों भी कई न्यायशोळ, 
अ ईमानदार होते हैं। महाभारत में एक धमंशीळ न्यायनिष्ठ दस्यु का वर्णन 
स हे कौरवों ने पाण्डवों को लाक्षागुह में दरध करने की साजिश की थी, 
९ हा हे हे प्रदान भी किया था, पाण्डवों को पत्नी को भरी सभा में नग्त करने 
ही न दि पाण्डवों ने उसका बदला अवश्य लिया, परन्तु ठोक उसी रूप में 

जावन की ससत्य की ही होती है, अनृत की नहीं । तएव रावण ओर 


क दर हि राम और युधिषिर की हो विजय हुई। अखण्ड शास्त्र 
कोई भी वमे आज बोदित न| हिन्दू-चमं आज भी सुरक्षित है। इससे पुराने 


Hi हीं । इतनी पराधीनता तथा रो 

, था विपत्तियों को घनघोर 

[IE है ys निकछकर आज भी वह विश्व को ज्योति प्रदान कर 
, ०. रस्थितियाँ बदछ जातो हैं, किन्तु ईमानदारी-बेईमानी, नशंसता- 

अनृशंसता की चर्चा चलती ही रहती है। 


` गुरु गोविन्दसिह के लड़कों के 
रहेगा, टीपू के लड़कों के साथ क्त 
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We ककी निष्ठा आपके ( श्री सावर के सा 
` कर के ) अनुसार भी अत्यन्त प्रशंसनीय है। साया- 
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चारो मायया वर्तितव्यः” की नीति भी भारतोय नीति ही है।: परन्तु उससे भी ऊँची 
नीति है 'दुजंन को सज्जन बनाओ, सज्जन को शान्ति दो, शान्त पुरुष मक्त हो और 
मुक्त अन्य लोगों की मुक्ति के मागं में छग जायें : गा 


दु्जंनः सज्जनो भुयात्‌ सज्जनः शान्तिमाप्नुयात्‌ । 
शान्तो मुच्येत बन्धेभ्यो सुक्तस्त्वन्यात्‌ विमोचयेत्‌ ॥ 
श्रो प्रन्नाद भगवान्‌ से कहते हैं 'विश्‍्व का स्वस्ति ( कल्याण ) हो, खळ की 
खलता मिटे, उसे मनःप्रसाद मिले। सब भापस में एक दुसरे का शुभ-चिन्तन करते 
हुए शोषक च होकर पोषक बने, भक्षक न होकर रक्षक बनें। सब एक दूसरे के 
प्रक होकर वगं-समन्वय, श्रेणी-सामंजस्य, जातियों व्यक्तियों के सांमनस्य के लिए 
प्रयत्नशील हों | सबका मन भद्रदर्शी हो, सबकी पवित्र प्रज्ञा अधोक्षज भगवानु में 
प्रतिष्ठित हो : | 
स्वस्त्यस्तु विश्वस्य खलः प्रसीदतां 
ध्यायन्तु भुतानि मिथः शिवं धिया । 
मनइच भद्रं भजतामधोक्षजे 
 आवेशयतां नो सरतिरप्यहेतुकी ॥। 


भगवान्‌ वेद का भी यही आदेश है कि दान से अदान को, अक्रोध से क्रोध को, 
सत्य से असत्य को जीतो : दानेतादासमक्कोघेन क्रोधम्‌ ( सामवेद ) । पर यह संब 
होते हुए भी सत्य-अहिसा के नाम पर अपुरों की कूटनीति का शिकार बनता uf 
सर्वथा निन्द्य है। दूसरों पर अन्याय-अत्याचार करना पाप अवश्य है, पर दुसरो. के 
अत्याचार-अन्याय का शिकार बन जाना है महापाप ! मारना पाप है, तो मार खाचा 
उससे अधिक पाप है। जबतक संसार के अन्य लोग अहिसा, दया, क्षमा आदि 
सात्त्विक गुणों को नहीं अपनाते तबतक कोई साधु-पुरुष अपनी साधुता के कारण दुष्ट 
की कूटनीति का शिकार हगिज नहीं बनता चाहिए । FS बेल i 

असल में बहुत दिनों से भारतीय दशन, घमं-तीतिसम्बन्धी सद्प्नन्थों का 


अध्ययन-अध्यापन शिथिल होने से शास्त्र तथा धमं के प्रति अद्धा भी शिथिछ हो _ 


गमी । सम्भव है, उस मुसलमानी अत्यांचार-फाछ में वे लोग शास्त्रानुसार प्राय 
हिव के लिए त न हुए हों अथवा भिन्न श्रेणी में रहता पसन्द न किये हो, पे 
वे मुसलमान रह गये होंगे। अन्यथा शास्त्रीय व्यवस्थानुसार तो हिला क्‍ 
भीतर श्रेणिमेद से अन्त्यज, चाण्डाल और मुसलमान तके को भी है. | डिए 
स्थान है ही । अन्यथा आप सुधारकों के अगुसार देवळ के मत से स्लेच्छ र 
गर्भिणी स्त्रियों के भी ग्रहण को व्यवस्था थी ही । मेधातिथि, आपके अनुसार, दवछ 


से भी अधिक उदार थे । उन्‍्हींके द्वारा मुछमान स्त्री-पु घों को भी, आपके अनु अ 
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परशुराम ने पिता का बदला चुकाने के लिए २१ बा 


शीरामचन्द्र ने ऋषियों की हत्या करने का बदला लेने के लि 
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सार, हिन्दु-जाति में समरस कर लिया जाता। आपके अनुसार उनका प्रादुर्भाव ८०५- 
९०० सनु में हो ही चुका था । 

पुनश्च महमूद गजनी, मुहम्मद गोरी आदि के आक्रमण से लेकर १८वीं सदी 
तक ईसाई-मुसछिम मोचों पर इस शुद्धि का काम क्यों नहीं हुआ ओर फिर टीपू 
को समाप्तकर पेशवाओं ने भी उस समय मुसलिम स्त्री-पुरुषों को हिन्दू क्यों नहीं बना 
छिया ? अतः कहना होगा कि उनका शास्त्रवादी समाज पर असर न होकर कुछ 
सुघारकों पर ही था । वेदादि प्रामाप्यवादी विद्वानों की दृष्टि से भी प्रायर्चित्त आदि 
व्यवस्था अवश्य हो सकती थी, परन्तु उधर सुधारको की प्रवृत्ति नहीं थी। जिनको 
यथासमय प्रायरिचित्त करने का अवसर मिला, वे पूर्ण शुद्ध होकर समाज में मिले । 
जिनके लिए वेसा अवसर न मिला, काछातिक्रमण के कारण उन्हें श्रेणिभेद में 
रखना अनिबाये था; बह उन्हें स्वीकार न हुआ होगा । 

आक्रामक शत्रु निजाम को विपत्ति के समय पानी देकर अनुग्रह करनेवाले, 
बेहोश-निःशास्त्र शत्रु पर थाक्रमण ओर शस्त्र न चछानेवाले मराठा-वीरों ने अपनी 
परम्परा की ही रक्षा की है। वेसा न करने पर शत्रु अनायास वशीभूत हो सकता था, 
यह ठीक है। किन्तु जो शक्तिशाली, सशस्त्र, सावधान शत्रु को भी नीचा दिखा सकता 
है, हरा सकता है, उसे इस कमजोरी की प्रतोक्षा की कया आवश्यकता थी ? 


महाभारत में भी मूच्छतावस्था में पड़े शत्रुओं पर प्रहार न करना, निःशस्त्र 
पर शस्त्र न चलाना पाण्डवों की नीति रही । कौरवों में गिने चुने भीष्म, द्रोण आदि 


ही इसे मानते थे, अन्य छोग नहीं। अतएव एक बालक अभिमन्यु पर सात-सात 
महारथो ने आक्रमण कर घमं-नीति का पालन नहीं किया । फिर भी 


हिस्रः स्वपापेन विहिस्पते किल , 
साधुः समत्वेन भयात्‌ प्रमुच्यते। 
हित प्राणी अपने पापों से स्वयं मारा जाता 
से भयविमुकत हो जाता है। है भोर साधुयुरुष समत्व के माहाल्य 


अन्त में समन्वय एवं सामञ्ञस्य का मागं ही अपनाना पड़ता है। भगवान्‌ 


बत से र सारी पृथ्वी विहीन 
बनाकर, उनके रक से अनेक महान्‌ सरोबर भरकर उनसे तर्पण या aie 


न्िःसमङृत्वः पृथियीं कृत्वा निःक्षत्रियां पुरा। ( महाभारत ३.५८.४) 


ए प्रतिज्ञा की थी : 
शिचरःहीन करों भही, भुज उठाइ प्रन कीन्ह । 


सकल ऋषिन के गाभमनि, जाइ जाइ सुख दीन्ह | 





पुधारक हिंदू ओर शास्त्रय सनातनघमं र्ष 


फिर भी आखिर विभीषण ओर उसके साथी अनेक राक्षसों को अपवादछप से सर- 
क्षित करना पड़ा । परशुराम को भी इसी तरह अपवादरूप में हरयो को हे 
पड़ा, तभी तो २१ बार उनको वृद्धि हो सकी ओर तभी दशरथ आदि रघुवंशी नरेश 
बच सके । छत्रपति शिवाजी आदि के यहाँ भी जुल्फे खां आदि कुछ ईमानदार 
मुसलमान सुरक्षित थे ही। आधुनिक युग में भी रफी अहमद किदवई साहब जंसे 
भी मुसलमान आदरणीय कोटि में रहे हैं । नोआखाली के उपद्रव के प्रसङ्ग में भो कई 
ईमानदार मुसलमानों ने अपने प्राणों को खतरे में डाळकर भी हिन्दुओं की रक्षा 
की ही थी | 

इस विषय को पूर्ण करने के पुवं वीर सावरकर को निबन्धकार मेघानिधि 
के तथाकथित 'सुघारवादी' होने की जो त्रान्तःघारणा हुई है, उसे दुर करने के 
लिए मेघातिथि के वास्तविक स्वरूप का भी सप्रमाण उल्लेख अनुचित न होगा । 


मेधातिथि वण-जाति के कट्टर पक्षपाती 

मेधातिथि प्राचीन परम्परा से किसी अंश में कुछ ३१ मतभेद रखते हुए भी 
वर्णाश्रम घमं, जाति-पांति, भोजन-विवाह आदि के सम्बन्ध में इतर आस्तिकों के 
समान ही व्यवस्था मानते थे। आइचयं है कि श्री सावरकर ने मेधातिथि के नाम 
उच्छङ्कल सुधारवाद का कसे समर्थन किया ! 

मनुस्मृति की टीका छिखते हुए मेधातिथि ने भी वर्णाश्रम-व्यवस्था को 
स्वीकार किया है । वे कहते हैं कि स्वकमंस्थ तीनों वणं द्विजाति अध्ययन करें, परन्तु 
उनमें प्रवक्ता, प्राध्यापक ब्राह्मण ही होना आवश्यक है; क्षत्रिय, वेश्‍्य, अध्यापक 
तही होने चाहिए : . 

प्रत्नयाद ब्राह्मणस्त्वेषा नेतरानिति निश्चयः | 

मनु के इस वचन पर मेधातिथि ने भी यही माना है। 


इसी तरह आगे चलकर ब्राह्मणादि का निरूपण करते हुए मनु कहते हैं कि 
सभी वर्षों में अपने वर्ण की अक्षतयोनि पत्नी में उत्पन्न होनेवाली सन्तान ही ब्राह्मण 


होती है: | 

सवं वर्णेषु तुल्यासु पत्तीष्वक्षतयोनिषु। . 

आनुलोम्येन संभूता जात्या ज्ञेया '' ` \ MP 
यहाँ भी मेघातिथि ने इसीका समथंन किया है। वे कहते हैं कि का “व्यक्ति के र 
जाति का ज्ञान होता है, स्वावयवसंस्थानःविरेषरूप व्यक्तियों का. भेद विदि। 
होता है। प्रकृत में गो, अश्‍व आदि के समान ब्रा क्षत्रिय आदि का मेद विदित 
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नहीं होता। जेसे अतः घटत्व घटादि में समवेत होने से घटत्वादि जाति 
विदित होती है, वेसे ही ब्राह्मणत्वादि जाति विदित नही हो पाती। जसे विलीन 
घृत और तेल में गन्धक-रसादि के भेद से भेद विदित होता है, वेते ही ब्राह्मणादि 
का सेद बिदित नहीं होता | शोच, आचार पिञ्ळ केश आदि घमो से भी ब्राह्मणादि 
का मेद विदित नहीं होता; क्योंकि उक्त धर्मों का अन्यत्र भी सांकयं दृष्ट हुआ करता 
है। व्यवहार के आघार पर भी ब्राह्मणादि का निर्णय नहीं होता; क्योंकि व्यवहार 
पुरुषाधीन होने से अव्यवस्थित होता है । पुरुषों में विप्रलम्म अधिक होता है। इस- 
लिए ब्राह्मणादि जातियों का लक्षण बतलाना थावण्यक ह । 
सभी वणों में समान जाति में उत्पन्न तथा विवाहिता पत्नी में उत्पन्न होने- 
वाले ही उस उस जाति के माने जाते हैं। प्रायः माता-पिता की जो जाति होती है, 
विवाहिता पत्नी में उत्पन्न सन्तान उसी जाति को होती है। 'पत्नी' शब्द सम्बन्धी 
शब्द है, अतः उसका वोढा, विवाह करनेवाला ही पिता होता है । जिसने जिससे 
विवाह किया, उसमें उत्पन्न सन्तान भी उसीको होती है । 
यहाँ विराट पुरुष के मुख, बाहु आदि से ब्राह्मण आदि की उत्पत्ति हुईं है, 
उस परम्परा में ब्राह्मण की विवाहिता एवं अक्षतयोनि ब्राह्मणी से उत्पन्न होने- 
वाला ब्राह्मण है। यहीं उन्होंने याज्ञवल्क्य का भी उद्धरण दिया है * 
सवणेंभ्यः सवर्णासु जायत्ते हि सजातयः। 
प चिवाहेषु पुत्राः सन्तानवर्धनाः || ( याज्ञ० एमु० १.९० ) 
अगले वचनो में मनु ने संकर-जातियों की उ 3। 
प्र भी मेधातिथि की टीका है ही। अतः - EN “a 
मानना चाहिए | कं 
आगे यह भी कहा है कि स्वजाति की कन्याओं न्तर-जञन 
राह्मण से क्षत्िय-वेश्यकन्थाओं एवं क्षत्रिय का Ss 2 
oo मुबदत होंगे, अन्य संकर शूद्धघर्मा ही होंगे ( १, ४१ )। इतना ही 
. . ` `  अलबाहुरुपज्जानां या लोके जातयो बहिः । 
: **'"०*** ० “*»***"*"सर्वे ते दस्यवः स्मृताः ॥ 
की भूमिका में मेधातिथि ने स्पष्ट लिखा है ! 


; ये ह वा द !करात-चेन-दरदावयस्तेषासप्रामपं वेदेनानुआते, 
जो जनसियात्‌ लवासा हैं, उसे ( बृह० १ ३, १० )। अर्थात्‌ किरात, वेन, दरद आदि 
८.557 ` ६ उनके अप्रातख्प का ही वेद अनुवाद करता है: 'न अन- 


[तु ।' एतावता उनकी दृष्टि से भी भारत से बहिभू'त देश ही 


दिगन्त हैं। थन्नातां दिशामन्तः के अनुसार वही देश दिशाओं 
कि मन्तः के अ द ओं के अन्त, 
दिगन्त है। 'न जनमियात्‌' आदि निषेधों में उन्हींका संसगं निषिद्ध है। पी 


रुपज्जानास्‌ ( १०. ४५ } के अनुसार मेधातिथि ने भी ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शद्रों 
- 3 5 ) दो 2 
को विराट्‌ के मुख, बाहु, ऊछ एवं पाद से उत्पन्न माना है । उनसे भिन्न जातिवाळों 


को दस्यु' कहा है। 


सेधातिथि भी चाण्डाल, इवपच आदि के रि ह 
स ए ग्राम से बाहर रहना बोर 
उनके लिए सोवणं, राजत से अन्य पात्र रखने का विधान मानते हैं। ( र १}। 


यत्र त्वेते परिध्वंसा जायम्ते वर्णदूषका:। Eo 
राष्ट्रियः सह तद्राष्ट्रं क्षिप्रमेव विनश्यति॥ ( को० ३०.६१) 
के अनुसार मनु ने कहा है कि जहाँ वर्णदूषक वणंसंकर पेदा होते हैं; वहाँ राष्ट्रवासी 
जनों के साथ वह राष्ट्र की शोध ही नष्ट हो जाता है। मेधातिथि भी कहते हैं ! 
तस्माद्‌ वणंसङ्कुरो राज्ञा वज॑नोयः। . | 
अतएव राजा का यह कतंव्य है कि वह वणंसांकयं न होने दे। कौटल्य भी कहते. 
हैं । लोकः सङ्कराडुच्छिद्यते । अर्थात्‌ सांकय से कोक नष्ठ हो जाता है। - 
सोचने की बात है कि जब चातुवंण्यं में हो सांकयं से राष्ट्र का नाश होता है, 
तब दस्युओं-म्लेच्छों को मिलाकर उनसे रोटी-बेटी एक करने के भीषण सांकयं से 
कितना छोकक्षय हो सकता है ! ऐसी स्थिति में यह कहना अशुद्ध ही है कि मेघाः 
तिथि ने यह व्यवस्था दी है कि मुस्लिम-मुगळ, ईरानो, तुकं आदि के साथ रोटी-बेटी 
एककर उनको मिला लेचा चाहिए।' | 
५३वें इछोक में यह भी स्पष्ट कहा है कि धर्मानुष्ठान के समय चाण्डाळादि से 
दशन आदि व्यवहार ब्राह्मण करें। ऋण, दान, ग्रहण आदि व्यवहार ओर बिवाह 
आदि भी उन लोगों को अपने समान जाति में ही करने चाहिए : be 
व्यवहारो मिथस्तेषां विवाहः सदृश्ः सह्‌। (मनु० १०.५२ ) 
` इछोक १०.६७ में यह भो कहा है कि ब्राह्मण से शूं में उतन्न आये होता है, पर 
ब्राह्मण में शूदर से उत्पन्न अनायं ही होता है। a 
या वेदबाह्याः स्मृतयः याश्च काश्च कुदृय। | 
सर्वास्ताः निण्फछाः प्रेत्य तमोतिष्ठा हि ताः स्मृताः ॥ ( सनु ० १२-९५ ) 


यहाँ भी मेधातिथि यही कहते हैं ' ७7 १ 


पतुदेवमनुष्याणां ` वेदश्चक्षुः सनातनम्‌। 
A rs 3 वेदश्ञास्त्रमिति ; स्थितिः { १२.९४ ) 


‘र 


३ 
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अर्थात्‌ कहा गया है कि देव-पितर-मनुष्यों के लिए वेद ही चक्षु है। जेसे चक्षु से रूप 
का बोध होता है, वेसे ही वेद से ही घर्मादि का दर्शन होता है। वेद सनातन, अपो र- 
षेय है, वेद को अनन्त शाखाएं हैं: अनन्तत्वाद्‌ वेदशालानाम्‌ ( मेघातिथि ) एता- 
वता घमं, ब्रह्म में अपोरुषेय वेद ही प्रमाण है ओर पौरुषेय, वेदबाह्य चत्यवन्दनादि- 
बोधक बौद्धादि-स्मृतियाँ अप्रमाण ही हैं। यहाँ मेधातिथि ने चेत्यवन्दनेन स्वर्गो- 
भवति इत्यादि बोद्ध-जेनादि स्मृतियों को अप्रमाण हो कहा है। स्पर्शास्पर्शादि- 
बोधक स्मृतियों को अप्रमाण नहीं कहा है। उन्होंने स्पष्ट कहा है कि “पुरुषों में 
अतीन्द्रिय पदार्थों के दशन की शक्ति नहीं है: पुरुषाणामतीरद्रियदशांनशवत्यभावात्‌ । 
अतः अमुक सवंज्ञ है, उसके द्वारा यह ग्रन्थ निमित है, आदि कथन सें कोई प्रमाण 
नहीं है p 
मन के अनुसार ( इछोक १०.५३ ) जहाँ द्विजातियों का चाण्डाल, एवपच 
आदि से व्यवहार भी निषिद्ध है ओर विवाह वर्जित है वहाँ सुतरां म्लेच्छादि से 
विवाहादि वजित ही समझना चाहिए। प्रतिलोम संकरों की जीविकाएं भी मन ने 
इलोक १०.४८ से अनेक इलोकों में पृथक्‌ वणित हैं। उनको चत्य-दुम, श्मशान, पव॑त, 
उपवनों आदि में निवास करना कहा गया है| मृतक-चस्त्र-परिघान, भिन्न भाण्डों में. 
[ भोजन, कार्ष्णायस ( लोहमय ) अलंकार कहे गये हैं। उन्हें ग्रामादि में जाते समय 
| | राज-शासनों से चिह्वित होकर ही जाना चाहिए : 
| दिवा चरेयुः कार्यां चिह्निता राजशासनेः। ( मनु० १०.५५ ) 
' हससे स्पष्ट है किं मनु ओर मेधातिथि को जाति-पांति, आचार-विचार, विवाह आदि 
का भेद मान्य ही है। उक्त सभी इलोकों पर मेघात्तिथि का भाष्य है। 
` छाक्षा, लवण, मांसादि के विक्रय से ब्राह्मण पतित हो जाता है, और क्षीर- 
विक्रय से ब्राह्मण तीन दिनों में शूद्र हो जाता है। ( मनु० १०.९२ ) ॒ 
मनु ने यह भी कहा है: Rg 
: भरायश्चित्तीयतां पराप्य देवात्‌ पूबंकृतेन वा। . 
र न संसग ब्रजेत्‌ सः प्रायर्चित्तेऽकृते ष्विजः॥ | 
दवजात प्रमाद से या अन्यशरी रकृत 
2४ न कर ले, तबतक साधु.पुरुषों SO पा का ै 
का करे। मेधातिथि भी इसकी व्यास्या ऐसी ही करते हैं । 
इतना ही क्यों, Fi 
स तस्यव न्त ' कुर्यात्‌ तससंस्नगंविशुद्धये ॥। ( सप्ु० १ १.१५० ) 
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इस इलोक में कहा गया है कि जो पुरुष जिस पतित से संसगं 
र संसग करता है, 
भी वही प्रायश्चित्त है जो उस पतित का प्रायश्चित्त है। मेधातिथि i pe ह 
तस्मात्‌ तत्सब्वानं पतितत्वं भवति । अतः किञ्चिदूनं तत्समानं प्रायश्चित्तम । 
“''संसुजेद वषं सोऽपि तत्समतामियात्‌ । ह 
पादस्यूनं चरेत्‌ सोऽपि तस्य तस्य ब्रतं द्विजः ॥ 
इस व्यासवचन के अनुसार जो जिस पतित के साथ वर्षभर निवास करता है, वह 
उसके तुल्य ही हो जाता है। अतः तत्सम को भी पाद-न्यून वही ब्रत करना चाहिए । 
मुखबाहुरूपज्जानां पुथक्कर्माण्यक्षल्पयत्‌ । ( मनु० १.८७ ) 
यहाँ मनु ने स्पष्ट ही ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य तथा सूदं को प्रजापति के मुख, वाह तथा 
ऊरू एवं पाद से उत्पन्न होना माना है। | 
ब्राह!णोऽस्य मुखमासीद्‌ बाहू राजन्यः ङृतः। 
ऊरू तदस्य यहंइयः पद्भ्यां शूद्रो अजायत ॥ 
इस पुरुषसूक्त मन्त्र की हो व्याख्या उक्त इछोक है। पादान्त में वों के अनुसार हो 
उनके पृथक्‌-पृथक्‌ कमो का भी विधान है। | 


इलोक ९३ में मनु ने उत्तमाङ्ग मुख से उद्भूत होने ओर ब्रह्मवेद को धारण 
करने के कारण ब्राह्मण का उत्क्षं कहा है। श्छोक ११-१०३ में कहा गया है कि 
मनुस्मृति के प्रवचन, अध्ययन का अधिकार भी ब्राह्मण को ही है, अन्य को नहीं। 
इछोक २.६ में मेघातिथि भी वेद को ही धमं का मूल-प्रमाण कहते हें। तदनन्तर 
वेदमूलक मन्वादि-स्मृति और तदनुसारी सदाचार, तदविरुद्ध आत्मतुष्टि को धमं में 
प्रमाण माना है। इलोक २.६ में कहा गया है कि मन्त्रों द्वारा जिसके निषेकादि- 
दमशानान्त सब संस्कार समन्त्रक होते हैं, वही मनुस्मृति के अध्ययन का अधिकारी 
होतां है । मनु के इछोक २.२३ में मेधातिथि ने कहा है कि यदि साधु-माचार क्षत्रिय 
सभी म्लेच्छ-देशों को जीतकर वहाँ वर्णाश्रम को स्थापना कर म्लेच्छों को चाण्डाळ 
व्यवस्थित कर दे तो वहाँ भी यज्ञ हो सकता है: यदि कञ्चित्‌ त्रयो राजा साध्वा- 
चरणो म्ळेच्छात्‌ पराजयेत, चातुर्वण्यं च वासयेत्‌, स्छेच्छांशराप्यार्यावर्त इव चाण्डालात्‌ 
व्यवस्थापयेत्‌, सोऽपि स्याद्‌ यज्ञियो देशः । ज्ञातव्य है कि उन्होंने यहां यह कभी नहीं 
कहा कि म्लेच्छों को ब्राह्मणादि हिन्दु बना छिया जाय । | 
ने इछोक ३.१५ में कहा है कि मोहवशात्‌ जो दिजाति हीनजाति की 
त्री के ठा विवाह कर लेता है, वह अपने कुछ को ही यूट बना देता है। मेधा- 
तिथि भो यहाँ यहो कहते हैं. कि “वह पुत्र-पौत्रादिसहित शूदर ही शावा है।” तब 
कया मेवातिथि म्लेच्छ-क्याओं से विवाह की अनुमति दे सकते है : 





९६० विद्यार-पीयूष 


हीनजातिस्त्रियं मोहादुद्वहन्तो हिजातयः । 
कुलान्येव नयन्त्याशु ससन्तानाभिशूद्रताम्‌ (२.१७ 

| कि शूद्रा को अपनी शय्या में लेने पर ब्राह्मण की ब्राह्मणता हो नष्ट 
| शो बात i कया मुगळाली के संसग से ब्राह्मणता बनी रहेगी ! 'वुषळी-फेनपान 

। से तथा उसके निःशवासोपहत होने पर पाप की निष्कृति ही नहीं है” ऐसा माननेवाछे 
मेधातिथि मुगछानियों से विवाह की अनुमति केसे दे सकते हैं? आइचये है कि श्री 

सावरकर ने अपनी पुस्तक में मेघातिथि के नाम पर अपनी बातों का समर्थन कसे 

| किया ! अतः निस्सन्देह कहा जा सकता है कि मनु का मेघातिथि-भाष्य श्री सावर- 
| कर की धारणा के बिळकुळ विपरीत है। कदाचित्‌ कुल्लूकभट्ट आदि कई टीकाकारो 
द्वारा मेघातिथि का खण्डन सुनकर उन्हें वे सुधारक समझ बठे हों । 

अन्त में स्वर्गीय स्वातन्त्र्रवीर विनायक दामोदर सावरकर की अपनी पितृभूमि 

पुण्यभमि की रक्षा के लिए की गयी बळिदान-परम्परा का हृदय से समादर करते 
हुए भी कहना पड़ता है कि उनका यह ज्ञान आधुनिक पाइचात्यशिक्षा की देन है। 
प्राचीन अनादिःवेदशास्त्रों के वास्तविक तात्पय का उन्हें ज्ञान नहीं था ओर उन्होंने 
श्रद्धा ओर गहराई से ससे प्राप्त करने का प्रयास भी नहीं किया | यदि वे ऐसा करते 
तो सोने में सुहागा का काम करता । ओर तब उन्हें इस तरह अपने वेद-शास्त्र, 
उनके अनुयायी, सच्चे ब्राह्माण्य एवं शास्त्र के अनुयायियों को तीदण समालोचना 
FU करने का कभी प्रसंग हो न आता । उनकी राष्ट्रभक्त की उत्तम भावनाओं में इस 
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राष्ट्र की मोलिक घारणा की अनभिज्ञता की जो कमी रही, उसीकी पति-हेतु हमारा _ 
यह विनम्र प्रयास है। 


| प्रच्य के उपसंहार में हम परमपिता परमात्मा से यही विनम्र प्राथंना करगे 
कि वह भारतसहित निखिल भूमण्डळ के समस्त देशवासियोंको भारतीय वेदिक- 
संस्कृति को इन दिव्य पीयूष-घाराओंसे अभिसिञ्चित एवं आप्यायित करें : 
_ 98 स्वस्ति प्रजाभ्य! परिपालयन्तां 
| न्याय्येन सार्गेण महीं महीश । 
गोब्राह्मणेभ्यः शुभसस्तु नित्यं 
. छोका। ससस्ताः सुखिनो भवन्तु ॥ 
` __ झइेशोऽयं क्षोभरहितो ब्राह्मणः सन्तु निभंया। 
. ` पुः त्रिः सलु पुत्निणः सतु पोचिण। 
पे | 
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